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पुर्ण तल॑भिंग्टत रोड मुबर > 


संपादकीय निवेदन 


भा" संस्क्ृतिकोशाचा हा प्रथम खंड वाचकांच्या हातीं देतांना आमच्या मंडळाला व व्यक्‍तिदाः मलाहि 
परम आनंद होत आहे. गेलीं सात वर्षे ज्या कार्यांचा एकमेव ध्यास घेऊन मी आमच्या मंडळाच्या 
सन्माननीय सभासदांच्या मार्गदर्गनाखाली या महान्‌ कार्याची रचना चालविली होती, त्यार्चे हें दृब्य फल या 


प्रथम खंडाच्या रूपाने आज वाचकांच्या समोर येत आहे. 

१९४७ सालीं भारत पारतंत्र्यांतून मुक्‍त झाला आणि भारतांत स्वातंत्र्याचे एक नवें सुवणेयूग अवतरले. 
भारत स्वतंत्र झाला, स्वतःचा भाग्यविधाता वनला, ही गोष्ट चिरवांच्छित अशीच झाली. पण कोणत्याहि 
देशाचा सर्वांगीण उत्कर्ष केबळ राजकीय स्वातंत्र्याने होऊं शकत नाही. त्यासाठ त्याला आथिक आणि आत्मिक 
स्वातंत्र्याचीहि गरज असते. किवहना राजकीय स्वातंत्र्य ह या पुढील स्वातंत्र्यांचे एक साधनच ठरतें. त्या दृष्टीने 
भारताच्या आथिक आणि औद्योगिक स्वातंत्र्याचे भगी रथ प्रयत्त आज देशभर चालू आहेत. त्याचबरोबर 
भारताच्या संस्कृतीचाहि विकास व्हावा म्हणूनहि भारतसरकार प्रयत्तशील आहे. र साहित्य अकादमी, नाटय 
अकादमी, ललितकला अकादमी अश्या विविध साहित्य-कलासंस्था भारत सरकारने त्यासाठी निर्माण केल्या 
आहेत. भारतीय आकाशवाणीवरहि संस्कृतिविषयक कार्यक्र 


मांना प्राधान्य दिलें जात असून त्या द्वारें भारतांतील 
भिन्न भिन्न राज्यांतील भिन्नभाषी लोकांच्या संस्कृतीचा परस्परांना परिचय व्हावा आणि तो वाढावा म्हणून 
प्रयत्त होत आहेत. इतकेंच नव्हे; तर भारत सरकारने 


> देशांतील सांस्कृतिक व्यवहारांना चालना, प्रोत्साहन व 
व्यवहार ' या नांवाचें एक स्वतंत्र मंत्राल्यच निर्माण 


मार्गदर्शन करण्यासाठी ' वेज्ञानिक संशोधन व सांस्कृतिक 
केलें आहे. 
या सर्वे सांस्कृतिक प्रयत्नांना एका सिजॉळेया रीतीने होगा पाता हहतात, ४४४४ आळी 


आमच्या भारतीय संस्क्ृतिकोश मंडळाची स्थापना झाली. 


मंडळाचे संस्थापक सभासद“ 
धर्मीकोश, वाई. 


व्नोर्थ ल संपादक र व ह 

(१) तकंतोथ लक्ष्मणशास्त्री जोक्ली, कोय, प, णे विद्यापीठ, पु 
(२) महामहोपाध्याय दत्तो वामत गोतवा भं द ४ हीय पुर्ण , 
( २ ) डॉ. रा. ना. दांडेकर, एर. ण्‌. याद, डा”, 
र कयत शिसे, बव शा किलीस्करवाडी 
(५) श्री. ज्ञ. वा. किर्लोस्कर, कारपागदार, 
(६) श्री. दा. वा. पोतदार, बॉ. ४.०७ र 
(७) प्रा. न. र- प्ॉटेके, ती. पे” क 

(८) श्रीमती दुर्गा भागवत, पम, पय च 

(९) श्री. वि. पु. भागवत, संपादक * मोज » ४ क ननी स्य 
(१० ) प्रा. गोवर्धेन पारीख, एस्‌. ए.? रेक्टर, मुंबई विद्यापाठ, सुबश, 


२ भारतीय संस्कृति कोडा 
(११) श्री. काशीनाथ दामोदर नायक, व्यापारी व संशोधक, गोवा, 

(१२) श्री. चि. ग. कर्वे, वी, ए., संपादक, सुलभ विठवकोश, पणे, 

(१३) श्री. बा. ग. जगताप, वी. ए., बी. टॉ., 1शैक्षणशाखज्ञ, पुणें, 

(१४) श्री. सि. ग. फडके, बी. ए., एळूएळू, एम्‌, पुणें, 

(१५) श्री. चि. श्री. नातू, एस्‌. ए., पणे 

(१६) श्री. जयंतराव टिळक, बी, एस्‌सी,, संपादक “केसरी प्रणे 

(१७) डॉ. ग. वि. देसाई, डी, डी. एसू., पुणें. 

(१८) पं. महादेवशास्त्री जोक्षी, ग्रंथकार, पुणें, 

(१९) तकंतीथं सो. पद्मजा होडारकर, एस, ए., पुणें, 


मंडळाचा उद्देश--- 

संस्कृत, पाळी, हिदी, मराठी, गुजराती, बंगाली, कन्नड, तेलुगु, तमिळ, इ. देशी भाषांतील आणि इंग्रजी 
थसंपत्तीचें आळोडन करून त्या आधारें महाराष्ट्र ज्ञान- 
कोक्याच्या धर्तीवर ' भारतीय संस्क्रतिकोश * या नांवाने भारतीय संस्क्रतीचा व्य़ावक आणि तपशीलवार 


ज्ञानकोश मराठी व हिंदी या दोन्ही भाषांत तयार करून तो प्रकाशित करणे, हा या मंडळाचा उद्दंश आहे. 
स्वतंत्र भारताला अश्या एका वृहत्कोशाची अत्यंत गरज होती. आजमितीस भारतीय जनतेत संस्क्रृति- 
विषयक जिज्ञासा नव्याने उदय पावली 


आहे. सुशिक्षित, सुसंस्क्रत माणसे आपल्या परंपरा आणि आपला वात 

इतिहास, यांचा शोध घेण्याच्या प्रयत्नांत दिसतात. समाजाच्या या जिज्ञासेची अंशतः तरी पूति क्ण ल अधिक 

ज्ञानाच्या कामीं तिला मार्गदर्शन करणें, हें अत्यावग्यक होते. महाराष्ट्रांत आणि भारताच्या अनेक वा 

अनेक ज्ञानकोश आहेत व नव्यानेहि निर्माण होत आहेत. पण त्यांचा व्याप अखिल न्रिश्योत्मके आही. 

भारतीय संस्क्रतीच्या ज्ञानाविपयींच्या आकांक्षा ते वृहत्‌ विदवकोश साकल्याने पुर्‍या करूं शकत नाहीत, असें 

नाढळून आलें व म्हणूनच भारतीय संस्क्रतिकोश मंडळाने केवळ सांस्कृतिक विषयांना वाहिळेला असा एक 
तपशीलवार व व्यापक कोश निर्माण करण्याचें हें महत्कार्य अंगीकृत केलें. 

संस्कृतीची व्याख्या--- 

संस्कृति म्हणजे का 

“प्र, “विः आणि ' 


ना 


इ. परदेशी भाषांतील भारतीय संस्क्रति-विषयक ग्रं 


य, हा इथे मुख्य प्रश्‍न आहे. कृ 


> करणें या धातूपासून बनलेल्या ' कृति ' या शब्दाला 
सम्‌ ' असे उपसर्ग लाग 


[न प्रकृति, विकृति आणि संस्क्रति असे ाळ्द अनुकम बनतात, 
कवा विकृति म्हणजे त्यांत होणारा विकार किंवा बिघाड. आणि संस्क्रति प्हणज प्रक्रतींत 
विकार "केवा बिघाड होऊं नये, या उद्देशाने तिच्यावर करायचे विविध सम्यक्‌ संस्कार होत. प्रक्रि, विक्रति 
आणि संस्कृति हे तीन्ही 


हा शब्द- डोळ्यांपुढे ठेवले असतां संस्कृतीचा जो अर्थ अल्पांशाने प्रतीत होतो, त्याचें 
स्पष्टीकरण पुढीलप्रमाणे करतां येईल--- 


वा निसर्गातल्या पदार्थांत आपल्या जीवनाला अनकलळ आणि 

उपयुक्‍त असे बदल काने किवा प्रसंगीं त्यांच्यावर इष्ट ते संस्कार करून आपली जवितयाची रि 
बाह व वर दी "*तऱ्च्या मन-बुद्धींर विजय मिळवूनच आपलें जीवित सफल 
हयात वगात, काळाची थे आपल्या जीवनाला उपयुक्‍त व शोभादायक करून घेण्यासाठी त्यांत 
' " ऐेवरोबर स्वतःचे देह, मन, बुद्धि, आत्मा, यांच्यावरहि संस्कार करून स्वत:मध्येहि 


करतां येतें. तो 
बदल घड 


संपादकोय निवेदन ३ अ; 


वदळ घडवन आणतो. या दोन्ही क्रिया कळत न कळत एकसमयावच्छेदाने चाळू असतात. यावरून संस्कृतीचे 
आणखी एक लक्षण श्रीमती इरावती कर्वे यांच्या शब्दांत सांगतां येईल, तें असे-- ' मनुष्यसमाजाची डोळ्यांना 
दिसणारी भौतिक वस्तुरूप निर्मिति व डोळ्यांना न दिसणारी; पण विचारांना आकलन होणारी मनोमय 
सृप्टि म्हणजे संस्कृति. र 
।__ हो संस्कति परंपरेने मानवाला प्राप्त होत असते. संस्कृतीची निर्मिति, तिचा संचय व एका पिढींतून 
दुसर्‍या पिढींत, दुसरींतून तिसरींत अली तिची संक्रांति होत जाणें म्हणजे संस्कृतीची परंपरा होय. संस्कृति 
ही एका व्यक्‍तीची नसून ती समाजाची असते. व्यक्‍तीचें जीवन मर्यादित व अत्यल्प असतें; तर समाजाचें 
जीवन प्रदीर्घ व मोठ्या प्रदेशावर विस्तारलेलें असतें. जुनीं माणसें मरतात आणि त्यांच्या जागीं नवीं जन्माला 
येतात. दों नवीं माणसें जुन्या माणसांच्या सामाजिक परंपरा घेऊनच आपल्या जीवनक्रमाला लागतात. 
त्यामळेच सामाजिक परंपरा या युगायुगांचें जिणें घेऊन दीर्घायु वनतात. संस्कृति ही व्यक्‍तीच्या आयुष्याची 
दिया निश्‍चित करते; तर व्यक्ति युगधर्माला अर्थात्‌ देशकालाला अनुसरून संस्कृतीचा प्रवाह बदलीत असते. 
हवा, पाणी, सूर्यप्रकाश या गोष्टी जितक्या सहजतेने मानवाच्या जीवनांत सोबत करतात, तितक्‍याच सहजपणें 
संस्क्रतिहि मानवाचें अंतर्बाह्य जीवन व्यार्‍न राहते. 
- आपण जिला संस्कृति म्हणतों, तिचीं स्थूल मानाने आधिभौतिक, आधिदेविक आणि आध्यात्मिक अशीं 

तीन अंगें कल्पितां येतात- 

बाह्य विश्वावर संस्कार करून त्याला मानवाच्या .उन्नतीसाठीं उपकारक बनविणें, हा संस्कृतीचा 
आधिभौतिक विभाग होय. शेती, पक्युपालन, स्थापत्य, धातुकाम, यंत्रनिमिति, नगररचना, ओऔषधिसंशोधन 
अर्थोत्पादन आणि वितरण, या सर्वे गोष्टी आधिभौतिक या विभागांत येतात. । 

भाग्य अनुकूल व्हावें, प्रयत्न सफल व्हावे, तसेंच बाधा आणि संकटे निरस्त व्हावीं, या उद्देश्याने देवतांची 
पूजा आणि प्रार्थना करणें, जपतपादि आचरणें, मंत्रतंत्र आणि टोणे टोटके करणें आणि या सर्व क्रियांच्या द्वारे 
विशवांतर्गत अदृश्य अक्या देवी शक्‍तींचें साहाय्य प्राप्त करून घेणें, या गोष्टी संस्कृतीच्या आधिदेविक 
विभागांत यंतात. 

स्वत:च्या मन-बुद्धींवर संस्कार करून त्यांना आत्मदर्शनाची योग्यता प्राप्त करून देणें, हा संस्कृतीचा 
आध्यात्मिक विभाग होय. धर्म, तत्त्वज्ञान, नीतिनियम, विद्या-कला, साहित्य, सदगुण, शिष्टाचार, संस्क 
इत्यादि सर्वे गोष्टींचा अंतर्भाव संस्कृतीच्या आध्प्रात्मिक विभागांत होत असतो. न ही हक 


भारतीय संस्कृतीचे वैशिष्टव-- 
धर्म, संस्कृति आणि जीवन या तिन्ही क्षेत्रांचा विस्तार आणि व्यापकता समान आहे त्न्हीं 
आदाय एकच; आणि तो म्हणजे सर्व अंगांनी अंतर्बाह्य विकसित झालेलें मानव्य ! मधन ढी, चा 
या एकाच नाण्याच्या दोन बाजू आहेत. भारतीय संस्कृति या दोन्ही अंगांचा परिपोष माजी | कळक 
आहे. लौकिक अभ्युदयाची साधना करतां करतांच निःश्रेयसाची सिद्धि प्राप्त करणें आणि बिया 
योग्य तो मान राखून आध्यात्मिक मूल्यांची प्रतिष्ठापना करणें, हें भारतीय संस्क्रतीचें उद्दिष्ट आहे मम 
भारतीय संस्कृति कर्माला प्राधान्य देते. त्या कर्मांत जिव्हाळा निर्माण व्हावा, म्हणन शिल का व्य 3 
आणि कर्मात उत्साहाचा झरा सतत वाहता .राहावा म्हणून कलेलाहि मान्यता देते. मागताच न्याभ घंते 
चारित्र्याला विशेष रूपानें महत्त्व दिलें गेळें आहे. त्यासाठी ती संत-महंत, क्रबि-मुनी, तत्त्वज्ञानी डा 
क. र व्ह त्यार 


: 4 भारतौय संस्कृति कोश 


आणि चारित्र्यवान्‌ व्य़क्‍तींचा सन्मान करते आणि वोग्य प्रसंगीं त्यांचें स्मरणद्रि कर ळा सांगते. भारतीय 
संस्कृति केवळ ऐहिक उत्कर्पावर संतुष्ट नाही. तिचें अंतिम साध्य आहे धर्मविजय किवा अध्यात्मविजय ! 
भारत--महामानवतचचा सागरर--- 


भारत देल महामानवतेचा सागर आहे. अनेक मानववंग आणि अनंत जाती यांचे प्रवाह एकत्र मिळून 
हा महामानवसागर निर्माण झाला आहे. भारताची संस्क्रति या विभिन्न जातींनी संमीळित रूपाने निर्माण 
केलेली आहे. संघर्ष, समन्वय, सामंजस्य आणि एकात्मता या क्रमानं भारतीय संस्कृतीचे 2 महावस्त्र विणले 
गेळें आहे. या आसेतुहिमाचल खंडप्राय देशांत वास्तव्य करणार्‍या जातीजमातींनी देश-काल-परिस्थितीला 
धरून आपापल्या सांस्क्रतिक आविपष्कारांच्या विविध पद्धती निर्माण केल्या आहेत. 
श्रद्धा, संकेत, परजास्थानें, देवता, यात्रा, उत्सव, न्रतें पव, साहित्य, नृत्य, नाट्य, शिल्प, चित्र, त्पाचप्रमाणें 
सामाजिक आणि कोटुंविक चालीरीती, अक्या असंख्य प्रकारांनी या विवि धतेने विस्तृत रूप धारण कुळे जाडे 
आणि असें असूनहि या विविधतेच्या आवरणांत एकत्वाची अनूशूति सदेव जागृत राहिली आहे. * एकं सद्‌ 
विप्रा बहुधा वदन्ति ' हा वेदिक विचार इथे दृढ आहे. याच्याहि पुढे जाऊन असें म्हटलें पाहिजे, कीं नानात्वांत 
एकत्वाचें दर्गन घेणें हा भारतीय संस्कृतीचा विशेप धर्म आहे तागन्ञपाच्या या विस्तारलेल्या सागरांत नाम- 
रूपातीत अंतिम आणि श्ादवत तत्त्वाचा शोध करणें, हें भारतीय संस्क्रतीचें अंतर्गत सूत्र आहे. तो तिचा 
इतिहासप्रसिद्ध महिमा आहे. | 

म्हणूनच नवनिर्माणासाठीं बद्धपरिकर झालेल्या स्व 
पंथ आणि भिन्न धर्म, यांच्या आश्रयाने विकसित झाळेट 

हाच विचार भारताचे महामंत्री पं. जवाहरलाल 
लिहिलेल्या प्रस्तावनेत मांडला याहे-> 

“ यह संभव हे कि, संसार में जो बडी बडी ताकतें काम 
स्कें । लेकिन इतना तो हमें ससक्षना 'चाहूये, कि' झारत व्या हं ओर कसे इस राष्ट्र ने अपने सामासिक 
वनिता बै | ता त्या 1 कायात वितित द हळू कोनसे हें और उसकी सुदृढ एकता कहां 
छिपी हुई हे. -- यदि हम इस बुनियादी नात को नही' समज पाते, तो फिर त्य भारत को समझने में असमर्थ 
कती ल लत चज प चढ ना सर्के तो हमारे भाव, विचार और काम सव के सव अधूरे रह जायेंगे 
और हम ल व्र र्क 3 सेवा नहों कर सकेंगे जो भावपुर्ण और ठोस हो 1”. कि 

भारतीय सस्कृतिकोश मंडळ याच भावनेने प्रे होऊन या बटत क 
झालें आहे. या कोशाच्या द्वारे भारताच्या विविध मान हस या बुद नी निर्मितीसाठी बस्धपारिकर 
रूप पण सर्वांगीण द्गेन वाचकांना आणि जिज्ञासंन किड, चे, प्रवाहाचे आणि आविष्कारांचें सार- 

पोयटा ष्ट व्याख्या व 4.६ डावे, हेंचया कार्याचे प्र ख उहिष्ट आहे 

संस्कृतीच्या उपरिनिदिष्ट व्याख्या व ति ची ट्‌ मुख उद्दिष्ट आहे. 


धर्म, पंथ, आचार, विचार, 


वतंत्र भारताने या देशांत भिन्न प्रदेश, भिन्न भाषा, भिन्न 
या आपल्या संस्क्रतीचें सम्यक दर्णन घेणें आवश्यक ठरतें 
नेहरू यांनी श्री. रामधारीसिह दिनकर यांच्या ग्रंथाला 


म कर रही हू, उन्हें हम प्री तरह न समझ 


ब व्याप्ति यां अ _ . 
तयक्षीलवार माहिती यावयाची आहे--. " अरुसरून प्रस्तुत कोशांत पुढील विपयांची 
* यज्ञसंस्था व तिचीं अंगोपांगे. 
वेदिक, स्मार्त, पौराणिक व अन्यधर्मीय लोक यांचे 


॥ह्य आणि सामाजिक 


वी संस्कार. 
ध्प्र कारचीं पव. 


गाने होणारी ग 
उत्सव. 


4 
* ग्रह, नक्षत्र, तिथि, वार यांच्या यो 
* प्रांतीय व अखिळ भारतीय सण व 


संपादकोय निवेदन ष्‌ 
...त 


पुण्य तीथ, क्षेत्रे व सरोवरें 

गंगादि पुण्य नद्यांचें माहात्म्य व त्यांचा परिचय. 
अखिळ भारतांतलीं सुप्रसिद्ध देवस्थानें. 

सर्वे प्रकारचीं दानें व महादानें. 

सर्व प्रकारचीं मांगलिक, क्षेत्रीय व पार्वेणादि श्राद्धे 
स्मार्त, पौराण इ. सर्व प्रकारचीं प्रायश्चित्ते. 

अग्नि, जल इ. विविध प्रकारचीं दिव्यें. 
देव-देवतांच्या पुजा आणि बलिदानें. 

शुभाशुभ योग, शकुन आणि मुहुते. 

पौराणिक आणि लौकिक ब्रतें व उद्यापनें. 
वापीकूपतडागादि इप्टापूर्त कमे. 

अरिष्टनिवारणार्थ सर्व प्रकारचीं शांतिकमे. 
वर्णाश्रमादि कर्तव्ये आणि अधिकार. 
भारतांतील सर्व जातीजमाती, त्यांची वे 
भारतांतील सर्व आदिवासी जमाती, त्यांची राहणी, क्षेत्र, 
जातिसंस्था, तिचा उगम, विकास आणि परिणाम. 
पूर्वास्पृद्य जाती, त्यांचीं कार्ये, सामाजिक स्थिति आणि अस्पृश्यतेचा इतिहास. 


शिष्ट्यें, कार्ये, आणि त्यांचें समाजांतलें स्थान. 
देव-धर्म, भाषा, आणि इतर वेगिष्टयें. 


मंत्रतंत्रादि प्रकार, प्रयोग आणि सिद्धि. 

अखिल भारतीय निसर्गोपासनेचे विविध प्रकार. 

अवतार, संत व राष्ट्रपुरुष यांचे जन्मोत्सव व पुण्यतिथी. 

सर्व पंथोपपंथ, त्यांचे आचार, देवतें आणि त्यांच्या उपासना. 

भारतांतील इतर धम, त्यांचा इतिहास, वैशिष्ट्ये, संघपे आणि समन्वय. 

आस्तिक - नास्तिक सर्व दर्शनें. 

पंथोपपंथांचें तत्त्वज्ञान. 

सर्वे दार्शनिक मतवाद. 

तंत्र, नीति, राज्य, साहित्य, नाट्य, इ. शास्त्रे, त्यांचा उगम व विकास. 

विविध विद्या व कला. 

सदाचार आणि सदृव्यवहार. 

निसर्ग आणि पशु-पक्षी यांच्याशीं मानवाचे सांस्कृतिक संबंध. 

वेद, उपवेद, वेदांगें, सूत्रे, उपनिषदे यांचा परिचय. 

स्मृति, पुराणें, उपपुराणें आणि महाकाव्ये. 

वेदकालापासून तों वर्तमान काळापर्यंत भारतांत झालेले वेदिक, पोराणिक व ऐतिहासिक राजवंश 
प्रादेशिक भाषा, त्यांचा विकास, साहित्य व लोकसाहित्य. त 
विविध उददेश्ांनी निर्माण झालेलें संस्क्रत, प्राकृत, पालि, अधेमागधी, प्रांतिक भाषा इ. चें कथासाहित्य 
बौद्ध, जैन, लिंगायत, शेव, शाक्त, वेष्णव, इ. चें धामिक्र व सांप्रदायिक वाडमय. | 


शर % अरे के के की के 
कक केक अं कॅ के कक केके क॑ क॑ केके ईं अ अ अ अ क॑ अ शत 
शी श्र 


3 न भारतीय संस्कृति कोठा 


नागर नाटच व लोकनाट्य आणि त्यांच्या प्रांतोप्रांतींच्या परंपरा. 
ञास्त्रीय नृत्ये व लोकनृत्ये. 
ब्राह्मणी, बौद्ध व जेन मूतिकला. 
चित्रकला व तिच्या प्रादेशिक गेली. 
तलोककळा, खेळणीं, पात्रे व उपकरणे. 
प्रांतोप्रांतींची वेयभूपा व अलंकार. 
विविध स्थापत्यथेली. 
विविध भारतीय खेळ. 
प्रांतोप्रांतींचे रांगोळी, कणे, भित्तिचित्र, गोंदणे, इ. कलाप्रकार. 
संगीत -द्ास्त्रीय व जानपद. 
रागरागिण्या, स्वर, ताळ, लय़ इत्यादि. 
शास्त्रीय संगीताची, ग्रामीण व आदिधासींची वाय. 
वैदिक, पौराणिक, तांत्रिक, ग्रामीण व क्षुद्र देव-देवतें. 
यक्ष, राक्षस, पिद्याच, इ. अतिमानवी योनि. 
वेदिक, पौराणिक क्रपिमुनी. 
महाकवि व आचाय. 
पुण्यलोक राजे, महाराजे. 
संत, भक्‍त व संप्रदायसंस्थापक. 
राष्ट्रीय महापुरुष. 
याशिवाय या कोशाचीं आणखी कांही वेशिष्ट्ये पुढीलप्रमाणे आहेत - 
* या कोक्यांत उत्तरेइतकेंच दक्षिणेलाहि महत्त्व दिळेळे आहे... 
* नागर संस्कृतीइतकेंच लोकसंस्कृतीलाहि प्राधान्य दिलेलें आहे. 
* प्रत्येक प्रादेशिक भावेंतील संत, भक्‍त, कवि आणि लोककवि यांच्या साहित्याचे नमने त्या त्या भाषेत 
पण देवनागरी लिपींत दिले आहेत. आंतरभारती व भाषिक सामंजस्य या दृष्टीने । टाकलेले हें एक प्रगतिशील 
पाऊल आहे. 


शै अ के कर अ के कॅ. कअ. क रॅ »,» ५4 9» 


त 


शर अ शर 


संपादनविभागांत काम करणारी मंडळी--- 

श्री. व. ग. सहस्रबुद्धे, बी. एस्‌. सी. 

श्री. सौ. सुलोचना लिमये, एम. ए, 

श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे, एस्‌. ए. 

श्री. रामचंद्र वामन दातार, बी. ए. 

श्री. सुहास हरि जोली, बी, ए. 

श्री. श्रीधर शंकर फडके बी. ए., वेदान्तपारंगत 

याशिवाय श्री. स. शं. देसाई, प्रा. रा. का. वर्वे, के. ल. 


टे डर के. भावे, थ्री डाँ ठा [. व ळा 
देसाई, श्री. वा. मो. कानिटकर या मंडळींनी कोशाच्या सं . शा. भा. देव, डॉ. सी. ग. 


गढनाळा लेखनरूपाने बहुमोळ साहाय्य केलें आहे. 


संपादकोय निवेदन ७ क. 


तसेंच लेखनिक व इतर तांत्रिक गोष्टींतले साहाय्यक म्हणून श्री. रमेश अमृत परच्रे, वसंत चिंतामण फाटक, 
मोरेश्वर माधव वाळिवे, हे विद्यार्थी मंडळांत काम करीत आहेत. 
विद्दन्मंडळीचें साहाय्य आणि सहकार्य -- 

तकंतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी, म. म. द. वा. पोतदार, पं. दत्तात्रेयश्ास्त्री कवीइवर, न्यायविद्वान्‌ श्री. 
पां. ज. चिन्मुळगुंद 1. €. &., श्री. सेतुमाधवराव पगडी ]1. &., डॉ. रा. ना. दांडकर 11. &. 01. 10)., श्रीमती 
दुर्गा भागवत )॥. ५., प्रा. न. र. फाटक 0. &., श्री. रा. चि. ढेरे, या मान्यवर विद्वानांनी कोशरचना जास्तींत 
जास्त निर्दोष व्हावी, या उद्देशाने संपादकांना बहुमोल बोद्धिक साहाय्य केलें आहे. 

मराठी व हिदी या दोन्ही भाषांत कोशनिमिति करणें आणि त्या कोशाचें मुद्रण करणें हा लक्षावधि रुप- 
यांचा प्रकल्प आहे. हें काम तडीस जायचें, तर त्या कामीं सरकार व समाज यांची अर्थेशक्ति मंडळाच्या मागे 
उभी असणें आवश्यक होतें व आहे. ' सर्वारम्भास्तण्डुला: प्रस्थमूला: ' हें सुभाषित प्रसिद्धच आहे. त्या दृष्टीने 
भारत सरकार व महाराष्ट्र राज्य सरकार यांच्याकडून आम्हांला आजवर थोडीबहुत आथिक मदत मिळाली 
आहे. पण त्याशिवाय समाजांतून अन्य मदतीचे हात पुढें आले नसते, तर हे काम आमच्या संकल्पाप्रमाणे 
एवढ्या मुदतींत प्रथम खंडाच्या प्रकाशनापर्यंत येऊन पोंचलेंच नसतें. त्या दृष्टीने आम्हाला द्रव्यसाहाय्य 
करून ज्यांनी हें कार्य अविच्छिक्च चालू ठेवण्यास मदत केली, त्या उदारधी दात्यांचीं नांवें अशीं-- 

श्रीमान्‌ अरविद नवीनचंद्र मफतलाल, मुंबई. 

श्रीमान्‌ दयानंद बांदोडकर, पणजी-गोवा. 

दि बृहन्महाराष्ट्र शुगर सिंडिकेट, पुणे. 

श्रीमान्‌ सरदार डी. के. जाधव. ग्वाल्हेर. 

श्री. ठक्कर जादवजी कारा चॅरिटी ट्रस्ट, मुंबई. 

श्री. मेघजी तुलसीदास बदाई भाटिया धर्मशाळा ट्रस्ट, मुंबई. 

श्री. काशीनाथ दामोदर नायक, मडगांव-गोवा. 

श्री. अखिल भारतीय आर्य (हिंदु) धर्मसेवा संघ, दिल्ली. 

याशिवाय कोशाचे आगाऊ ग्राहक म्हणून बर्‍याच मंडळींनी आमच्याकडे मंडळाने ठरविलेली कोज्ाची 
सवलतीची किमत भरली असून त्यांच्या या सहकार्यानेहि कोशनिमितीच्या कामाला बहुमोल मदत ज्ञाली आहे 

मंडळ वरील उदारधी दात्यांचें आणि आगाऊ ग्राहकांचे कुणी आहे. र | 

भारतीय संस्कृतिकोश मंडळाचा कार्यवाह आणि संपादक अशी दुहेरी भूमिका माझ्याकडे आलेली आहे 
त्यामुळे अंतर्गत आणि बहिर्गत अशीं उभयविध कामें मला करावीं लागतात. या कामीं मंडळाचे कीवा 
श्री. अ. ह्‌. लिमये व मंडळाचे एक सभासद श्री. चि. श्री. नातू यांनी मित्रभावाने मला वेळोवेळीं सहकार्य 
दिलें व अनेकदा माझ्या कामाचा भार आपल्या क्षिरावर घेतला. त्यांच्या या देनंदिन आणि आस्थेवाईक सह- 
कार्याबद्दल मी त्यांचा सदेव क्रणी आहें. त्याचप्रमाणे मंडळाला वेळोवेळीं आवश्यक तो कायद्याचा सल्ला श्री 
सि. ग. फडके 3. ५. 11.. ॥॥. वकील देत असून हिशेब तपासण्याचें काम श्री. जी. डी. आपटे अँड को आचि. 
पुणे हे करीत आहेत, त्याबद्दल मी त्यांचे मनःपुवेक आभार मानतों. । 

कोणत्याहि कोशनिमितीच्या कार्थांत संदर्भग्रंथ ही अत्यंत मोलिक किवा प्राणभूत अशी गरज असते 
संदर्भ ग्रंथांवांचून कोशनिर्मितीचें पान हालूं शकत नाही आणि सगळे संदर्भग्रंथ स्वत:च्या ग्रंथालयांत जमा करणे, 
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ही गोष्ट कोणत्याहि संस्थेला सुतराम्‌ शक्‍य नाही. अशा वेळीं अन्य ग्रंथालयांची मदत कार मोळाची ठरते 
त्या दृष्टान आम्हाला आवच्यक ते सदभंग्रथ उपळव्ध करून देण्याच्या कामी कळकच्ता येथीळ नॅशनळ ळायब्ररी 
दिल्ली येथील सेंट्रल सेक्रेटॅरिएट लायव्ररी, मुंबई येथील एशियाटिक सोसायटीची ळायव्ररी, पुणे येथील भांडारकर 
रिसर्चे इन्स्टिटयूट, फर्ग्युसन कॉलेज व केसरी-मराठा संस्था यांचीं ग्रंथालये, तसेंच श्रीमंत सरदार आवासाहेब 
मुजुमदार या सर्वांना आम्हांला आस्थवाईक साहाय्य केलें आहे. त्यांचे मी मनःपुर्वक आभार मानतों व यापुढेहि 
या सवांचे आम्हाला असेंच सहकार्य मिळेळ, अणी आद्या करतों 

सगम प्रस, पुणे याचे चालक श्री. पटवर्धन बंध यांनी कोणाच्या छपाईची धरा आपल्या खांद्यावर वाहिली 
आणि आमच्या अडीअडचणी विचारांत घेऊन व हे काय आपळंच आहे अशा आस्थवाईक जाणिवेने कोशाच्या 
छपाइचे काम उत्कृष्टपणे केळे, यावटल त्यांना आमचे हादिक धन्यवाद आटेत. 

श्री. दत्ता महावळेव्वरकर, श्री. सुधाकर खासगीवाळे व श्री. गंगाधर ताटके आमच्या कोशमंडळाचे चित्र- 
कार कलावंत आहेत. कोज्याची अंतर्वाह्य सजावट त्यांनीच केळी आदे. तसेच श्र [॥. वाळकाका दाते, कलाभुवन 
पुण, यांनी चित्रांचे ठसे उत्तम प्रकारे वनवन दिले. आपल्या व्यवसायांत त्यांनी आमच्या कामाला प्राथम्य दिल 
याबहूल मा या सर्वांचे हादिक आभार मानतों 

प्रस्तुत प्रथम खडाच्या प्रकाननासाठी महाराष्ट्र राज्य साहित्य व संस्क्रति मंडळ, मंबई, या मंडळान 
५००० रुपये आरंभीं दिले असून खंड प्रकाशित होतांच आणखी ८००० रुपये देण्याचे आद्वासन दिले आह 

तसच केद्र सरकारच्या वेज्ञानिक संशोधन व सांस्कृतिक व्यवहार च्वात्याने प्रस्तुत खंडाच्या प्रकाशना- 
साठी ११००० रूपयांचे अनदान दिळें आडे 

भारतीय संस्कृतिकोश मंडळ वरीळ अनदानावर महाराष्ट्र राज्य सरकार व केंद्रीय सरकार यांच्या- 
विषयीं अत्यंत कृतज्ञ आठे शा 

प्रस्तुत कोशाच्या प्रथम खंडाच्या 
या अनुदानावहल भारतीय सस्कृतिक 

कोशाच्या या प्रथम खंडाचे 
करून भारताच्या स्वातंत्र्याला आणि अभेद्यत्वाला री 
बहन ळक ति गा व भारतीय स्वातंत्र्य अवाधित राखण्यासाठी ब अ 

चे हें परचक्र वो आणि भारतीय जनतेला शा 

सुखसमृद्धीचें नवें य॒ग प्राप्त होवो, अजी 

त्यावरोबरच कशाहि 
आम्ही थांबवणार नाहीं वा 
बहुसंख्य चाहत्यांना 


प्रकाशनासाठी पुणे विद्यापीठाने एक हजार रुपयांचें अनुदान दिलें आहे. 
1श मडळ, पुणे विद्यापीठाचे मनःपूर्वक आभार मानीत आहे 


आक्रमण 
प्रकाडन अत्यंत विषम परिस्थितींत होत आहे. चीनने भारतावर 


ग्र 
1 जवरदस्त धक्‍का दिला आहे. भारत सरकार आणि भ तीय 


लवकरच निरस्त हो 
*॥ आकाक्षा या प्रसंगीं मी व्यक्‍त करतों कक चेक 
अनुकूल वा प्रतिकूल परिस्थितीत आम्टी हातीं घेतलेले हें कोशनिमितीर्चे काम 


"यात कसळीहि शिथिलता येऊं देणार नाही, असें मंडळाच्या वतीने मी आमच्या 
ग्रार 
ग्राहकांना आणि दात्यांना या प्रसंगीं निर्धाराचें अभिवचन देतों 


सव 5 त्र सुखिनः सन्त सर्वे सन्तु निरासयाः । 
सव भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद्रदुःखमाप्नुयातू ।। 


सर्वांचा नम्र 
महादेवशास्त्री जोशी 
-संपादक व कार्यवाह 


संदर्भ ग्रंथ संक्षेप 
उ. र.-उपनिषद्‌ रहस्य, रा. द. रानडे 


व्र्ह.- क्ग्वेद संहिता 
_श्री. क. आ.- क्ट्ग्वेदिक आये, राहुल सांकृ- 


अ. औ. उ. सा.--अवघी और उसका आ. सं.-- आयंसंस्कृति, बलदेव उपाध्याय, 
साहित्य, त्रिलोकीनारायण दीक्षित, १९५३ 


१३४ आ. सं.--- आगाखानी संप्रदाय, अनु. 
> त्यायन 2७१ 
अ. च. को.-- अर्वाचीन चरित्र कोश, दा. सातवळेकर, १९४७ त्यायन, १९१७ 
सि. वि. चित्राव, १९४६ इं. अँ.--पपतांचा (विणा क्रतु. सं.- क्टतुसंहार, कालिदास 


अथवे.-- अथवंवेद, संपादक- श्री. दा. इं. इ.-ण पतीचा 111019110९, ?॥0॥- क्र. याल क्र्ग्वेददशेन, रामचंद्र गोविद 
सातवळेकर, १९५७ 5120 ७४ रिव्णा वाताया चया कोलगड, १ शिप | 

अ. भा. सं.--- अरव और भारतके संबंध, इं. फो. लो.-- 11]ता8 101९-10 | क्ल. ब्र. क.-- त्रप्ग्वेदीय व्रह्माकम सम्‌च्चय 
सय्यद सुलेमान नदवी, १९३० इं. बु. इ.-णा पतीची 13॥0१॥151 12010- ए. क. - “णह 1२81] १1178, 

अमसर.--- अमरकोक्ष डा] ४, 13९1091081 'ठिहवि[- | 813950 ३. $9]लताल. 1936 

अ. रामायण--- अध्यात्म रामायण लाघा४8, 1958 एज्य्‌. ए. इं- एतएल्व खा आ आालं९0 
भाषांतरकार--भालचंद्र शंकर देवस्थळी, इं. म्यु. इं. “ण. पतीचा ॥॥एड०8]1)  पाताच, &. 8. आाटार्का, 1957 


१९५५ शिव 'ए. द.--"एकनाथदर्शन, संपा. बळवंत 

अर्थ.--कौटिलीय अर्थशास्त्र इं. वे. क. सू. -- ता: 0० ४८९ताट गिरिराव घाटे 

अ. सा.--_- अपभ्रंश साहित्य, हरिवंश 1९६189१135, ]रिवा (80191, 1959. | एन्सा. मुं-- उ०9लळू3९ता च १॥ए॥08- 
कोछड, प्रथम संस्करण, १९५६ इं. स्क.-- तीच्या $ट्प(पालट, (€.| ताल, पक्चपणि81], 1950 

अ. हि. नॉ. इं.-- उद्या डाळ? 0 $1९818119411॥11[1, 1961 | एन्सा. रि.-- 1०9०1०१९१1 णी 
]श०1(॥ ताच, इतवारा इं. स्ट. भा. ए--पताचा 9(एता85 ॥  उरेलाठ्ााजा, शाष्ठा[[ए३ एला 
(€॥18((00401199%४१, 1958 ५. 1, उख्राल- 108001014990 ' एन्सा. रि. ए.-- घाळनगवस्ताच ली 

आं. सा. इ.-- आंध्रका सामाजिक इति- (890117949१, 1960 । एरेला्टागा हात एर, उवा 
हास, सुरवरम्‌ प्रताप रेडी, अनु.--आर्‌. इ. साँ. ला. ग्रे. म्यू-ा उण्ठापाता,. पिडा उिता७पा0०टा | 
वेंकटराव, १९५९ ती $खाुड हात 11085 0 (189 एन्सा. हि. आ.-- पालटलग१््का9 

आ. आ. दे.-- आर्योका आदि देश, डॉ... ऑशएडालेंद्ाऊ, 0408 झे्यात/0- ली पाठ णलॉस्लपाल, 
संपूर्णानंद, १९५७ | एऐकका११%, 1949 1 ऐेकिडव्यायावातयपाच्ा ला घा$9, 1946 


आ. इ.-- आयुर्वेदका इतिहास, कविराज उ. प्र. बौ. वि.-- उत्तर प्रदेश में बोद्ध एपि. इं.---ठषट्टावाणणट्य ताटवे 
धर्मका विकास, नलिनाक्षदत्त, ए. भा.--एकनाथी भागवत 


सूरमचंद्र | ा 
आ. ध. सू.-- आपस्तंब धमंसूत्र । शेष्णकत वाजपेयी, १९५६ 'ए. से. ए. इं-- उपगांट 5९02110115 
आप. श्रौ. सू.-- आपस्तंबीय श्रौतसूत्र उ- भा. स. प-- उत्तर भारत की संत. ग. लहा. पाताच, 55 
आ. व्हू.-- /॥55811 ४१1109, 7. €., परपरा, परशुराम चतुवदी, १९५२ 1310571 (.18006॥ए1, 1955 
॥॥॥॥॥1॥10890 1011501, 1948 'उ. यो. द.-- उमेश योगदर्शन, उमेश ऐं. आ.--ऐतरेय आरण्यक 


। & “>... ळा 
आइव. ग. सू.-- आश्वलायन गृहयसून चंद्रजी, अनु.--प्रभाकर य. रानडे,  ऐ. ब्रा.-- ऐतरेय ब्राह्मण 
आडव. श्रौ. स्‌.-- आइवलायन श्रौतसूत्र १५५५ ओ. वि. च.--औचित्य विचार चर्चा 


संक्षेप २ भारतीप्र संस्कृति कोदा 


क. कौ.-- कविताकौमुदी, रामनरेद ' खं. वे.--खंडहरोंका वैभव, मुनिकांति- ट्रा. ए. इ.--पावर पा. लालाला! 
त्रिपाठी सागर पाताच्ञ, तळात] (धापा 
क. तीर्थाक-- कल्य़ाण-तीर्थाक, संपा.-हन- खो. प.-- स्वोजकी पगडंडियां, मुनि-। 1.5७, 1943 
मानप्रसाद पोटार कांतिसागर, १९५२ | ट्रा. का. सें. प्रा. इ. -- ग का 


क. द.- दिवयावाचात्व  3िवाओाचाच, ग. लो.--गढवाळी लोकगीत, 


गोविद ९-७ ठी (ला 4] 10५पा- 
1210115120 ७५ २. 5. [प एटा, चातक, १९५६ 


र ् टर ०! पाठात, एर. १. [२॥३50, 
1955 वि गा. म. वि.-- गायत्री महाविज्ञान, पं. रिव उद्याव्वतता नादात] 

क. ब्र. (८0॥ 0 31६9111018, 119- श्रीरामग्रर्मा आचार्य, १०५८ डि. इ.--13तल्ाञा ता खी [तता 
0१११ छेव(चिलाचा ४9 का सर--गाधा सष्तयती, स. जा. कि. ज्ञा. इ. त. च्य. लाळाठा 

क. म.-- (॥5ठप1ा5 090 १॥8॥पात, जोगळेकर, १०५६. ०! ३5॥(]॥ गतीचा, १1७० वात 
1 ा”।ळा छोबाहा गी. र.--गीतारहस्य, वा. गं. टिळक,  ॥शएलछ्याड, 1). $111101111030०1(119 

क. सं.--- कल्पना संगीत, गोविद स. टेवे १९५६. हे. तह, शू... 130९०3110॥॥ ठा 

क. हि. वा. पु.-- (पापा च] पराडिठाए गु. द. यी.-- गुरुदत्तयोग, प्रा. श्री. गं. ४१ ल्याला) ॥४, तालात 
101011 [8 ४8४५७५ 1119114, 1)०- खानवलकर, १०५७. ॥२१(]॥ 1359101]०4, 1956 
एटाताचीरपयाी वा रिघ] 811] 18], गो. च. प.--श्री गुरु गारक्षनाथ चरित्र त. ओ. उ. सा.--तमिळ ओर उसक्रा 
1946 आणि परंपरा, रा. चि. ढेरे, १९५९. 


साहित्य, पूर्ण सोमसुंदरम्‌ 

क. हे. इं-- (“प[पाळ प्ा[8४० ०1 गोभिल गृ.-- गोमिळल गृह्यसूत्र त. सा. सं.-- तमिळ साहित्य ओर 
[1त18, 1958 प्रे-वि. इं.--(जलच( ए/०प1ाटा 0 पाताच, संस्क्रति, अवधनंदन, १९५८ 

का. द्रा. स. इ.-- (३568 कात पळ इया १ैशचित॥8 ४11918, 1953 
० $80प]॥ला1) 1108, 11पा5(01) 

का. ट्रा. सी. पौ.-- (855 कात ए॥1005 
1 (८81(181 1710011005 


तां. बो.सा.सा.--तांत्रिक बौध साधना और 
ग्लो. उ. प्र.--(ठ्या2$ ळी क्ला साहित्य, नागेंद्रनाथ उपाध्याय, १९३९ 
7180651, ६१8181 (३ लि], तां. न्ना.-- तांडच महात्राह्मण 


1957 ते. आ.-- तेत्तिरीय आरण्यक 
काठ. गू.-- काठक गृहबसूत्र | च. व. वि.--चतुर्वर्गचिन्तामणि ते. ब्रा.-- तेत्तिरीय व्राह्मग 
कात्या. श्री. सु.--- कात्यायन लोतसूत्र छं. र.-- छंदोरचना, माधव त्रि. पटवधंन, ते. सं.--तेत्तिरोय संहिता 
कात्या. स्मू.-- कात्पायनस्मृतिसारोद्धार: १५३७७ द. चि.-- दर्गन ओर चितन, पं. सुख- 


काढ. खु. ला; अ---- कादंबरी, 'एक' छांद. छांदोग्य उयनिपदू लालजी, १९५७ 


सांस्क्रतिक अध्ययन, वासुदेवशरण जा. का. भा. सं. -- जातकक 


अग्रवाळ, १९५८ 
का. प्र.-- काव्यप्रकाश 


कालीन भार- द. दि.-- दर्णन-दिग्दर्शन, राहुल'सांकृत्या- 
तीय संस्क्रति, पंडित मोहनलाल महतो यन, १९४७ 


भु * वियोगी ', १९५८ द. भा.-- दक्षिण भारत (द्रेमासिक) 
क लनर ]> व * डे रि 
ग गार ५९७७ ठी] कता त हु. त. 1201081019, 3. द. सं. इ.-- दत्त संप्रदायाचा इतिहास, 
र 00(, 1 वेळ <. उाववलाचा 9 णा: हत, हेरे, ऐट 
कु. सं.-- क्रुमारसंभव ज़ 


- उ. ब्रा.--जेमिनीय उपनिषद्‌ ब्राह्मण, दा. चं--दान चंद्रिका 


* क. त--कृत्सकल्पतर, लकष्मींवर भट, आचाय लोकेश चं 
कृ केत्यकल्पतरु, लक्ष्मीधर भट चाय रघुवीर, लोकेशचंद्र, १९५४ 


र ळा री दे. भा.-- देवीभागवत 
न्न हत्य दशन, रत्न- जे ने 
५ वहन ला साहित्य दन, रत्न- जे. मो.--जेमिनीय मीमांसा दो. को.-- दोहा कोश, सिद्ध सरहपादकृत, 
मर द्व दी टू च्ड क जेन 1) का ् ग त्य 
किमन क्षित म ज. ब्र, वि. सं.-- जैन व्रत-विधान-संग्रह, संपादक-राहुल सांकृत्यायन, १९५७ 
क ी वू 1110891] $[पत५ । बारेळाळ जेन राजवेद्य, १ ९५२ द्र गा. रमा. हि.-- 191च01त४त (30०05 
० 18 811 ने ने | ी त 
(उ. ॥)९581 १( (1389115115, $. जे. सा. इ.-- जेन साहित्य और इतिहास, 1 ॥एठतटाशा ात॥151]1, ४/.1. 
वमल यू] नाथूराम प्रमी, १९५६ 1211016 
* डि. हि. मा.--(1856181 1931ल11- 


द्वा. आ. मि. इं-- गपफच्ा &॥॥ 0! ध. वि. स्व.-- धर्मविवादस्वरूप, के. ल. 


घे ] री 
ण तीत १॥१॥॥०1०४५, 1957 ॥॥1तत12 पाताच, एटापाला 1, दप्तरी, १९३४ 


खंड पहिला 


धे. सि.-- धमसिध 
धर. सू.-- धरमंसूत्रे 


ना. भा. ध. -- नाथांचा भागवत धम, 
श्रीधर रंगनाथ कुलकर्णी, प्रथमा- 


वति, शएर्पढ 


- संक्षेप 


१॥/०॥ा ला 3 िगातप (10॥.१॥० ब. ग्रा. आ. क.-- उचलत णाळपात ती 


। ७५, 5. लवा, 1956 “8558112९52 (-॥][॥, एर. १1. ४९१] 
. ॥&& त्रा, व 
| प्र. वि.--- प्रतिमा विज्ञान, द्विजेंद्रनाथ बाँ. बे. का.-- 8011039 3लशएचाड घात 
दक्ल, १९५६ ी (1९15 
न शै डर ह अ लो... 113. > ३] 1 0 
द्रा. पै.--- प्राकृत पेंगलम बि. पे. ला.-- उेाछा 0९95811 [.0. 


ता >-- नाथ-सप्रदाय टजाराप्रसाद को.--प्र [चीन न र्चःि र्त्र को दश, 1सि (1. $. (त 12501, 1926 
री 1 * ग्र क रि क क क 
र ध प शर 1 र प्रा ढ च्च ढ गो 
ह हॉ. थ-सप्रदाय, ट्‌ | 


वि. चित्राव, १९३२ बी. सो. लां. कोमे. व्हॉल्यूम--173. (. 
द्विवेदी, १९५० न क वि. प्राचीन भारत के 1.१७ (खणालाठाचिता १ताए1ाट 
प्रा. भा. क. वि.-- र नमीकिक सामतामाबृतमहनत 
नि.--निरुकत कलात्मक विनोद, हजारीप्रसाद ह्विवेदी, बृहृदा.-- वृहदारण्यकोपनिपद्‌ वि 
नि. शि.-- निर्णयसिथु, कमलाकर भ्रष्ट | कलात्मक विनोद, ह सो वाक ते 
वयक 0७५ ति "तक द. मो.-- बौद्ध दग 
ने. फा. -- जातात ७ ऐळपा-ऱ्वड १९५२ 


क वट ढ 9 < 9 र भारत ऱ् डि घन 
र 101 [ | ढा र हा11€ 7.5 ] 81 र. ] त प्र 0 न र 1 टि ग र 
| झळ' द्व ालकार व ी २१ 4 ष्‌ 
य 1 को ; र तनन शरम यायक ] पृ न भ 1 व्ड | म मा म | | साचाय | च ] य ] ५७&“” अ । त्र टि वद्य | ] | र॒ ९ डा ् 


प्रा. भा. म.-- प्राचीन भारतीय मनोरंजन, 
कीकर 


१ त्र्यं मन्मथ राय, १९५७ 
रं 'चांगांतील ज्याति:शास्त्र, त्र्य. मन्मथ 
पी तग कसितोरयी कयी प्रा. भा. वि. वि.-- प्राचीन भारतीय 
चविश ब्राह्मण विचार और विभूतियां, राधाकुमृद 
य पन तन ्धक मकर्जी, हिदी संस्करण १९५८ 
.--. पद्म पुर भु क 
डा ् झा. को.---- पवित्र धर्मशास्त्र- प्रा. भा. वे.-7 प्राचीन भारतीय वेषभूषा, 
प. जर ळू र दी क 
विषयक कोश, दि. शं. सावरकर, मोतीचंद्र, १९५१ का 
र्‍ प्रा. भा. सां.-- प्राचीन भारतको सांग्रा- 
मोब ] पांडेय ५७ 
.. क. क.-- ?ठ)पा३वा (' [2 11 मिकता, प रामदीन पां डो न क क 
री ॥७॥9१५(॥ '४०॥11९259 प्रा. म.-ण प्राचीन म ट, श्री. व्यं. 


गो. ढवळे, १९५८ 


(९॥॥॥३॥ 


केतकर, १९२५ 
19७, 1937 | केत ण र 
भा.-- पाणिनिकालीन भारतवष, प्रा. म. स. ह. वेति 
ह. वासुदेवशरण अग्रवाल, १९५५ जगन्नाथ रघुनाथ  आजगांवक 
९५७ 
पार. ग. स.-- पारस्कर गृह्यसूत्र १९५ 


ते. भि र.--- पाली वाडमयांतील प्रा. मो बि.-- प्राऊमोर्य बिहार, देव- 
पा. बा -लल य भे 
तेरा भिक्षणी रत्ने, ना. के. भागवत, सहाय त्रिवेद, १९५४ 


घ्रा. सा. इ.--प्राकृत साहित्यका इतिहास 
१९५३ हाली.” व 
जो -._- पालि साहित्यका इतिहास, गदीशचंद्र चेन, | १९६१ 
क क पयाय, १९५१ प्रि. क. इं.--])॥1[[1/2 (८ छी 
भरतसिह उपाध | 


इं.-- एपाद्याच पातळ, ४. रे. पातीचे, ग. & €. पातढ्या 
त [२१॥1१0॥१॥त 8 1)51., 1955 फ. फे. आ.-- उगा हात 65९15 
नि.---- परातत्त्व निबंधावली, राहुळी 00 885वया, निल उिद्वापत झात त. 
पु. त. नि.-- पुर 


सांकृत्यायन, १९३७. के. विन त्रिईत 
ही.-- पुराणतत्त्व मीमांसा, त्रिपाठी फो. आ. आ. बं.-- एला. ॥ 
रः ल णि, १९६१ 13९1291], &]1( ॥॥००[७1]]०७. 1946 
रा र [-मध्यकालळीन भारत, फो. डा. ऑ. म.--फजा-)8100 
प. ताना ह १९५३ ॥॥9॥13१511[19, ॥]र]9018॥ 1051] 


पो. वी. हि. सि.-- 7०७01 0 1950 


बलदेव उपाध्याय, १९५४ 


- बौ. ध. द.--वबोद्ध धर्म दर्गन, आचार्य 


नरेंद्रदेव 

ब्र. सू. शां. भा.-- ब्रह्मसूत्र ज्ांकरभाष्य 

ब्रा. जा. प्र-- भारतीय ब्राह्मण जाति 
प्रदीपिका, इंद्रदेव नाराय्णासिह, १९५ 

ब्रा. भि. वि.-- व्राह्मणांतील भित्वगाखीय 
विवाह, पं. महादेवश्नास्त्री दिवेकर, 
शर हष 

भ. बि.-- भक्ति का विकास, मंज्ीराम 
शर्मा, १९५८ 

भविष्य पु.-- भविष्य पुराण 

भा. इ. रू.-- भारतीय इतिहास की रूप- 
रेखा, जयचंत्र विद्यालंकार 

भाग. पु.-- भागवत पूराण 

भा. ना. सा.--भारतीय नाटय साहित्य 
संपादक-नरेद्र 

भा. ज्यो.-- भारतीय ज्योतिवशास्त्र 
अथवा भारतीय ज्योतिषशास्त्राचा 
प्राचीन आणि अर्वाचीन इतिहास, शं 
बा. दोक्षित, १९३ 

भा. द.-- भारतीय दशन, पं. बलदेव 
उपाध्याय, १९५७ 

भा. द. सं.-- भारतोय दर्षन संग्रह, द 
वा. जोग, १९५८ 


01 भा. प्र. वि.-- भारतीय प्रतिमा विज्ञान 


द्विजेंद्रनाथ शुक्ल, १९५६ 


: हि. 


0० भा. प्रा. लि. सा.-- भारतीय प्राचीन 


लिपिमाळा, गौरीशंकर 
आझा, १९५९ 


हाराचद 


क्षेप 4 भारतोय संस्कृति कोदा 
स्‌ंक्षे 


चद 


भा. वृ. इ.-- भारतवपंका वृहद्‌ इतिहास, 'म. लो. सं. --मराठी लोकांची संस्कृति, रा. शा.-- रामभ क्नि शाखा, रामनिरजन 
पं. भगवदत्त १९६० इरावती कर्वे, १९५१. 


पांडेय, १९६० 
भा. ब्रा. जा. प्र. -- भारतीय ब्राह्मण म. वा. इ. --मराठी वाऊमयाचा इतिहास, रा. सा. म. 


उ.-- रामभक्‍्ति साहित्य मे 
जाति प्रदीपिका, इंद्रदेव नारायणसिंह,। ल. रा. पांगारकर 


मधुर उपासना, श्रीभुवनेग्वरनाथ मिश्र 

१९५८ म. सा.-- महाराष्ट्र सारस्वत, वि. ल. १९५७ 

भा. मा. श्ा.-- भारतीय मानसक्यास्त्र भावे, १९५१ 
अथवा सार्थ आणि सविरण पातळ्जल म. सा. प.--महाराष्ट्र साहित्य पत्रिका 
योग दर्शन, कृष्णाजी केशव कोल्हटकर, ' म. सा. पु.--महाराष्ट्राची सामाजिक 
१९५९ पुन्घंटना-रा. शं. वाळिवे, १९६२ 

भा. वा “ण भारतीय वास्तुशास्त्र, द्रिजेंद्र- | म. हि. क.-- मध्यकालीन हिंदी कव- 
नाथ शुक्‍ल, १९५५ यित्रियां, सावित्री सिन्हा, १९५३ स. ल. सं. सर्व तण संग्रह 

भा. व्य. को.-- भारतीय व्यवहार कोश, म. ज्ञा. को.-- महाराष्टीय ट्रीय ज्ञानको, लिंग पु.-- लिंग पुराण 
संपादक-विशवनाथ दिनकर नरवणे, श्रीधर व्यंकटेश केतकर 
१९८१ 


रि. फि. अ.-- 1२०] ६10 1211110- 
50119 0ी एट. (ताप ९ ततव, 
बि. उ. 8&॥लातल, 1952 

रे. क इं.-- २०० कात (पापात ठी 
गावाच, 13. शष. चपता 


लो. ध. ना.-- ळोकधर्मी नाटय परंपरा, 
व्याम परमार, १९५९ 

लो. सा. भू.-- लोकसाहित्यकी ममिका, 

मु. इ. जा.--मवई इलाख्पांतील जाती कृष्णदेव उपाध्याय, १९५७ 


भा. सा.-- भारत सावित्री, वासुदेवशरण मु. इ.-- मलांचे इकवाळ श्रापाद जोशी, लो. सा. रू.-- लोकसाहित्याच 
अग्रवाल शि 2 ७ £! 4 ८4 ऱ्य * 


व 
भा. सा. शा.-- भारतीय साहित्यशास्त्र, प 


मानव ध. स्‌.--मानव बमसूत्र 
भा. स.-- भागवत संप्रदाय, बलदेव उपा- मार्क पु.-- माकडंय प्राण 
व्याय, १९५४ 


त्याची रूपरेखा, 
दुर्गा भागवत, १९५६ 
६३.- रश॥558[18115 ठी शातात, वर्ष. क्रि. कोौ.--. वर्षक्रिया 


कौमुदी 

गणंदा त्र्यवबक देशपांड, १९५८ १४15, $॥ ॥॥०७ 1185591, 1917 गोविदानंद कवि कंकणाचार्य 

स. का.-- मतारम काइमीर, मोहनकृष्ण मु. का. भा.-- मृगलकालीन भारत, व. श्रा वसुनंदि श्रावकाचार, आचार्य 
दर, १९५८ !। आशीर्वादीलाल श्रीवास्तव, १९५९ वसुनन्दि 

स. च. को.-- मध्ययुगीन चरित्र कोश, | मु. चि.-- महतंचितामणि वाका. नृपति व त्यांचा काल--- वाकाटक 
सि. वि. चित्राव, १९ 'मे. शर. गु. अ. ग्रं.-- मैथिलीशरण गप्त पति आणि त्यांचा काल, वा. वि. 

पळत 1०००० मुल्य घुदण ! अभिनंदन ग्रंथ, संपादक वासुदेवशरण मिराशी, १ ५७ 

मदुरा गर्झे.-- १शवता95 ॥15लॉ &8- अग्रवाल १९५६ 


वा. प. इ.-- वारकरी पंथाचा इतिहास, 


28([.8815-- ]१॥8त॥1 (82 टला मों. जि. गॅझे.---- मोंधीर जिल्हा हा गॅझेटिअर शं. वा. दांडेकर, १९५७ 


० तांद, 3. &. 138129, 1960 


स्य. इ.-- पट ६ एता, पहाट! वा. रा.--- वाल्मीकि रामायण 
म. ना. उ.--महानारायणोपनिषद । $. ऐका, 1921 वि. उ. वि.-- विज्ञान उदय व विकास, 
म. भा.--महाभारत, चित्रशाळा प्रकाशन. ' यं. चि.-- यंत्रचितामणि :_ प्र. न. जोशी, १९६० 
पुरणे २ याज्ञ. स्मू.--याज्ञवल्क्य स्मति वि. तं.--श्रीविद्याणवतंत्र, एस्‌. श्रीकांत- 
म. भा. उ. वि. --मराठी भाषा उद्गम 


रधु.-- रघुवंश, कालिदास 


शास्त्री, १९४४ 
* व विकास, कृ. पां. कुलकर्णी, १ १५७ 


रा. जा.--राजस्थान की जातियां १९५४ वि. पि.-- विनयपिटक 
म. भा. उ. सं.-- महाभारताचा उप- रा. भा. भ. सा.--राजस्थानी भाषा वि. मं. रा प.-- विशाल मुंबई राज्य 
हाद चि. वि. वैद्य, प्रथम सस्करण-. और साहित्य, पं मोतीलाल मेनारिया, परिचय, १९ ६० 
गन म्य ग सा.-- मध्यकालीन भारतीय | च प | ___ वि. ध. द.--विशवधमंदशंन, श्रीसांवलिया 
सावना, शितिमोहन च एरतीय रा. ले. सं... राजवाडे लेखसंग्रह, संपा.- बिहारीलाल वर्मा, १९५३ 
म. म. वा.--महान लक्ष्मणझास्त्री जोशी, १९५८ वष्णु पु.-- विष्ण पुराण 
जयुक भावीय मराठी वाडमय. रा स.-- राधावल्लभ संप्रदाय सिद्धान्त वि स्मृ. ग्र.-- विक्रम स्मृति ग्रंथ, १०४५ 
दशपांडे १९६० 


ओर साहित्य, विजयेंद्र स्नातक 


क, १९५८, वे. इं-- एल्ताट [तल 0 ]१81]1९5 


खंड पहिला ष्‌ 


तात 500००७, काशा १111919 सं. द.-- संगीत दपंण, दामोदर पंडित 


१1१०तजा९], णा उलयांसत812 सं. मि.-- संशोधकाचा मित्र, ग. ह॒. खरे 
रला. सं. शा.-- संगीत शास्त्र, के. वासुदेव 
वे. शा. दी.--वेद्यास्त्रदीपिका, १९४१ शास्त्री, १९५८ 
वे. दे. अ. द.--वैदिक देवतांचें अभिनव सं. सा. इ.-- संस्कृत साहित्यका इतिहास, 
ददन, रामचंद्र नारायण दांडेकर, शए. वी कोथ, भापांतरकार मंगलदेव 
१९५१ शास्त्री, १९६० 
वै. ध.--वैष्णव धर्म, परशुराम चतुवेंदी. सं. सा. सो. इ.-- संस्कृत साहित्याचा 
वै. नि.-- वेदिक निवंध, ना. गो. चापेकर सोपपक्तिक इतिहास, विनायक वामन 
वै. मा.-- वेदिक माइ्थॉलॉग्री, एम्‌. ए. करंबेळकर, १९५४ 


सत्या. श्रौ. सू.-- सत्यापाढ श्रौतसूत्र. 

स. द. सं-- सवं दर्शनसंग्रह 

स. पॉ.-- $ट]१॥ 20७, कापा 
( झा. उजा ७१४००१- 


मेकडोनेल 
. वा. इ.-- वेदिक वाऊमय का इतिहास, 
पं. भगवहत्त, १९५६ 
. वि. भा. प.--- वेज्ञानिक विकास को 
भारतीय परंपरा, सत्यप्रकाश, १९५४. 
वै. सं. वि.-- वैदिक संस्कृतीचा विकास, 
लक्ष्मणशास्त्री जोशी, १९५१ 


११101 
9०) 
सा. इं. इ. गॉ. गॉ.--$0प[ता पातीचा 

1114205 01 (30त5 च्यात (७000025505 


वै. सा.-- वेदिक साहित्य, पं. रामगोविद सा. द.-- साहित्य दपण 
त्रिवेदी, १९६० सारण गॅझे.-- 8311 1)15[[0 (3920- 
01 १ डे व ह 
दै. सा. सं.--- वैदिक साहित्य ओर [(टळ-डवाक्षा, फरे. ९. ०? 


(-19800॥ए10, 1960) 

सि. क.-- $&पात (फापाळ, ४... 
गुगावएा, 1958 

सि. आ. प. भा.-- सिकंदर का आक्रमण 
और पड्चिमोत्तर भारत, १९५७ 

सि. सा.-- सिद्ध साहित्य, धर्मवीर भारती, 
१६५ण 

सु. वि. को.-- सुलभ विश्वकोश, य. रा. 
दाते, चि. ग. कर्वे 


संस्क्रति, बलदेव उपाध्याय, १९५८ 
व्या. ज्ञा. को.--व्यायाम ज्ञान कोश 
ब्र. चं.--बव्रतचंद्रिका, गौरीशंकर 

ध्याय, १९५२ नव्ह 
ब्र. ति. नि.-- व्रततिथिनि्णय, श्रीनेमिचद्र 

शास्त्री, १९५६ 
व्हि. गॉ. सा. इं.-- ४11820 (805 ली 

ठप पाता, ७. १/॥॥1(०01080 
शॉ. क.-- शाब्दकल्पद्रम, राजा राधाकांत 

देव. 
श. ब्रा.-- शतपथ ब्राह्मण 
शो. स्फू. इ.-- शीखांचा 

इतिहास, शां. पु. जोशी, १९३९ | 
वां. हा.-- शृंगार हाट, संपा. मोतीचंद्र, स्कंद पु.-- स्कंद महापुराण 

१९५९ 
श्रु. बो.-- श्रृतिबोध, रा. वि. पटवर्धन 
श्रौ. सू.---श्रोत सूत्र 
सं. इं. डि.-- 8माडता 

लाजा वा ४. ?. ९. 60१0९, &. ७. 


उपा- 


एखा, ७1. 11180तठाले तढ 38५ 


स्फतिदायक सो. चें. म.-7 300०9] (1811205 


२९ला$ |]... उचिपाचे 


॥111199011891(019 85९1, 1931 


९1७४0. 196] 


'सो.इं.ट्रॅ.---80प0९$ 01 एातांच्ा 8त- 


1] 
॥॥8180वा, ॥॥. 5. &. 8०0, 1957 


स्कू. से. इन्‌. जे. लि.-- &लाल्ण5 द्यात हि. सं.-- 
[लावघे[[॥0ट, 


उठाष्टांओ स्ट. इं. क. हि.-- 8(एता९ [1] ताता] 
(पापाचा प्राड0ा५, 0. ₹. ठ०्तल, 


४ 


सक्षप 


'स्ट. उ. पु.--- 8001९5 11 (12 [1]91)प- 


चा 35, 1२. (-.. पवळा, 1958 

ह. च.-- हपं चरित, वाणभट्ट 

ह. च. सां. अ.-- हपं चरित-एक ,सांस्कु- 
तिक अध्ययन, वासुदेवशरण अग्रवाल, 
१९५ 

ह. यो. दो.-- हठयोग दोपिका, स्वात्मा- 
राम योगींद्र, १९५३. 

हरि वं.-- हरिवंश, 
पुणे 

हि. इं. ला.-- पाडाखफ जी पाताछ्या 
1.0शात, $. 6. शात) पाचा] 

हि. आ.-- पांडाळाफ जी ख155त, 
पद्वाटाता॥$9 १191180,1959 

हि. क. को.--हिदी कथाकोप, हिंदुस्तानी 
एकेडेमी, इलाहाबाद, १९५४ 

हि. क. भ. आं. तु. अ.--हिदी और कन्नड 
मे भकक्‍्ति-आंदोलन का तुलनात्मक 
अध्ययन, हिरण्मय, १९५९ 

हि. बं. लॅ. लि.-- पाडाळा$ उेला981] 
चाच एट 


चत्शाळा प्रकारन, 


काते 1,[लवा( पाट, 
311९51 ('॥चयाताच $&॥], 1954 


हि. म॑. क. से.-- पागत॥ 
५ €-ला21101105, 
300९. 3. 130७०5, 1959 

हि. मा.-- $ (01855 13लाययाचाए 
ली पात १॥१॥॥०]॥०९५, जा] 
])00'501 ॥ ४57. 

हि. वि.-- हिदी विश्वकोश, घोरेंद्र वर्मा, 

९ ट्‌ 9 

हि. वि. को.--हिदी विश्वकोश, संपादेक 
धौरेंद्र वर्मा, भगवतशरण उपाध्याय, 
गोरखप्रसाद, नागरी प्रचारिणी सभा 
वाराणसी | 

हिंदु संस्कार, राजबली पांडेय, 
प्रथम संस्करग, १९५७ 

हि. सा. को.--हिदी ' साहित्य 
संपा. धीरेंद्र वर्मा, १९५९ 

हि. सा. बृ. इ.-- हिंदी साहित्य का बृहत्‌ 
इतिहास, संपा. राजवबली पांडेय 


१1७1110215 


कोण, 


> 2 


संक्षेप द्व भारतीय संस्कृति कोठा 


हि. हॉ. से.-- पाग्रठण परांत कात... हाद्याआा ली. आलया! पाताळ, पाका] शिव 8910515, 811 12110011- 


(९811011815, 8. &. (४0]1७,1916 छाया] 01118 1.80/, 1954 ११ 1 ७1६1110101] 

हि: इं. फि.-- पाड09. 0 पाता हि. जं. मो.-- पाडा जी. गक्चयाच हि. ब वाजतात १७॥॥०॥॥॥/ 
7111050719, इपालाता 1191 १०18011511, 81191(81.11) 13115]- $वेना, 10. १. ॥₹॥0 
1295201789, 1957 ०॥8॥ता8 1)60, 1956 


ज्ञा. मा.-- ज्ञानोबा माउळी, रा. चि. 


ढर १५९६० 


हि. जॉ. ए. इं.-- प्राडलाल्या 6००- हि. द. ना. सं.-- 519 ली 1938५- 


स्थूल शुद्तवदिपत्र 


पृष्ठ स्तंभ ओळ अशुद्ध शुद्ध 
२१ २ १७ अत्पंज अंत्परज 
४९ १ ३५ मद्रास केरळ 
१३९ २ १३ न -:- आहत २ ताडित > न -- आहत (-< ताडित) > 
१८६ २ १० व्या ओळींत ५ व ६ हे आकडे गळाले (५) धूत- उजवीकडून डावीकडे व डावी- 
आहेत, ते पुढीलप्रमाणे वाचावे- कडून उजवीकडे डोकें वळविणे. 
(६) कंपित- खालीवर डोकें हालविणें. 
१९३ ह २६ अमरकटक अमरकंटक 
२७६ र ३ आबिकेय आंब्रिकेय 
डप 
३प्‌ न 
१ ५ आनयगुदा आनेगुंदी 
९२ १ डु 


म्हैसूर राज्यांतलें 


भारतीय 
संस्कृतिकोठशा 


प्रथम रसरवेड 


परासतीप्र संसतरिकीश 


खंड्ड पाहिला 


ही" च्या डोक्यावर टिंव दिल्याने हें अक्षर वनतें. मात्र 
ही पद्धत फारशी प्राचीन नाही. गिरनारच्या शिलालेखांत 
अ च्या पुढे टिंब देऊन तें वनविलें आहे. इ. स. च्या चौथ्या 
शतकांत अ च्या डोक्यावर टिवाऐवजी लहान रेघ दिलेली 
आढळते. अं हें मंत्रशास्त्रांत पहिलें वीज मानलें आहे. 


, ,  संस्क्रतीची वाढ केवळ भौतिक साधनांनी होऊं 
अकगाणत कत नाही. त्यासाठी मानसिक साधनांचीहि 
आवड्यकता असते. भाषा व गणित हीं दोन मानवी व्यवहारांची 
मानसिक साधनें होत. विचार आणि संशोधन यांच्या दृष्टीने 
गणिताचें महत्त्व भापेपेक्षाहि अधिक आहे. गणिताच्या 
साह्यानेच मनुष्य विश्वाचे आकलन करण्यास अधिक समर्थ 
झाला आहे. 

प्राचीन काळीं गणितशास्त्र हा वेदांगज्योतिषाचा एक भाग 
मानला जात असे. यज्ञांतील विविध आक्रृतींचें क्षेत्रफळ 
काढण्यासाठीहि या शास्त्राचा उपयोग करीत. त्याचप्रमाणें 
परमेश्‍वरप्राप्तीचें साधन असलेली मनाची एकाग्रता या 
शास्त्राच्या अभ्यासाने साध्य होते, अशीहि समजूत होती. 
गणितशास्त्राच्या अतेक शाखा आहेत. त्यांपैकी अंकगणित ही 
सर्वांत सोपी व उपयुक्त शाखा आहे. अंकगणिताला भास्करा- 
चार्यांनी पाटीगणित असें नांव दिलें आहे. त्याला व्यक्‍तगणित 


असेंहि म्हणतात. 
संख्या मोजणें व संख्या लिहिगें या बाबतींत प्राचीन अन्य 


राष्ट्रांच्या तुलनेने वैदिक लोक बरेच पुढे गेळे होते. काल व 
अक्षर यांच्या गणनेसाठी त्यांनी दशांकपद्धति शोधून काढली. 
गोपथरन्राह्मणांत अंक शब्द संख्यावाचकच आहे ( १.१.२७ ). 
गणितांत शून्याची कल्पना हा प्राचीन भारतीयांचा मोठाच 
शोध होय. शून्यकल्पनेने गणितशास्त्रांत नवें युग निर्माण झालें. 
वैदिक वाड्मयांत शून्य शब्दाचा रितें किवा पोकळ असा अर्थ 
दिलेला आहे ( शत्रा. २.३.१-९ ; तैत्रा. २.१.२.(२ ). 
वस्तंची गणना प्रथम हातापायांच्या बोटांच्या मदतीने सुरू 
झाली. त्यासाठी उभ्या रेघांचाहि उपयोग केला जात असे. 
त्यानंतर संख्यावाचक शब्द निर्माण झाले. पांच, दहा, शंभर, इ. 


संख्यांसाठी नुसत्या रेघा मारण्याची पद्धत इजिःत, असोरिया 
रोम, इ. देशांत चालू होती. संख्या व्यक्त करण्याची दसरी 
पद्धत म्हणजे लिथींतील अक्षरें त्यांच्या अनक्रमाप्रमाणे 
वापरगें. संख्यावाचक प्रथमाक्षर त्या संख्येचे चिन्ह म्हणून 
वापरण्याची पद्धतहि अस्तित्वांत होती. रोमन ('. १. हो 
अक्षरें अद्यापहि अशा प्रकारें वापरली जातात. 

अंक याचा मूळ अर्थ चिन्ह किवा खूण असाच आहे. 
' उत्सडूगचिन्हयोरडक: ' (अमर). १ ते ९ अंकव ० (शून्य ) हीं 
चिन्हें कशीं उगम पावलीं, त्याचा इतिहास देतांना म पमोगम 
कोशांत ह व आहे, को संख्यांच्या नांवांचों आद्याक्षरे होंच 
पुर्वी संख्याचिन्हे होतीं. आणि त्या आद्याक्षरांची अपभ्रष्ट 
रूपं म्हणजेच सांप्रतचे आंकडे होत -- 


मूळ शब्द शब्दचिन्ह अपभ्रष्ट रूप 
एक ए्‌ १ 
द्वौ द्‌ र 
त्रि त्र 5 
पंचन्‌ प ष्‌ 
नव न ् 
शून्य ठा 


नाणेघाट येथे सांपडलेल्या एका निलालेखावरून असे द्सितें 
की हे अंक हिदुलोकांत सनपूर्व ३०० पासून प्रचलित होते. 
हेच अंक इ. स. ६०० च्या सुमारास अरवांनी युरोपांत नेले 

एकपासून परार्धापर्यंत संख्यांची गणना करगे हें वेदिक 
आर्याना माहीत होतें, यांत शंका नाही. शकल यजवेंदांत (१७-२) 
एक (१), दश (१०), शत (१००), सहस्र (१०० ०) 
नियुत र १००,००० ) ी अर्बुद १० ळा ७,००० ) र पराध 
( १,०००,०००,०००,०००) येथपर्यंत संख्यांचा उल्लेख आहे. 
मंत्रायणी व काठक या संहिता, पंचविज्ञ ब्राह्मण, सांख्यायन 
श्रीतसूत्र, इ. ग्रंथांतहि अद्या प्रकारचीं संख्यांची नांवें आहेत. 
जन्म, नामकरण, विवाह, मृत्यु, इ. प्रसंगीं किवा मंत्र-चंत्रात्मक 
विधींत १ पासून १०० पर्थत अनेक संख्यांची नांवें वेदांत 


वापरलेलीं आहेत. ललितविस्तर ( सनपूर्व १०० वर्षे ) या 


नंकगणित 


वौद्ध ग्रंथांत गतगुणोत्तर 
संख्यांची गणना दिळेली आठे 

आपल्या अंकपद्धतींत आकड्यांना त्यांच्या विशिष्ट स्थाना- 
मुळे भिन्न किमत प्राप्त होते. एखाद्या संख्येतील ज्या स्थानीं 
मूळ किमतीचा कोणताहि आकडा ठेवतां येत नाही; पण जें 
स्थान भरणें आवच्यक असतें, तें भरण्यासाठी शून्याचा उपबोग 
होतो. गुन्याला स्वतंत्रपणे कांही किमत नसते; पण दुसर्‍या 
मोठमोठ्या संख्या सुलभ रीतीने मांडण्यासाठी त्याचा फार 
उपयोग होतो. 

दबमानपद्धतीने संख्या लिहिणे, हा भारतीय अंकगणितां- 
तळा एक अत्यंत महत्त्वाचा शोधे आहे. सनपूर्व दोन हजार 
वर्षांच्या सुमारास हा शोध लागला असावा. परंतु त्या पद्धतीने 
संख्या लिहिल्याचे उदाहरण मात्र इ. स. ६ व्या गतकाअखेरचें 
आहे. त्यापूर्वींचा तसा दाखला जगांत कुठेहि उपलब्ध नाही. 
द्षांच अपूर्णांकहि भारतीय गणितज्ञांस त्याच काळांत माहीत 
होते असें दिसतें. 

व्रह्मगुप्वाते आपल्या ब्राह्म-स्कुट-सिद्धांत या ग्रंथांत अंक- 
गणितांतील वीस प्रक्रिया दिल्या आहेत. वेरीज, वजावाकी 
गुणाकार, भागाकार, वर्ग, वर्गमूळ, घन, घनमळ, अगा 
त्रैराणिक, पंचराणिक, सप्तराणिक, नवरागिक, एकादगराणिक 
भाण्ड-प्रतिभाण्ड, (अदलावदळ व विनिमय) इ. त्या प्रक्रिया 
होत. 

वेरीज ( संकलित ) व वजावाकी ( व्यृुत्कलित ) कर- 
ण्याच्या करम व उल्कम अज्ञा दोन पद्धती होत्या. सिळ्यांत 
एकम्‌कडून प्रारंभ केला जातो तो क्रम व त्याच्या 
तो उत्क्रम होय. सध्याची अंकगणिताची पद्धत क्रमपद्धतीयी 
जुळती आहे. गुणाकार करण्याच्या अनेक पद्धती बळावत 
श्रीधर, महावीर, भास्कर, श्रीपति, इ. गणिती पंडितांनी दिलेल्या 
आहेत. त्यांपैकी गोमूत्रिका पढति सध्याच्या पद्धतीशी जुळती 
आहे. भागाकार करण्याची सध्याची रीत फार पुर्वीपासून 
चालत आलली आहे. त्याचप्रमाणे वर्गमूलादि काढण्याच्या 
पद्धतीहि वरील ग्रंथकारांच्या ग्रंथांत आढळतात. 
अपूर्णांक व पदावली सोडवण्याची 
काळापासून ज्ञात आहे 


पद्भतीने एक तल्लक्षण 3 १०" पर्यंत 
आदे. 


उलट 


व्यवहारी 
रोत भारतीयांना प्राचीन 
त्याचप्रमाणे त्रैराशिकादि प्रकारहि 
डर जद [च | * ्् 
सुमार दान हजार वर्षांपूर्वीपासून भारतांत प्रचलित आहेत. 
कजाऊ रक्‍कम देऊन तिच्यावर व्याज आकारण्याची प्रथाहि 
पुरातन आहे. पाणिनि, कौटिल्य व गौतम हे तिचा उल्लेख 
करतात. आयंभटीय तसेंच गणितसारसंग्रह या ग्रंथांत 


व्याजाचा हिशेब करण्याच्या अनेक रीती व त्यांवरील उदा- 
हरणे दिलेलीं आहेत. 


भारतीय संस्कृति कोदा 


श्रीधर, द्रितीय आयंभट्ट, महावीर, यांनी कोणत्याहि संख्येस 
शन्याने गणिळे अथवा भागिळे तर गणाकार वा भागाकार शून्य 
येतो, असे लिहिळें आहे. पण त्यांत एक चक आहेती ही, की 
शुन्याने एखाद्या संख्येस भागिळे असतां | भागाकार 
येतां अनंत येतो. 

बखशाळी हस्तळिपि. त्रिशितिका, गणितसारभंग्रह, गणित- 
तिळक, ळीळावती, गणितकीामुदी, पाटीसूत्र, इ. ग्रंथांमध्ये पाटी- 


यन्य त 


गणिताविययी बरीच माहिती मिळते. भार्कराचार्यांनी पाटी- 
गणिताचे आठ विभाग केळे आहेत ही. ) परिभाषा 
अश्रवा कोष्टके (विविध परिमाणे ). (२) परिकर्माप्टक (आठ 
प्रकारची बेरीज, वजाबाको, गुणाकार, इ. कर्मे). (२) व्यस्त- 
विवि, इष्टकर्म, विपयकर्म, त्रैराशिक, उ. संकीर्ण विषय. 
(८) मिश्रक व्यवहार (व्याज, होद. नळया, क्रयविक्रय, वर्ग- 
ज्ञान (सोन्याचा कस), छंदशचिति, शिल्प, इ.) (५) श्रेडीव्यव- 
हार. (६) क्षेत्रव्यवहार ( क्षेत्रफळ, घनफळ, चिति, रागि, 
छाया, इ.). (३) कुट्टक -अतिशय ज्यापक स्वरूपाचा दृढभाजक, 
व (८) गणितपाश -यावच्छक्य भेदसंख्या सांगणें ( परम्युटेशन 
व कांबिनेशन ). अंकगणितांत हल्ली ज्या ज्या प्रकरणांचा 
समावेश होतो, तीं तीं बहुतेक सर्व यांत आलीं आहेत. 

सांप्रत जीं अधिक, उगे, गुणिले, वगैरेंची चिन्हें प्रचाऱाश 
आहेत, तीं भारतांत पूर्वो ज्ञात नव्हतीं. संख्या निरनिराळचा 
ठिकाणीं निरनिराळया क्रमाने मांडणे, या पढीकड काहा 
योजना नव्हती. कांही वर्णात्मक चिन्हें विशिष्ट ग्रंथकारांनी 
व्यक्‍्तिदा: योजळेलीं आढळतात; परंतु त्यांचा सार्वत्रिक प्रचार 
झाला नव्हता. इ. स. च्या पहिल्या गतकांतल्या एका संस्कृत 
ग्रंथांत युति म्हणजे वेरीज या शब्दांतील आद्याक्षर दु हश 
चिन्हाऐवजीं योजलें आहे, तर सांप्रतचें -- चिन्ह वजाबाकॉी- 
साठी वापरले आहे. फल म्हणजे उत्तर, यांतील आद्या _' डळ 
समत्वचिन्ह म्हणून योजलें असून सांप्रत त्यासाठी (5) हें चिन्ह 
वापरले जातें. सध्या प्रचारांत असलेलीं चिन्हें मूळ युरोपांत 
उगम पावलीं आहेत. र्‍ 

प्राचीन गणितज्ञांना अंकांच्या अनेक श्रेणी माहीत होत्या. 
श्रेणींचें य॒ग्म व अयुग्म (सम व विषम), असें विभाजन केलेलेंहि 
आढळतें, त्रिलोकसाराच्या लोकसामान्याधिकार या प्रकरणात 
निरनिराळ्या चौदा श्रेणी दिलेल्या आहेत. 

अश्या प्रकारें अठरापर्यंत आकड्यांच्या प्रचंड संख्यांची 
गणना, दशमानपद्धति, एक ते नऊ आकडे, शून्याचा उपयोग, 
इ. महत्त्वाचे शोध लावून प्राचीन भारतीयांनी जी गणित- 
शास्त्राची परंपरा सुरू केली, ती खछ्प्रस्ती शकाच्या १२ व्या 
शतकापर्यंत अबाधित चालली. ख्शिस्तोत्तर काळांत आर्थरभट्ट, 


खंड पहिला 


ब्रह्मगुप्त, श्रीधर, पद्मनाभ व भास्कराचायं हे महान्‌ ज्योतिपी 
व गणिती होऊन गेले. त्यांनी ज्योतिषश्षास्त्राला साहाय्यक 
विषय म्हणून गणितक्षास्त्राचा अभ्यास केला व त्यांत अनेक 
शोध लावले. त्यानंतरच्या ६-७ शे वर्षांच्या अंधकारयुगांत 
इतर शास्त्रांप्रमाणेच या विषयांतहि कांहीं प्रगति झाली नाही. 
१९ व्या शतकाच्या अखेरीस मात्र एक महान्‌ गणिती भार- 
तांत जन्मला. त्यांचें नांव रामातुजन्‌. त्यांची अलौकिक वुद्धि- 
मता व गणितांतले त्यांचे विलक्षण शोध पाहून पाइचात्त्य 
गणिती आडइचर्यस्तिमित झाले. लंडनच्या रॉयल सोसायटीने 
त्यांना ए. २. 5. ही सर्वश्रेष्ठ पदवी देऊन त्यांचा गौरव केला. 
२० व्या शतकांत अनेक भारतीय गणितज्ञांनी त्या शास्त्रांत 
संशोधनपूर्वक बरीच भर घातली आहे व प्राचीन भारतीय 
गणितपरंपरेचें पुनरुज्जीवन केलें आहे. पाहा-- अंकविद्या. 
[ एन्सा. रि. ए; म. ज्ञा. को; वै. वि. भा. प; वि. उ. वि. ] 


अंकधारणा विगिष्ट आसनवंध. यार्चे लक्षण-- 
दक्षिण चोपविव्योरुं वामगुल्फोपरि न्यसेत्‌ । 
वामोरौ दक्षिणं गुल्फं तच्चोपस्थमुदीरितम्‌ ।। 
( आचारेन्दु ) 
अर्थ -(बसतांना) उजवी मांडी डाव्या पायाच्या घोट्यावर 
व उजवा घोटा डाव्या मांडीवर घेऊन आसनबंध करणें. याला 
उपस्थ असेंहि म्हणतात. कोणतेंहि कर्म करतांना विशिष्ट 
आसनवंध सांगितला नसेल, तेव्हा अशा आसनबंधाने बसायचें 
असतें. 

र द. भारतांतील ग्रामदेवता. मारी देवतांतहि हिची 
अकस्म अणना होते. गांवाबाहेर हिच्या नांवाने एक ओबड- 
धोबड दगडी मूति बसविलेली असते. मातीच्या गाड्यांत 
कवड्या घालन त्या रूपाने घरांतहि हिची स्थापना करतात. 
पटकीची सांथ येते तेव्हा हिला कोंबड्या-बकऱ्यांचे बळी देतात. 
हिची जत्रा पांच दिवस चालते. त्या जत्रेत हिला रेडा बळी 
देतात. पुजारी कुंभार असतो. रेणुकेने एका प्रसंगीं भयानक 
रूप घेतलें तीच ही अंकम्म होय. हिच्या अनेक दंतकथा असून 
त्यांत ब्राह्मणी धर्माचा उपहास आढळतो. हिलाच अंकरम्म 
किवा अंगरम्म असेंहि म्हणतात. [ द्र. गौ. मौ. हि. ] 


» द. भारतांतील ग्रामदेवता. हिला स्त्रिया विशेषे- 
अकलस्म कून भजतात. हिच्या जत्रेच्या वेळीं हिंची नवी 
मृण्मय मति करून बसविल्यावर ग्रामीण स्त्रिया तिच्या भोवती 
फेर धरून रात्रभर नाचतात. हिंची मूति बसलेली व चतुर्भूज 


अंकविद्या 


असते. एका हातीं पाञ आणि दुसर्‍या हातीं ब्रह्मकपाल असतें. 
भुताने झपाटलेलीं माणसें हिच्या कृपेने वरी होतात, अशी 
समजूत आहे. हिला पश्शुबलीच्या ऐवजी भाताचा नेवेद्य चालतो. 
[ व्हि. गॉ. सा. इं. ] 


ही. आ. क आजमितीस गणितजास्त्रांत असाधारण प्रगति 
झाली आहे. या शास्त्राचा पाया म्हणजे दण 

न पाया म्हणजे दग- 
मानात्मक संख्यालेखनपद्धति हा होय. ही पद्धति नऊ अंक 
व शून्याचें चिन्ह यांवर बसविलेली आहे ही एकदम अस्ति- 
त्वांत आली नसून प्राथमिक अंकांत व संख्यालेखनपद्धतींत 
सुधारणा होत गेल्या, तसतशी कालांतराने आजच्या परिणता- 
वस्थेस पोंचली आहे. मानवी व्यवहार जसजसे वाढं लागले. 
तसतशी मानवाला हिशेब करण्याची गरज निर्माण ज्ञाली 
त्यासाठी अंक व सोयिस्कर संख्यालेखनपद्धति तयार करण्याची 
गरज निर्माण झाली. हिज्ञेबाच्या निरनिराळचा पद्धती व 
तदनुपंगिक अंकपाठ, माणसाला मुळांत आपल्या हाताकडे 
पाहून सुचले असावे, अक्षी सावंत्रिक कल्पना आहे. आर्ज ह 
हिशेब कश्याच्या कामीं हातांच्या बोटांचा उपयोग सर्वत्र केला 
जातो. तसा तो करीत असतांनाच प्राचीन काळीं कोगीतरी 
त्रिमान, चतुर्मान, पंचमान, दशमान, इ. गणनापद्धती बस वल्या 
असाव्या. राजवाडे म्हणतात, की संस्कृतांत तीन वचनें व 
त्यांचे प्रत्यय दिसतात, ते ज्या कोणत्या तरी काळीं आपल्या 
पूर्वजांना केवळ तीनच आकडे मोजतां येत होते, अद्ना डय 
स्थेचीं स्मारके आहेत. माणसाच्या वोटांना प्रत्येकी तीन पेरे 
आहेत, यावरून तिनांच्या गटांनी हिशेब करण्याची त्रिमान- 
पद्धति सुचली असावी. अंगठा सोडून चार वोटांवर हिशेव 
कर॒गान्यांती चतुर्मानपद्धति बसविली. चार वोटे व प्रमंकारनी 
तीन पेरें या सर्वांचा उपयोग करून द्वादशमान पद्धति धलादक 
आली. एका हाताच्या सर्वे बोटांचा उपयोग ज्याचा 
पंचमानपद्धति व दोन्ही हातांच्या बोटांचा एकदम उपयोग 
केरणार्‍याना दशमानपद्धति सुचली असावी. अशा प्रकारे हिझ्ेब 
केऱ्प्थाच्या कामीं हातांच्या बोटांचा उपयोग करण्याची बंरिवॉरे 
सवे देशांत उरातन कालापासून चालत आलेली आहे. न 
| अक म्हणजे संख्यादर्शक दृश्य चिन्हे, अशी जर त्या शब्दाची 
व्याड्या केली, तर हातांचीं बोटें हेच वस्तुत: प्राचीन काळां- 
तले मि होते, असें म्हटलें पाहिजे. संख्या व गणित यांच्या- 
साठीं दृश्य चिन्हांचा उपयोग करणें, ही गोष्ट लेखनकलेहनच 
नव्हे; तर दशमानात्मक संख्यावाचक परिभापेहूनहि अधिक 
प्राचीन आहे. तात्पुरत्या हिशेबासाठी हातांची बोटें अंकाचे 
कार्ये करीत; पण संख्यांची कायमची नोंद करून ठेवण्याची 


अंकविद्या 


गरज जेंव्हा उत्पन्न झाळी, तेव्हा त्याचबरोबर अंकासाठी 
कोणत्यातरी लिखित चिन्हाचीहि आवश्यकता भास लागली. 
अद्या स्थितींत एक ही संख्या दर्शविण्याकरिता एक उभी रेव 
ओढावी, असें त्या काळच्या लोकांना सक्रट्रशनीं सुचळें असावे. 
इजिप्तमधील चित्रलिपींत एक ते नऊ अंक तितक्या उभ्या 
रेषांनी दाखवीत अतत. दहा, शंभर व हजार या संख्यांसाठी 
निराळीं चिन्हें असत. लक्षाकरिता बेडकाचें व दगळक्षाकरिता 
आडचर्याने वाहू पसरलेल्या माणसाचे चित्र काढीत. 

सध्या उवलब्ध असळेळे भारतांतळे सर्वांत प्राचीन अंक हे 
अश्याकाच्या नाणवाटांतल्या जिलाळेखांत दिसणारे अंक होत 
हा लख सनपूर्व सुनारे तिसर्‍या शतकांतळा आहे. अशोकाच्या 
लेखांत दोनणेकरितां तीन वेगवेगळीं चिन्हें सांपडतात, त्यावरून 
अंकांकरितां लिखित चिन्हें वापरण्याची पद्ध त भारतांत अश्योका- 
च्याहि पूर्वी कित्येक बतकें प्रचलिति असली पाहिजे. प्राचीन 
भारतीत अंकपाठांत एक ते तीन या संख्यांकरिता तितक्या 
आडव्या रवा काढोत. चार ते नऊ यांच्यानाठीं सहा चिन्हे, 

दहा ते नव्वद या दणकांकरिता नऊ चिन 
यांकरितां एकेक चिन्ह अश्लीं चिन्हें अथवा अंक होते 

इजिव्थियन लोकांचे अंक व प्राचीन भारतीय अंक 
तुलना पुढीलप्रमाणे करतां येने- 

( १) दोन्ही अंकपाठांत पहिले तीन अंक रेघांनी दर्श- 
विलेळे असतात 

(२ ) दोन्हीकडच्या संख्यावाचक चिन्हांची संख्या सारखी 
असुन ज्या सॅख्येकरिता इजिप्शियन अंकपाठांत निराळें चिन्ह 
असत, त्याच संख्येकरिता भारतीय अंकपाठांत? हुधा 
निराळी आकृति दृष्टीस पडते 

(३ ) दोनशे, तीनशे, इ. ज्ञंभराच्या पंटी दाखवणाऱ्या 
शतकाच्या अंकांकरिता व दोन हजार, तीन हजार इ हजाराच्या 
पटी दाखवणार्‍या सह्नाच्या अंकांकरिता दोन्ही ठिकाणीं 
निराळीं चिन्हें न योजितां शंभर किवा हजार यांच्या अंकांस 
पटीचीं निदर्शक चिन्हेंच जोडन काम साधलेळें आहे 

पण या तीन गोष्टी सोडून दिल्या, तर 
ताय अकपाठांत कुठेहि सादश्य नाही 
इजिप्शियन लोकांनी मळची रेषायक्‍त 
आहे, तर भारतांत त्या सं 


यांची 


इजिव्शियन व भार- 

चार या अंकाकरिता 
आकृतिच कायम ठेवली 
ख्येकरिता निराळी आकृति निर्मि- 


ळला आहे. भारतांत दोनशे व तीन यांच्याकरिता शंभराच्या 
अकास व दोन हजार आणि तीन हजार यांच्याकरिता सहत्नाच्या 
अंकास 


उजव्या बाजस अनक्रमे एक व दोन आडव्या रेषा 
काढण्याचा प्रधात होता. पण चारशे ते नऊजञे हे शतकांचे आक 


व चार हजार ते नऊ हजार हे ठेखक।चे आंकडे दांभराच्या व 


भारतीय संस्कृति कोडा 


हजाराच्या अंकांस अनुक्रमे चार ते नऊ हे अक जोडनच सिद्ध 


करीत. 
प्राचीन इजिप्शियन ब भारतीय अथा दोन्ही अंकपाठांत 
जॅ थोडेबहेत साम्य आढळतें, त्यावर्न या उभय देशातल्या 


अंकांत कांहीतरी परस्पर संब्रंध असला पाहिजे, टें सुचित होतें 
प्राचीन काळीं भारतांत तयार झाळेल्या चैनीच्या वस्तू उजि- 
प्तच्या बाजारांत विक्रीस जात असत; त्य़ावर्न या परस्पर 
संत्रंधाला पूरावाहि मिळ शकतो. भारतांतीळ लोकांनी आपल 
अंक निरनिराळया देशांतल्या अंकांपासून किवा अक्षरांपासून 
वनविळे, असें मत बर्नेळ व वेळी या पाव्चात्य पंडितांनी 
मांडले आहे. पग वृल्हेरला हें मत मान्य नाही. 

भारतांत कोणत्याहि प्रकारची अक्षरांकपद्धति अस्तित्त्रांत 
येण्याच्या पूर्वी कित्येक बतर्कें सर्वसाधारण सॅल्योवाचक ात्र्दा" 
शिवाय दुसऱ्या कित्येक सांकेतिक शब्दांचा संख्या दर्शविण्या- 
करिता उपयोग केला जाई. दतपथ ब्राह्माण (शए३-ई-३-१) धे 
तैत्तिरोय ब्राह्मण ( १-५-११-१ ) यांत चार या संख्ये करिता 
करुत हा शब्द वापरला आहे. चौवीस संख्येकरिता गायत्री, 
अठ्ठेचाळीस संख्येकरितां जगती, असे सांकेतिक शब्द श्रीत 
सूत्रांत आढळतात. वेदांगज्योतिपांत १, ८, टर कन कव 
करिता अनुक्रमे रूप, अयर, गुण, युग व भसमूह हे शब्द वाप गा ळे 
आहेत. पिंगलाच्या छंदःसूत्रांतहि निरनिराळचा वृत्तांत किती 
अक्षरांच्या नंतर यति येतो, तें सांगण्यासाठी सांक्रेतिक श॑ 
योजिळेळे आहेत. सातव्या शतकानंतरच्या कित्येक ज्योतिप 
थांत असे सांकेतिक शब्दांक सर्वत्र आढळतात. प्राचीन शला 
लेखांतळे व दानपत्रांतळे हाक, तसेंच संस्क्रुत कवींच्या ग्रथातील 
रचनेचे शक, यांतहि सांक्रेतिक शब्दांक वापरलेले दिसतात 

संस्क्रुतांत ज्योतिष व गणित या शास्त्रांवरचे ग्रथ छदावद्ध 
असल्यामळे त्या ग्रंथांतल्या मोठमोठ्या संख्या इलोकांत ग्रथित 
करण्यासाठी ही शब्दांकांची पद्धति बरीच विकास पावली. या 
सर्व ग्रंथकार आचार्यांनी अंकांना स्थानीय किमत देऊन अगून्य व 
नऊ अंक अश्या दहा चिन्हांवर बसविलेली संख्यालेखनपद्धतिच 
वापरली. त्यांच्या संख्यांमध्ये एकमूचा आकडा प्रथम ल्ला 
नंतर दहम्‌, शतम्‌, इ. आंकडे यथानुक्रम सांकेतिक गब्दांनी 
दिलेले असतात. उदा० आकाश-पंच-वसु-पक्ष: ही संख्या घ्या. 
तिच्यामधील आकाशा, पंच, वसु व पक्ष हे शब्द अनुक्रमे शून्य, 
पांच, आठ व दोन या अंकांचे सूचक असून ती संख्या आक- 
ड्यांनी २८५० अशी होते 

हे शब्दांक म्हणजे व्यवहारातल्या निरनिराळ्या वस्तंचीं 
किवा कल्पनांचीं नांवें असून ते त्या त्या वस्तंनी किवा कल्प- 
नांनी सूचित होणार्‍या संख्यांकरितां योजिलेळे असतात. एकच 


खंड पहिला 


संख्या निरनिराळ्या वस्तृंच्या किवा कल्पनांच्या नांवांनी सूचित 
होणें शक्‍य असतें व त्या प्रत्येक नांवाला कित्येक प्रतिशव्दहि 
असगें शक्‍य असतें. त्यामुळे एकाच संख्येकरितां अनेक शब्द 
वापरळेळे आढळून येतात. पुढील उदाहरणें पाहा- 

० करितां -शून्य, ख, गगन, आकाश, नभ, पूर्ण, रंध्, इ. 

१ करितां -आदि, शणि, इंदु, विधु, अब्ज, भू, क्षिति, इ. 

२ करितां -यम, अश्विन, नासत्य, लोचन, कर, कुच, इ. 

३ करितां -राम, गुण, लोक, आग्नि, इ. 

४ करितां -त्रेद, श्रुति, समुद्र, केंद्र, वणे, युग, कृत, अय, इ. 

५ करितां -बाग, भूत, पर्व, प्राण, पांडव, अर्थ, विषय, इंद्रिय, इ. 

६ करितां -रस, क्तु, रिपू, दर्शन, इ. 

७ करितां -नग, त्रत्र्षि, वार, स्वर, धातु, छंद, इ. 

८ करितां -वसु, अहि, गज, सिद्धि, भूति, मंगल, इ. 
९ करितां -अंक, नंद, निधि, ग्रह, &ार, गो, पवन, इ. 
१० करितां -दिश्ा, अंगुलि, अवतार, इ. 

११ करितां रुद्र, भरग, इ. 

१२ करितां -रवि, मास, राणि, व्यय, इ. 

१३ करितां -विश्‍वेदेव, काम, अतिजगती, अवबोष, इ. 
१४ करितां -मतु, विद्या, इंद्र, लोक, इ. 

१५ करितां -तिथि, घस, पक्ष, इ. 

१६ करितां -नृप, अष्टि, कला, इ 

१७ करितां -अत्परष्टि. 

१८ करितां -धृति. 

१९ करितां -अतिवृति. 

२० करितां-नख व कृति. 

२१ करितां -उत्क्रति, प्रकृति व स्वर्ग. 

२२ करितां -कृति व जाति. 

२३ करितां -विकृति. 

२४ करितां -गायत्रो, जिन, अहेत्‌, सिद्ध, इ. 

२५ करितां -तत्त्व. 

२७ करितां-नक्षत्र, उड्‌, भ, इ. 

३२ करितां -दंत, रद, इ. 

३३ करितां -देव, त्रिदश, इ. 

४० करितां -नरक. 

४८ करितां -जगती. 

४९ करितां -तान. 

' अड्कानां वामतो गतिः' या नियमानुसार या सांकेतिक 
शब्दांकांची उजवीकडून डावीकडे रचना करायची असते. उदा ० 
गुण-वसु-गज-भूमिते शकाब्दे, ही संख्या वरील पद्धतीने 
मांडली असतां शके १८८३ असा बोध होतो. 


प्‌ अंकविद्या 


ति जुन्या हस्तलिखितांत अंकांकरितां अक्षरांचाहि उपयोग 
केलेला दिसतो. अंकांना अक्षरांचीं रूपें देण्याची कल्पना आर्यभट्ट 
इ. ग्रंथकारांच्या अक्षरांकांवरूनच कांही अंशीं सुचली असावी. 
आयंभट्ट ( अधम ) याने आपल्या आर्यभटीय ग्रंथांत अक्षरांकांचा 
प्रथम' उपयोग केला. त्याच्या पद्धतींत क वर्गापासून प वर्गा- 
पर्यंतची पंचवीस अक्षरें पहिल्या पंचवीस अंकांकरितां नियक्‍त 
केलीं असून त्यांपुढील य ते ह्‌ या आठ वर्णाचा अनक्रमे ३ ० 
४०, ५०, ६०, ७०, ८०, ९० व १०० हे अंक दाखविण्या- 
करतां उपयोग केला आहे. स्वरांमध्ये ऱ्हस्व दी्थ हा भेद 
सातळला' चसूुन अ ळा एक'व' इ, च, च लु ए. छे. ओ वं 
भो यांना अनुक्रमें शंभर व शंभराचा दुसरा, | तिसरा, चौथा 
पांचवा, सहावा, सातवा, व आठवा, घात असे अर्थ द्लिले 
आहेत. व्यंजनाला जोडलेला स्वर व्यंजनाच्या संख्येची आपल्या 
संख्येडश्‍तको पट दरशशवीत असून संयुक्‍त व्यंजनांतील स्वर 
त्याच्या अवयवीभूत प्रत्येक व्यंजनाबरोबर घ्यायचा असतो 
उदा० महायगां गे व ड र 
समम. न ० ऑन क. जतितहीने 
बुगूलुख्पृ सख्यने सांगितले असून ती संख्या 
१५,८२,२३,७५,२०० इतको होते. 

दुसर्‍या आर्यंभट्टाने आपल्या आर्यसिद्धांतांत नऊ अंक व॒ शन्ग 
या दहा चिन्हांकरितां वर्गमालेच्या पहिल्या दोन वर्गातील 
(क, च) दहा अक्षरें यथानुक्रम घेतलीं असून पुढच्या दो 
वर्गातील (ट, त) दहा अक्षरे पुन्हा त्याच अवाकािता व 
नुक्रमं योजिलीं आहेत. राहिलेल्या व्यंजनांपै की प हिप अ 
अक्षरे पहिल्या पांच अंकांसाठी व यरलवादि आठ | र 
पहिल्या आठ अंकांसाठी योजलेलीं आहेत. या नीचा ना 
पयादि क्रम असें म्हणतात. यांत स्वरांना कौन अर्थ व, 
यांतील संख्यालेखनपद्धति ' अडकानां वामतो गति: ' या सवे. 


साधारण नियमाच्या उलट आहे या पद्धतीप्रमाणे एकमचें प 
ळी |; ट्‌ प व र | १ 
अक्षर सर्वात ढतीप्रमार्णे ए प 


गी शेवटीं, दहमूचें अक्षर त्याच्या पुर्वी, शतमूर्चे अक्षर 
दहम्‌च्याहि आधी असा क्रम पाळलेला आहे. उदाहरणार्थ क, 
ण, च्‌; झ, झ, सि, ला, या अक्षरसंख्येचा अर्थ १५९९ 
असा होतो. (आयंसिद्धांत २.९) किक 

वर सांगितलेल्या दोन अक्षरांकपद्धतींपैकी पहिल्या आर्य- 
भट्टाची पद्धति त्याच्या ग्रंथाबाहेर अन्यत्र दृष्टीस पडत नाहो 
पण दुसऱ्या आयेभट्टाचा कटपयादिक्रम कित्येक शिलालेखांतून 
दिसून येतो. षड्गुरुशिष्य याने सर्वानक्रमगीवर लिहिलेल्या 
वैदार्थदीपिका या टीकेत हा क्रम वापरलेला आहे (इंडियन 
अँटक्वेरि पुस्तक २१ पृ. ५०) . उत्तरकालीन लेखकांनी या कट- 
पयादि क्रमांत बदल केला तो असा, की ते 'अडकानां वाम हो 
गत: ' या नियमाप्रमाणे आपल्या संख्या लिहूं लागले त 


अंकविद्या द्‌ 


याणिवाय केरळ व आंध्र या प्रदेशांत अक्षरांकांची आणखी 
एक पद्धति दिसून येते. तींत क पासून ळ पावेतों ३४ वर्ण 
अनुक्रमे पहिल्या २४ अंकांकरितां योजळे असून पुढच्या 
अंकांकरितां का, खा, इ. आकार॒युक्‍त व्यंजनें, त्यापुढील 
२३४ अंकांकरितां कि, खि इ. इकारयुक्‍त व्यंजनें अशा रीतीनें 
वाराखडींतील सर्व अक्षरांचा उपयोग करून ४०८ पावेतोचे 
अंक अक्षरांनी दाखविलेळे असतात. ब्रह्मदेणांतील कांही जुन्या 
हस्तलिखित ग्रंथांत १ ते १२ करितां क ची वाराखडी, १३२ ते 
२४ करितां ख ची, २५ ते २६ करितां ग ची अक्या प्रकारें सर्वे 
व्यंजनांच्या वाराखड्यांचा, अंक दर्शविण्यासाठीं उपयोग केलेला 
आहे. ल॑केंतल्या हस्तळलिखितांतहि पृप्ठांक दर्णविण्याच्या कामीं 
याच अनुक्रमाने वाराखड्यांतील अक्षरें योजिलीं आहेत. 
अंकांकरितां अक्षरांचा उपयोग पहिल्या आर्थभट्टापूर्वी 
कोणीहि केळेला दिसत नसला, तरी अक्षरांकथद्वधतीचा जनक 
तोच होता, असें मात्र निश्चितपणे सांगतां येत नाही. कारण 
पाणिनीच्या १-३२-११ या सूत्रावरील कात्यायनाचें वातिक व 
केयटाने दिलेले त्यार्चे उदाहरण यांचें अवलोकन केल्यावर असें 
कळतें, की स्वरित चिन्हांमध्ये १, २, ३, इ. संख्या दर्शविण्या- 
करितां शिवसूत्रांतीळ वर्णक्रमानुसार अक्षरे वापरलीं आ 
आज सवेत्र प्रचारांत असलेली केवळ संख्याळेखन पट्ट 
तिच नव्हे; तर नऊ प्राथमिक अंक व गरून्य यांचीं चिन्हेंहि 
ळांत हिदीच आहेत. दहाव्या शतकाच्या उत्तरार्धांत व्हीम्स 
थ जवट याच स्थानस्षापटावर. वापरलेली चिन्हें काय, किवा 
जॉमेट्रियाचें कतृत्व ज्याच्याकडे देण्यांत येतें त्या बोएशसचीं 
हो ह ल क 
सून पुन्हा हे नवीन 
जुन्या हिदी संख्याळेखनपद्धतींतील अंकांप 
आहेंत. अरवांनी आपले अंर्क 1 
अल्‌्विरूनीनेच म्हटलें आहे 


हदी अंक 
[सून तयार झालेले 
दा अकांपासुन तयार केले असें 
अरब लोकांत 
अंक प्रचलित होते. पश्चिमेकडे ज्यांचा ल भन 
घोबर (धूळ) अंक असें म्हणत असत पुवकडील व पिन 
कडाल अरबी अंकांत विशेय फरक आढळून येत नाही, हें जरी 
खर असल, तरी नवीन पद्धतीचें संख्यालेखन सुरू होण्यापूर्वी 
सुरापात स्थानरपापटावर जे अंक वापरण्यांत येत होते, त्यांचें 
दवकडा|ल अरव अंकांपेक्षा स्पेन व आफ्रिका या देशांत प्रचारांत 
असलल्या घाबर अंकांशीं अधिक साम्य होतें 

अकांमध्येहि शुभाशुभ कल्पना व्यक्‍त झालेली आहे. अनेक 
जातीजमातींच्या लोककथांत ३, ४ ५, १२, ४०, १००, या 
सख्या शुभ व पवित्र मानलेल्या आढळतात. सुधारलेल्या समा- 
जांतहि अंकांविषयी 'रभाशुभ कल्पना प्रचलित आहेतच 


भारतीय संस्कृति कोडा 


पाश्‍चात्य देशांत तेरा ही संख्या अगभ मानतात. भारतीय 
जातकक्यास्त्रांत आठ हा अंक व कृडलीतळं आप्टम स्थान मत्य- 
सूचक मानलेले आहे. तीन हा अंकलह्ि असाच अशभ मानलेला 
आहे. “न गच्छेत्‌ ब्राह्मणत्रयम्‌ ' तीन ब्राह्मणांनी 
(किवा माणसांनी) एकदम एखाद्या कार्यासाठी जाऊं नये; 
गेल्यास कार्यनाण होतो, अणी समजत आहे. तीन व त्याची 
कोणतीहि पट या संख्यांना ग॒ढविद्येत विदरेष महत्त्व आहे. 
वैदिक वाळमयांत तीन व त्याने भाग जाणार्‍या संख्या यांचा 
उल्लेख अनेक वेळां आला आहे. वेदांत विदवाची विभागणी 
पृथिवी, द्य: व अंतरिक्ष अणा तीन लोकांत केळेलळी आढळ? 
सात या आंकड्यालाहि असंच महत्त्व आठे. पश्वीचीं द्रीपें सात 
अग्नीच्या जिव्हा सात, सूर्याच्या रथाचे अब्व सात, मश्‍त्‌ तीन 
% सात, क्ूपि सात, वाय सात > सात, इत्यादि 
सख्या रुद्रांची, वारा आदित्यांची, एकवीस गणपतीची, सहा 
स्कंदाची, सात मातृकांची, तीन गौरीची, अदा विशिष्ट संख्या 


म्हणजे 


करा हा 


कुळें नऊ व दहा या संख्यांशी निगडित आहेत. बौद्ध धर्मात 
सात या अंकाळा विशेष मान आहे. बुद्धाची सात रत्ने, सात 
पवित्र स्थानें इत्यादि. काही प्राचीन ग्रंथांत सात, दहा, सत्तर 
या संख्यांनी पूर्णत्व सूचित केलें आहे पाहा-अंकगणित 
[ म. ज्ञा. को; विज्ञानेतिहास; प्रा. भा. लि. मा.; एन्सा. रि. ए. ] 


अंकाई-तंका3 नासिक जिल्ह्यांत सह्याद्रीच्या रांगेत हें 

काइ-तकाई स्त्रान आहे. याची उंची ३१८२ फूट 
आहे. या ठिकाणीं एक किल्ला असून जैनांच्या सात गुफा 
आहेत. या लहान असल्या तरी शिल्पकलेच्या दृष्टीने प्रेक्षणीय 


१ -. आसामांत संद्री नदीच्या विस्तीर्ण खोऱ्यांत 
अका मरा राहणारी एक जमात. हे शेतकरी आहेत 
यांची जमीन महामर पिकते. हे कापडहि विणतात. यांच्या 
बायका निळे परकर व त्यांवर कुडतीं वापरतात. यांचे 
स्थान पर्बेतिया मिरींच्या वायव्येस आहे. यांच्या स्त्रिया 
तोंडावर गोंदून घेतात म्हणून आसामी लोक त्यांना अंका 
(अंक > गोंदणे) म्हणतात. हे लोक तेनाय असें आपल्या 
जमातीचे नांव सांगतात. यांच्या चालीरीति पदम अवबोरां 
प्रमाणें आहेत. ते दिसतातहि अबोरांसारखेच. हे शांतताप्रिय 
आहेत; पण लुटारूपासून स्वत:चें संरक्षण करण्यासाठी त्यांना 
शस्त्रसज्ज राहावें लागतें. हे गनिमी काव्याने न लढतां आगाऊ 
जाहीर करून शत्रूवर छापा घालतात. ते पुरुष शात्रुना झोडप- 
तील, ठार करतील; पण त्यांच्या बायकामुलांना मात्र हात 


खंड पहिला 


लावणार नाहीत. पाहा - पर्वतिया मिरी; पदम अबोर. 
[ दि. मिरीज्‌ अँड्‌ हिल मिरीजू-डॉल्टन ] 


अंकिया एक आसामी नाटयप्रकार. बंगालमधलें कीर्तनिया 

नाटय १६-१७ व्या शतकांत आसाममध्ये अंकिया 
या रूपांत प्रचलित झालें. त्यांत पद्याच्या जागीं गद्याला महत्त्व 
मिळालें. करमणूक हेंच केवळ त्याचें उद्दिष्ट न राहतां त्याच्या 
द्वारें वैष्णव धर्मांचा प्रचारहि होऊं लागला. अंकिया म्ह्णजे 
एकांकी नाटक होय. शंकरदेव व गोपाळदेव हे आसाममधले 
लोकप्रिय अंकियाकार होत. पाहा - कीतंनिया, असमिया भाषा 
व साहित्य; शंकरदेव. [ लो. ध. ना. ] 


अंकुरावीथ्रि वोंडो आदिवासींची पितुक्रिया. पाहा-वोंडो. 


अंकुरारोपण म्हणजे धान्याचे अंकुर | वाढविणे. लिंगायत 
व रटड्डी लोकांत लग्नप्रसंगी हा विधि कर- 
तात. लग्नाच्या आदल्या दिवशीं पुरोहित साळी, गहू, हरभरे, 
ज्वारी व काळे वाटाणे अशीं पांच धान्ये घेऊन तीं एकत्र 
मिसळतो व वारळाची माती घालून भरलेल्या मातीच्या 
भांड्यांत तीं पेरतो. पेरतांना सद्योजात, वामदेव, अघोर, 
तत्पुरुष व ईशान या शिवरूपांचे मंत्र म्हणतो. त्याचबरोबर 
भूमातेचीहि प्राथना करतो. नंतर १५ दिवस वधू-वरांच्या 
पक्षांतील मंडळी पाणी घालून ते अंकुर वाढवतात. १६ व्या 
दिवशीं वराकडील माणसें तें उगवलेंलें शेत घेऊन वधूच्या 
घरीं जातात. वरमाता त्यांतले कांही अंकुर वधूच्या केसांत 
माळते व उरलेले सुवासिनींना वांटते. हें विधान वंशवृद्धीसाठी 
असतें. [ की. पॉ. ] 


अंकुरापेण जैनांचा लग्नविधि पाहा. 


(१) लांकडी दांड्याला बसविलेले आंकडीसारखें 
अकुश हत्यार. हत्तीला ताब्यांत ठेवण्यासाठी हें त्याच्या 
गंडस्थळाला टोंचतात. गणपति हा अंकुशधारी आहे. ' पाशमड्‌- 
कुशधारिणम्‌ ' असें त्याचें वर्णन आहे ( ग. अथ. ). कित्येक 
देवतांच्या हातीं अंकुश असतो. (२) जैन यतींचें एक उप- 
करण. याच्या साह्यानें फांदी वाकवून ते पानें फुलें तोडतात. 
अंकुशाच्या डोक्यावर वज्र असतें तेव्हा त्याला वज्ञांकुश 
म्हणतात. पाहा-वज. 


,. (१) देक्षव लोक. हें नांव सर्वप्रथम अथरवंवेदांत सांपडतें 
( ५.२२.१४). महाभारताच्या मताप्रमाणे अंग-वंग 


अंग 


हा एकच देश असून तो कर्णाच्या आघिपत्याखालीं होता. हें 
अंग द डा राज्य दुर्योधनाने कर्णाला दिलें होतें ( सभा. 
४४.९ ). जिवाच्या क्रोधाने आपण भस्भीभूत होऊं, या भयाने 
मदन त्याच्या आश्रमांतून पळत सुटला व त्यानें ज्या ठिकाणीं 
आपले शरीर ( अंग ) टाकलें, तो देश पुढें अंगदेश या नांवाने 
प्रसिद्ध झाला ( वारा. वाल. ३२ ). त्यापर्वो याला कामा- 
श्रम असें नांव होतें. शक्‍तिसंगमतंत्रांत याचा विस्तार पूढील 
प्रमाणे सांगितला आहे- र्‍ 
देद्यनाथं समारभ्य भुवनेशान्तगं शिवे । 
| ताबदडगाभिबो देशो यात्रायां न हि दुष्यति ॥। 
अर्थ -वेंद्यनाथापासून भुवनेश्‍वरापर्यंत अंगदेश समजावा. 

हा यात्रेंत दूषित नाहीं. 

ी प्राचीन भारतांतील सोळा महाजनपदांपैकी अंग हें एक 
हाजनपद होतें व तें समृद्ध होतें ( योगिनीतंत्र २.२.११९ ). 
विहार प्रांताच्या पूर्व भागांत हें वसलें होतें. पाणिनीने अंग, 
वंग इत्यादींचा एकत्र उल्लेख केला असून (अष्टा. ४.२.१२३८ ) 
गोपथ ब्राह्मणांत त्याचा मगघांशीं संबंध दाखविला आहे 
( २.९ )वलीची पत्नी सुदेण्णा हिच्या ठिकाणीं दी्घतमा क््षीने 
पांच पुत्र उत्पन्न केले व त्यांनी आपापल्या नांवाची राज्ये 
वसविलीं, अशी कथा महाभारतांत आहे ( आदि. १०५ 1. 

अंग लोक हे अनार्य असून ते समुद्रापलीकडन भारताच्या 
रय भागांत आले, असें पागिटरचें मत आहे ( जर्नल रॉ. ए 
सो. १९०८). पण या विधानाला वैदिक वाड्मयांत रावा 
मिळत नसल्याचे डॉ. केतकर म्हणतात. र व्हा 

दशरथाच्या काळीं रोमपाद नांवाचा त्याचा मित्र अंगदेज्ा- 

ब्‌ राज्य करीत होता. त्याच्या राज्यांत एकवार अवषण पडलें 
तें क्रष्यशंगाने ह केलें म्हणून त्याते क्रष्यशंगाला ज्ञांता ही 
आपली कन्या दिली. अंग देशाची राजधानी चंपा हो असून ( क 
पाया याच रोमपाद राजाचा पणतू चंप याने घातला. कमीशन 
जवळीळ' चषानगर व 'चंपापूर हो दोन गांवें मिळत होणार 
क्षेत्र एवढा प्राचीन अंगाच्या राजधानीचा आवाठ होता त 
पूवीं चंपा गेगरीचे नांव मालिनी असें होतें. जातकांत | हला 
पनयमोबाच य: ( महोत्रतजोतिके ). काश्मीरजवळच्या 
मज्योचडमेहिन हि न हिचे वेगळेपण दाखविण्यासाठी हिला 

॥झचपा म्हटले गले. वद्यनाथ ते भुवनेश्‍वर एवढा प्राचीन 
अंगदेशचा विस्तार होता. सध्याचे मोंघीर व भागलपूर हे 
बिहारांतले दोन जिल्हे प्राचीन अंगांत समाविष्ट होते. नदी- 
किनारीं वसल्यामुळे ही नगरी व्यापाराचें मोठे केंद्र होती इ्थले 
व्यापारी आपल्या होड्या घेऊन व्यापारासाठी मलाया सुमात्रा 
पर्यंत जात होते. या नगरांतल्या लोकांनी हिंदचीनमध्ये आपल्या 


भंग टॅ 


नांवाने उपनिवेग स्थापले होते. लोकांकडून कर वसूल करण्या- 
साठी या नगरींत जकातघरें होतीं. इथळे लोक भार्या व मुले 
यांची विक्री करीत व रोगग्रस्त लोकांना टाकून देत, अक्ली 
माहिती महागोविदसुत्तांत दिळली आहे. अंगदेद्यांत एक स्वतंत्र 
लिपी चाळत असल्याचें ललितविस्तरांत म्हटलें आहे. 

अंग देण हें जैन धर्माचें मोठें केंद्र होतें. बारावा तीर्थकर 
वासुपूज्य याचा जन्म व निर्वाण इथेच झालें. महावीराने आपले 
तीन चातुर्मास्य इथेच केळे. ब्रह्मदत्त हा अंगदेशाचा शेवटचा 
राजा होय. त्याच्यानंतर अंगदेदा मगधांचा अंकित झाला आणि 
मगधांचें एक अंग वनून राहिला. मगधराजा विविसार याने 
राज्याभिपेकानंतर (सन पूर्व ५३०) थोड्याच काळांत अंगदेश 
हस्तगत केला. पूढे ७ व्या गतकांत केव्हा तरी तो पुनश्‍च स्वतंत्र 
झाल्याचें आढळतें. वृद्धाच्या काळीं अंगदेशांत कित्येक महालाला 

वा स्नातकसंस्था होत्या व विविसार राजानें त्यांच्या खर्चासाठी 
जमिनी तोडून दिल्या होत्या. वृद्ध अनेकवार चंपानगरींत आला 
होता व त्याने इथल्या गग्गरा पोखरिणी नांवाच्या सरोवरा- 
कांठीं विश्राम केला होता. इथेच त्याने विश्याखा नांवाच्या 
गिष्येला आपल्या धर्माची दीक्षा दिली. वृद्धाच्या उपदेशाने 
इथल्या पुष्कळ ब्राह्मणांनी वौद्ध धर्म स्वीकारला. वृद्धाने नवा 
धर्म अस्तित्वांत आणल्यानंतर पहिल्या. दहा वर्षांच्या काळांतच 
चंपा आणि तिच्या आसपासचीं नगरे यांमध्ये त्या धर्माची केंद्रे 
निर्माण झालीं. त्या प्रत्येक केंद्रांत एकेक भिक्षुसंघ राहून धर्म- 
प्रसाराचे काम करीत असे 

नवव्या द्रातकांत अंगदेशांत पाल घराणें उदयास आलें व 
त्याने आपली सत्ता संपूर्ण उत्तर वंगाळ व बिहार या प्रांतांवर 
वसविली. नंतर अंगदेशाचें नांव फारसें निघत नाहीं. मुसलमानी 
अमदानीच्या पुर्व काळांत गौडदेद्याच्या एका राजघराण्याकडे 
हा प्रदेश होता.पुढें अकवरानें तो आपल्या साम्राज्यांत समाविष्ट 
केला. इ.स. १७६५ सालीं गहा अलम बादगहानें बंगाल, बिहार, 
उडीसा यांची सनद ईस्ट इंडिया कंपनीला करून दिली, तेव्हा 
हा देशहि त्याबरोबरच ब्रिटिशांच्या ताब्यांत गेला. [ हि. जॉ. 
ए. इं.; प्रा. मौ. वि; म. ज्ञा. को. ] 

(२) उल्मुक व पुप्करिणी यांचा पुत्र. हा कृत युगाच्या 
अंतीं प्रजापति होता. वेन हा याचा पुत्र होय. 

(३) नैयाथयिकांच्या मतें प्रयोजक किवा उपकारक. मीमांस- 
कांनीं याची व्याख्या केली आहे ती अक्षी - फलवत्सन्निधो 
अफलं तदळूंगम्‌ च स्वर्गादि फल देणाऱया मुख्य यागांच्या 
अनुषंगाने फल न सांगितलेले प्रयाज, अनुयाज इ. जे याग केले 
जातात, ते अंग होत. 

(४) जातकशास्त्रांत लग्नाला अंग म्हणतात. 


भारतीय संस्कृति कोठा 
अंग-उपांग दवतांवर जैनांच्या आगमांचा भाग. 
अंगांची संख्या वारा आहे 
(१) आचारांगसूत्र -याच दान भाग असून त्यांना चुत 
स्कंध असें म्हणतात. या ग्रंथांत जन साधच्या आचारांचे वर्णन 
आहे. हा ग्रंथ गद्यपद्यमिश्रित आहे. 


णक 


(२) सूत्रकृतांग - यांत जैन साधची जीवनचर्या वणिळेली 
असून त्यावरोबरच जैनेतर मतांचे खंडनद्रि आहे. याचेहि दान 
भाग असून ग्रंथ विविध छंदांत निवद्ध आहे. 

(३) स्थानांग - यांत वोद्धांच्या अंगुत्तरनिकायाप्रमाणे एक 


(४) समवायांग-यांत तिसर्‍या अंगांत आलठेल्या विषयां- 
चेंच अधिक वर्णन आहे. 

(५) भगवतीसुत्र - महावीराच्या महतीय व्यकतिः्वाच 
अनेक पेळू दाखवणारा हा ग्रंथ आहे. महावीराचे बिप्य, 
त्याच्या समकालीन व्यक्त आणि त्यांचें प्रभावी व्यक्तिमत्त्व 
यांचें विवरण देणारा हा ग्रंथ एतिहासिक दृप्टीनेहि श्रेष्ठ आह्‌ 

(६) नायाघम्मकहाओ ( सं. ज्ञानधर्मंकथा ) - यांत जैन 
धर्मातील आचार आणि तत्त्वज्ञान यांचें विशद रूपानें वर्णन 
करणाऱ्या कथांचा संग्रह आहे. वाळूमयीन दृष्टीनेंहि या कथा 
मनोज्ञ आहेत. वौद्ध धर्मांत जातककथांना जें महत्त्वपूर्ण स्थान 
आहे, तेंच जेन धर्मात या कथांना आहे 

(७) उपासगदसाओ ( सं. उपासकदगांग ) - या ग्रंथांत 
उपासकांच्या कतंव्यांचें विस्तृत वर्णन आहे 
_ (८) अन्तकृद्दशा - याचा अर्थ ज्यांनी संसाराचा अंत 
केला, अशा साधूच्या संबंधी दहा अध्याय. यांवरून वाटतें, की 
या ग्रंथाचे दहा परिच्छेद असावे. पण आज त्यांपैकीं आठच 
उपलब्ध आहेत. 

(९) अनुत्तरोपपातिकद्षा - याचा अर्थ सर्वांत उच्च अता 
स्वर्गाची प्राथ्ति करून घेणाऱ्या यतींच्या संवंधीं दहा अध्याय. 
पण सांप्रत यांतळे तीनच उपलब्ध आहेत. यांत श्रीकृष्णाचे 
चरित्र जेनांच्या दृष्टीने वणिलेलें आहे. इथे श्रीक्रृ्ण जेन धर्मी 
मानलेला आहे. 

(१०) प्रश्‍नव्याकरण - यांत जेन धर्माचे उपदेश प्रश्‍नोत्तर- 
रूपाने सांगितले आहेत. 

(११) विपाकसुत्र - विपाक म्हणजे सर्वे प्रकारचीं कर्मे 


परिपक्व होणें. यांत शुभाशुभ कर्माचें फल सांगितलें आहे. 


(१२) दृष्टिव द - हें अंग आजमितीस लुप्त आहे. फवत 
त्याचे उल्लेख कांही ग्रंथांत मिळतात. 


खंड पहिला 


उपांग - जैनांच्या प्रत्येक अंगाच्या वरोबरीनें एकेक उपांग 
त्याला जोडलेले असतें. यांची संख्याहि वाराच आहे. या उपां- 
गांचीं नांवें पुढीलप्रमाणे - (£) आपपातिक (२) राजभ्रश्‍न 
(३) जीवाधिगम (४) प्रज्ञापना (५) जंबुद्ीपश्रज्ञप्ति 
(६) चंत्रप्रज्ञव्ति (७) सूर्यप्रज्नप्ति (८ ) निरयावली ( पाठभेद- 
कल्पिका), (९) कल्पावतंस, (१९ ) पुष्पिका, (११) पुष्प- 
चूलिका व (१२) वृष्णिद्षा ( पाठभेद-वंदिदशा). [आ. सं. ] 


अति शौ सूक्‍्तद्रप्टा. अधामिक दासांना आर्य यथायोग्य 
अंग आख प्रतिस्पर्धी भेटले, असें हा म्हगतो. इंद्राने पिप्रूचे 
दुर्ग फोडले, यज्ञविमुख राक्षसांना ठार केलें, महिने कुठून कसे 
धरावे तें सांगितळें आणि आकाशांत ( नक्षत्ररूप ) चक्राच्या 
परिधीचे विभाग पाडले, असें याने सांगितलें आहे ( क्र 
१०.१३८). 


, ,. सोनें, रुपे, इ. धातूंचे वोटांत घालग्याजोगें वळे 
अरठा कत्रा कडे. अंगठी वाटोळी असते; पग कित्येकदा 
चौकोनी, अष्टकोनी, असाहि तिचा आकार असतो. कित्येकदा 
अंगठीवर कोंदण वनवून त्यांत एखादा खडा बसवतात. अंगठी 
घालून आपलीं बोटें अलंकृत करणें ही आवड पुरातनकाला- 
पासून सर्वत्र दिसून येते. ज्या काळों लेखनकला फार थोड्या 
लोकांना अवगत होती, त्या काळीं आत्मविशिष्ट चिन्हें अंगठ्यां- 

वर खोदून महत्त्वाच्या कागदपत्रां- 
वर त्यांचा शिक्का उठवीत व असे 
&3 शिक्के त्या लेखांचा खरेपणा सिद्ध 
करण्यास उपयोगी पडत. 
क्रग्वेदकालापासून भारतांत 
अंगठीचा उपयोग होत असलेला 
दिसतो. क्रग्वेदांत महतांचें वर्गन 
करतांना ते खादियुक्‍्त असतात, 
असें म्हटलें आहे (क्र. २-२४-२ त 
खादि म्हणजे अंगठी असा अर्थ 
सायणाचार्यांनी दिला आहे. म€- 
तांना हिरण्यखादय: (सोन्याच्या 
अंगठ्या घालणारे) असें शांखायन 
श्रौतसूत्रांतहि म्हटलें आहे. धार्मिक 
विधीच्या वेळीं दर्भाचें पवित्रक 
अंगठ्यांचे प्रकार (अंगठीच्या आकाराची दर्भग्रंथि) 
ति सूत्रांत आढळत नसली, तरी ती 
[ची ग्रंथि इंग्रजी 


बोटांत घालण्याची पद्ध न्न 
स्मृतिकालांत सुरू ज्ञालेली दिसते. या पवित्रक 


ढु अंगठो 


आठ या आंकड्यासारखी असते. कित्येकदा दर्भांच्या ऐवजी 
सोन्याचेंच पवित्रक करून तें वोटांत घालतात. ते असलें कौ 
मग दर्भाचें घालावें लागत नाही. 
| खुणेची अंगठी हा एक कथासाहित्यांतला महत्त्वाचा कल्पना- 
बंध आहे. _अंगठीवर स्वतःचे नांव खोदून प्रसंगीं तिचा खणे- 
साठी उपयोग कणे ही चाल रामायणाइतको तरी प्राचीन 
आहे. हतुमगन्‌ सीताशुद्धीसाठी निघाला असतां सीतेची भेट 
झाल्यास तिला खूण पटावी म्हणून रामाने आपल्या नांवाची 
अंगठी त्याच्या स्वाधीन केली होती (वारा. किष्कि. ४४.१२) 
कालिदासाचे अभिज्ञान ज्ाकुंतलम्‌ हें नाटक अशा विको 
अंगठीवरच आवारलेले आहे. राजकीय व्यवहारांतहि धंगठ्या 
म्हणजे मुद्रा यांना प्राचीन काळापासून महत्त्व आहे. राजमुद्रा 
हो राजाच्या अधिकारचिन्हांतली एक वस्तु होती व ती पऱ्यय 
राजश्ासनावर उठवावी लागे. त्याशिवाय राजाज्ञेला प्रामाण्य 
नसे. त्यामुळे अशा अंगठीला फार जपावें लागे. या अंगठ्यांचा 
परवान्यासाठी हि उपयोग करीत. 
वयळ हस्तभूषण म्हणूनच अंगठी घालण्याची चाल पडलेली 
नाही- तिच्यामागे संरक्षणाचीहि कल्पना आहे. जादूटोण्यांत 
वर्तुळाला फार महत्त्व असतें. एखाद्या माणसाला भर्वांखेतांपासून 
सुरक्षित ठेवण्यासाठी त्याच्याभोवती पाणी, वाटोळे खडे, कांटे 
तांदूळ, विस्तव, इ. वस्तूंनी वर्तुळ करून तें मंत्राने भारतात | केत्येक 
वेळां स्वत:च्या सुरक्षिततेसाठी मांत्रिकच अ्या वर्तळांत ठक न 
आपले प्रयोग करीत असतो. अजा वर्तळांचेंच छोटे वंतीका 
म्हणजे अंगठी. मंतरळेली अंगठी बोटांत घातल्याने पिज्ञाचा- 
दिकांची बाधा होत नाही अशी सावेत्रिक समजत आहे. नव- 
ग्रहांची बाधा होऊं नये म्ह॒गूनहि विविष्ट रत्नांच्या बगळ्या 
वापरतात. 
| विवाहाच्या वाऊडनिरचयाच्या वेळीं वराने वधच्या बोटांत 
अंगठी घालण्याची चाल पाश्‍चात्य देशांत सवेत्र आहे. विवाहाची 
शपथ म्हणून अंगठीचा उपयोग करण्याची पद्धत प्रथम कना 
मधल्या लोकांनी सुरू केली, असें एच्लर म्हणतो ( | ९ 
(0115 र्ण 1191101116 ). प्राचीन इजिप्शियन साहित्यांत मळी 
अंगठ्यांचे पुष्कळ उल्लेख आहेत. अंगठी करोठी अः त 
र ही टं सते 
आणि वर्तुळाला शेवट नसतो; म्हणून विवाहबद्ध होणार्‍या 
वधूंवरांचे प्रेम चिरकाळ टिकावे या टत्‌ने ही वॉयतिधाची 
अंगठी देण्याची चाल पडली असावी. स्त्री-पुस्षांचें जीवन 
एकटेपणीं अपुर्ण असतें व तें विवाह्मीलनाने परिपणं होतें, हीहि 
कल्पना याच्या मुळाशी असणें शक्‍य आहे. प्राचीन काळीं पळ- 
वून आणलेल्या स्त्रियांच्या हातांत वाटोळ्या बेड्या किवा 
कडीं घालीत. त्याचेंच स्मारक प्रतीक म्हणन वराने वघला 


अंगठो १० 


अंगठी घालण्याची पद्धत सुरू झाली असावी, असाहि कांही 
संशोधकांचा तर्क आहे. वाशूनिव्चयाची ही अंगठी प्रथम साधी 
व लोखंडाची असे. पण दुसर्‍या शतकापासून ती सोन्याची झाली 
व पुढे तिचा विवाहाच्या धामिक विधींतहरि समावेश झाला. 

मोहोरेची अंगठी घाळण्याची चा्लहि बरीच जुनी आहे. 
वायकांत हिचा वराच प्रचार आहे. विधवा स्त्रियाहि अद्या 
अंगठ्या वापरतात. महाराष्ट्रांत सुतमुख या वैवाहिक सोह- 
ळ्यांत मोहोरेच्या अंगठीची गरज असते. श्रीमंत लोक मोहो- 
रेच्या अंगठ्या वापारतात, त्याप्रमागें गोरगरीव चांदीच्या अंग- 
ठ्यांवर चवळी, पावली वसवन ती होस भागवतात. जयवुरी 
अंगठ्या फार प्रसिद्ध आहेत. उत्तर भारतांत मिन्याच्या सुंदर 
अंगठ्या वनतात. सुवासिक अंगठ्या, देवदर्शनी अंगठ्या, इष्ट 
कामना पुरवणार्‍या अंगठ्या, असे अनेक प्रकार बाजारांत 
विक्रीस असतात. 

वरगृहीं नवोढर्चे नामकरण करतांना व वालकाच्या नाम- 
करण संस्कारांत सुवर्णणळाकेणऐवजी अंगठीनेच नांव लिहिण्याची 
पद्धति आहे. कोकणांत लग्नाच्या दुसर्‍या दिवश्लीं वधू-वरांचा 
अंगठीचा खेळ होतो. परातींतल्प़ा हळदीच्या पाण्यांत अंगठी 
टाकन ती ववू-वरांना लोधायला लावतात. वधला ती 
मिळाली तर तिचा जय होतो व वराला मिळाल्यास वध 
ती त्याच्याकडून मागून घेते व आपल्या वोटांत घालते 
[ एन्सा. रि. ए.; म. ज्ञा. को. ] 


( १५०४- १५५२ इ. स. ) शीखांचा श्कॅ 


ग्‌ रव ह र 2 
अगड शाह धर्मगुरु. हा खत्री जातीचा असून नानकाच्या 
मागून गुरु झाला. आपल्या मुलांना वगळून नानकाने याला 


आपल्या गादीचा वारस नेमले. याची कथा सांगतात ती अशी - 

नानक आपल्या निष्यांसह प्रवास करीत असतां त्याला 
वाटेंत एक प्रेत दिसले. ते पाहून नानक आपल्या शिष्यांना 
म्हणाला, का जर्‌ तुमचा माझ्यावर श्रद्धा असेल, तर तुम्ही 
हें अन्न (प्रेत) भक्षण करा. या आदेशाला बाकीचे शिष्य 
कचरले; पण अंगड पुढे झाला. तो तें प्रेत खाण्यासाठी त्यावरचें 
आच्छादन काढू लागला. पण एवढ्यांत प्रेत अदृश्य झालें व 
त्या जागीं पवित्र अन्नाचें ताट प्रकट झालें. त्या वेळीं नानकानें 
अंगडाला आलिंगन देऊन म्हटले, कौ तं माज्ञीच प्रतिमा 
असुन माझे तेज तुझ्या ठिकाणीं राहील. तेव्हापासून शीख लोक 
त्याला नानकाचा अंग समजन भजं लागले 

गुरुमुखी लिपि अंगडगाहाने शोधून काढली व 'ग्रंथ साहिव 
विस्तृत केला, अशी आख्यायिका आहे. याहन याची अधिक 


भारतीय संस्कृति कोठा 


माहिती मिळत नाही. याने आपल्या मागून अमरदासाला गुरु 
म्हणून नियुक्‍त केलें. [शी. स्फू. इ.; म. ज्ञा. को. ] 


ह. गण घरापुढील मोकळी व वापरांतळी मर्यादित जागा. 
अर! पा 

पाहा-प्रांगण. 

अंगद व केवूर हे रत्तजडित सुवर्णालंकार दंडांत 


अंगद री की 0. ची म 

अगढ&. ब्राळायचे असतात. यांवैकी कांहीची घडण वेली- 
सारखी, तर कांहीची मकराकृति असते. याच्या यरच्या अंगाला 
टोक असतें. हें दंडांत घट्ट बसवतात. प्राचीन काळीं स्त्री-पुरुष 


दोघेहि वापरीत. पाहा-केयूर; अलंकार. 

ञं स्थापत्य शास्त्रांतळी एक संज्ञा. याचा अर्थ 

गगदपण वास्तची. छांबी. कंदी. उंची. जीवि. चं 
> एखाद्या वास्तूची, लांबी, रंदी, उंची, जात, ४. 


अवयवांची सदाप रचना. 
आलयाद्यरगसर्वेषु होनाधिक्यं भवेद्यदि । 
राजाराष्ट्रादिकतृंणां दोषप्राप्तिरिहोच्यते ।। 
१ ( मानसार ) 
अर्थ -- वास्तूच्या सर्व अवयवांत कुठे कमीअधिकपणा 
निर्माण झाल्यास तो दोप राजा, राष्ट्र व बांधकाम करणारा 
या सर्वांना वाधतो. [ एन्सा. हि. आ. ] 


स्मार्त आणि पौराणिक क्रृत्यांतील मुख्य देव- 
तेच्या अनपंगाने असणार्‍या देवतांना हें नांव 


हेवीचें व इतर देवतांचे वसतिस्थान. [ ब्रह्मांड 


अंगदे लट .] ल 

अंगदेव्यंतर पू. ४.३७] 

अंगट्ठी जंवुद्डीपाचा पोटभाग. म्लेच्छ प्रदेश. [ वायु पु. 

अंगद्वीप »८१४-- १८] 

अंग वू ब्रतोत्सवादि प्रसंगीं केल्या जाणाऱ्या षोडशोपचार 
डं पुर्जृतली एक अवांतर पूजा. या पुजेत देवतेच्या 


प्रत्येक अंगाचा नामनिदेश करून मूर्तीवर अक्षता टाकतात 
उदा० सुमुखाय नम: पादौ पूजयामि इत्यादि. या पूजन 
मूर्तीच्या सर्व अवयवांत सामर्थ्य येते, अल्ली धारणा आहे 


ह कड., दिगंबर जेनांचे धर्मग्रंथ. अंग नामक त्यांच्या मुख्य 
गबाह्य धमंग्रंथांत यांचा समावेश नसल्यामुळे यांना 
अंगबाह्यें किवा प्रकीर्णकें असें नांव मिळालें आहे. यांत पुढील 
ग्रंथांचा समावेश होतो - 


खंड पहिला ११ 


प्रतित्रमण १ ( (प्‌ ) ददवेकालिक, ( द ) उत्तराध्ययन व ( छ ) 
कल्पव्यवहार. [ हि. जै. मो. ] 


अंगभूत पितरांना मान्य असें तीर्थ. [ मत्स्य पु. २२-५१] 


अं ग य अडंगीभतः: याग: 3 गौण याग. हा पांच प्रका- 
अगयाग टचा असतो. समिध्‌, तनूनपात्‌, इडा, बहि, व 
स्वाहाकार यांना उद्देशून तो करतात. [सं. इं. डि.] 


अंग (अंग रखा अं गाचें रक्षण करणारा) पुरुषांच्या 
अगरखा गांत घालण्याच्या विशिष्ट कपड्याला हा शब्द 
वापरतात. गुंडीदार, कंठीदार, निमकंठीदार, व प्यालेदार असे 
चार प्रकारचे अंगरखे पूर्वी करीत. हल्ली ते प्रचारांत नाहीत. 
पेशवाईत हे अंगरखे चिटाचे करीत. नाना फडणीसांचा एक लांब 
अंगरखा पुणें येथील भारत इतिहास संशोधक मंडळाच्या 
संग्रहांत आहे. हा मळमलीचा असून त्याचा कमरेखालचा घोळ 
फार मोठा म्हणजे सुमारे २७ हात आहे. त्याला उभे ९ जोड 
जोडलेले आहेत. या अंगरख्याला आठ बंद व गळ्याखाली 


गुंडी आहे. 


अगरम्म अंकम्म पाहा. 


री आजच्या प्रमाणेच प्राचीन काळींहि राजाला 
अंगरक्षक &रोररक्षक अधिकारी असत. कौटिल्याने त्यांना 
आत्मरक्षितक (अथे. 
२.३१) व पाणिनीने 
राजप्रत्येनस्‌ म्हटलें 
आहे (अष्टा. ६.२. 
६०). कित्येकदा 
स्त्रियाहि अंगरक्षणाचें 
काम करीत. राजाच्या 
शरीररक्षणाचें कार्य 
मोठे जबाबदारीचे 
मानीत. कोटिल्याने 
त्यासाठी विशेष 
विधान सांगितलें 
आहे. बहुधा ही 
जबाबदारी  राज- 
कुमारांवर सोंपविली 
जात असे. [ पा.भा. ] 


यवनी अंगरक्षिका 


अंगराग 


अंगराग घामाची दुर्गधि नष्ठ मिन शरीर सुंदर बनवणे 
यासाठीं ज्या सुगंधी द्रव्यांचा देहाला लेप करतात 
त्यांना अंगराग असें नांव आहे. यांतलीं मुख्य द्रव्ये आंबे- 
हळद, केशर, चंदन आणि कापुर हीं असतात. हळद ही त्वचा 
साफ करते; म्हणून तिचा उपयोग मुखलेपासाठी होतो. संस्कृत 
काव्यग्रंथांत हळदीचा उल्लेख क्वचित्‌ सांपडतो. चंदन, केशर 
आणि कापूर यांचे उल्लेख मात्र विपुल आहेत. चंदन-कापूर 
थंड व केशर उष्ण मानलेले आहे. या व्यतिरिक्त श्‍वेत अगरू 
व गोरोचन यांचाहि अंगरागाच्या कामीं उपयोग होत असे. 
वसंतक्र्तृंत शरीरावर चंदनाचा व अगरूचा लेप द्यावा व 
हिवाळ्यांत केवळ अगरूचा लेप करावा, असे चरक सांगतो 
(सुत्र. ६.२५). अरगजा ही वस्तुहि अंगरागांतच येते. केशर 
चंदन, कापूर, इ. वस्तु मिसळून ती बनवितात. । 

वैदिक साहित्य, महाभारत, अग्निपुराण, अर्थशास्त्र, कामसूत्र, 
नाटयशास्त्र, इ. अनेक ग्रंथांत अंगरागाचें प्रयोगात्मक वणन 
आढळतें. उद्दतन, विलेप, धूलन, चूर्ण, पराग, तेल, दीपर्वात 
धूपर्वात, गंधोदक, मुखवास, इ. अंगरागाचे विविध प्रकार होतात. 
गंधसार या ग्रंथाप्रमाणे अंगराग निर्माण करण्याचे मख्यत्वे 
खालील ६ प्रकारचे विधि आहेत -- र 

(१) भावनक्रिया-चूणित पदार्थांना तरल द्रव्यांनी अन्‌विद्ध 
करणें. की २) पाचनक्रिया-विविध पदार्थांचे काढे करून ते क्व 
य (३) बोधक्रिया-गुणवर्धक पदार्थांचा संयोग करून 
त्यांना उत्तेजित करणें. (४) वेधक्रिया-आरोग्यवर्धक व त्वचेला 
उपकारक अक्षया पदार्थाचा संयोग करणें. (५) घ[पनक्रिया- 
सुगंधी द्रव्यांच्या धुराने अंग सुवासित करणें व (इ) 
वासनक्रिया-सुगंधी तेलें व द्रव्ये यांचा संयोग करणें. न 

भारतांत पुरातन कालापासून वनस्पतींच्या हारे प्रसाधन- 
द्रव्यांची व अंगरागांची निर्मिति होत आलो आहे. चाल य॒गांत 
आधुनिक विज्ञानाने निर्माण केलेलीं अंगरागादि स॒गंधी नाशे 
सर्वत्र वापरलीं जातात. १ 
वि ककी सीतेला आश्रमांत आल्यावेळीं शाश्‍वत व दिव्य 

री की , 
लक ला होता असें रामायणांत वर्गन आहे. अनसूया 


अड्‌ंगरागं च वेदेहि महाहुमनुलेपनम्‌ । 
मया दत्तमिदं सोते तव गात्राणि शोभयेत्‌ ॥। 
( वारा. अयो. २.११८.१८ - १९) 


अर्थ - हे सीते, मी दिलेला हा महामोलाचा अंगराग 
तुझ्या अवयवांना शोभवील. पाहा-प्रसाधन; गंधशास्त्र. 
[प्रा. भा. प्र.] 


अंगलम्म १२ 


वी द. भारतांतील ग्रामदेवता. हो सर्वेसंहारक 
अग्लम्म आहे. शूद्रातिूद्रच हिला भजतात. हिला हाडें 
फार आवडतात. वळ्िदानाच्या वेळी हिच्यायुढे अंतरपाट 
धरतात. रानड्कराच्या रक्‍तांत भात काळवून त्याचा हिला 
नैवेद्य दाखवितात. [ व्हि. गॉ. सा. उं. ] 

मिळत 


एक प्राचीन जमात. अक्र माहिती 


अंगलोक्‍्य नाहीं. [वायु पू. ८७.४२ ] 
कात ( सं. अंग'वद्या ) जेन साहित्यांत अंगविज्जा 
अंगावज्जा नांवाचा एक प्राचीन ग्रंथ आहे हा ग्रंथ कुपाण 
व गप्त या दोन युगांच्या संधिकालांतला असावा. ही प्राचीन- 
काळची एक लोकप्रसिद्ध अशी विद्या होती. ज्रारी,रक लक्षणां- 
वरून अथवा अत्य काही निमितें आणि चिन्हें यांवरून एखाद्याचे 
शभादभ फल वर्त वेगे, हा या विद्धेचा विषय होता. ही विद्या 
फार प्राचीन असली पाहिजे. कारण पाणिनिहि तिचा उल्लेख 
करती (४.३०८१७) - दोंवानिकायात हो विद्या वोद्ध भिक्षला वर्ज्य 
सांगितळळी आहे. जेनांनी आपल्या आगमसाहित्याच्या प्रकोर्ण 
ग्रंथांत हिचा समावेश केलेला असून, दृष्टिवाद नांवाच्या 
बाराव्या अंगांत महाव्रीराने या निमित्तञ्ञान सांगणार्‍या 
विषयाचा उपदेश केला असल्याचें सांगितलें आहे 

अंग, स्वर, लक्षण, व्यंजन, स्वप्न, शिक, भूमि व अंतरिक्ष 

निमितकथनाचे आठ प्रकारचे आधार अंगविद्येत मानलेले 
आहेत. या आठ महानिमित्तांवरून भूत-भविष्य जाणण्याचा 
प्रसत्त कला जात अस. या ग्रथात तत्कालान जावनाच्या 
अनेक क्षंत्राना संवद्ध अशा गब्दसूचा उपलब्ध हातात. या 
दृष्टीने या ग्रंथाला ऐतिहासिक महत्त्वटि प्राप्त झालेलें आहे 
ग्रंथाचे एकूण ६० अध्याय असून त्यांत पुढील विषयांचे विवे- 
चन आहे--“- 

जिन भगवानाची स्तुति, शिष्य आणि त्यांचे नियम, प्रश्‍न- 
कर्त्याच्या मुद्रेवरून आणि त्याच्या तत्कालीन परिस्थितीवरून 
फलाचा विचार, जीवन-मरणासंबंधीं, वृष्टि आणि धन- 
धान्यासंबंधी आणि जयापजयांसंवंधीं फल सांगणें, पूजा- 
विशद्धि, डोहाळे, कन्याविवाह याविवयीं विचार, प्रवास आणि 
पुनरागमन यांतबवा विचार व देश, काल, उत्पात, भमिगत 
धन, देवताप्रसाद, नक्षत्र.वजय, पुवे जन्मार्चे ज्ञान इत्यादि 
विषयांसंबंधीं चर्चा. 

अश्या प्रकारें हा अंगविज्जा ग्रंथ सांस्क्रितिक दृष्ट्या अत्यंत 
महत्त्वाचा आहे. यामबेली दाब्दावाल अनेक स्थळीं अस्पष्ट 
आणि संदिग्ध आहे. त्या शब्दांच्या अर्थज्ञानासाठी निरनिराळे 


भारतोय संस्कृति कोडा 


प्राकूत कोळाहि साहाय्य देऊं शकत नाहींत. या ग्रंथावर 
प्राचीन अर्वाचीन एकहि टीका उपलब्ध नाही. त्यामळे या 
ग्रंथातल्या शब्दसंपत्तीवरचें गूढतेचें आवरण कायमच राहिले 
आहे. [ डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल ] 


बॉगीत शग. एता मातुर अेनॉनिर मुह नागे, हवकार 
करू लागल, असंबद्ध किवा गढ असे कांहीतरी 

वोळूं लागलें, शाप किवा वर या स्वरूपांत कांही उद्गार काढ 
लागले, की त्याच्या अंगांत आळे असे म्हणतात. अंगांत 
येणें म्हणजे एखाद्या देवतेचा किवा भताखेताचा शगःररांत 
संचार हाण अस समजतात. भूत अंगांत आल्यास त्याला झडपणी 
किवा झपाटणें म्हणतात. भगत, देवत्रप्र्थि किवा ग्रामदवतचा 
पुरोहित यांच्या अंगांत त्या त्या देवतेचा संचार होतो व त्यांच्या 
मुखाने ती देवता ग्रामस्थांचे चांगळें अथवा वार्ईट वोळन 
दाखवते, तसच त्यांना विशिष्ट कार्याचा किवा वलिदानाचा 
आदनाह दत अण समजत आहे. हा सचार काहा कालापुरताच 
टिकून राहतो. यांत ती व्यक्ति माध्यम या स्वल्पांत काम 
करते. हें देवताशीं होणारें एकरूपत्व वैयक्‍तिक व सामाजिक 
असे उभयविध असतें. वैयक्तिक एकरूपता प्राप्त झाल्यावर तें 
माणूस अनेसगिक टालचाला करू लागत. त्याचे खाणें पिगे, 
वागणे, ववणे, वोलणें, या गोष्टींतहि विचित्रपणा येऊं लागतो. 
पुष्कळदा यांतूनच मंत्रतंत्र, जादूटोणा वगेरे प्रकारह़रि निर्माण 
होतात. सामाजिक एकश&्पतेत जाती-जमातीचा पुढारी हाच 
मुख्य असता व सव लाकांच्या वतीने तो देवाशी आपले संबंध 
प्रस्थापित करतो. जमातीचे कल्याण व्हावें म्हणन तोच देवाला 
शास्हाण घालता. त्यामुळे त्या जमातीपुरतें त्या पुढाऱ्याला 
महत्त्व प्राप्त हाते. देवक्रपि किवा भगत हा जेव्हा दसऱर्‍याची 
भूतबाधा दूर करण्यासाठी प्रवृत्त होतो, तेव्हा देवाला अंगांत 
आणून तो त्या भुताखेताशीं सामना देऊं लागतो पुष्कळ 
ठिकाणीं ग्रामदेवता पुजार्‍याच्या अंगांत येऊन आपटी जत्रा 
करण्याचा आदश व बर्‍याभल्याचा कोल देते. स्त्री किवा पुस्प 
यांवको कोणाच्याहि अंगांत संचार हाऊ शकतो. देवता अंगांत 
आलो, कौ तिचा संचार पूर्ग व्हावा म्हणन त्या व्यक्‍तीपुढ धूप 
जाळतात व वाद्यांचाहि गजर करतात. पुष्कळदा भतयोनींत 
गल्ला एखादा आत्म कुटुंबांतल्या व्यक्‍तीच्या अंगांत येऊन 
त्याच्या मुखाने आपली आक्षा-आकांक्षा बोलतो व ' इच्छित 
गोष्ट मिळाल्यावर मी भूतयोनींतून मुक्‍त होईन ' असें सांगतो 
बहुधा अगांत यंणारीं देवतें हीं क्षत्र देवतेंच असतात. नव- 
सत्रात अष्टमीच्या दिवशीं महालक्ष्मीच्या पूढे घागरी फुकतांना 
एखादी बाई घुम्‌ लागली, की तिच्या अंगांत महालक्ष्मी आली 
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असे म्हणतात. मग जमलेलीं माणसें तिला आपापले प्रश्‍न 
विचारतात. गांवांत अतिवृष्टि, अनावृष्टि किवा गुरांच्या 
अथवा माणसांच्या रोगाची सांथ आली, कीं त्याहि वेळीं ग्राम- 
देवता पुजार्‍याच्या अथवा भगताच्या अंगांत येऊन भूत-भविष्य 
सांगते. मग ग्रामस्थ मंडळी तिच्या आज्ञेप्रमाणे वागतात. 
अंगांत येणें हा प्रकार सर्वे जगांतत्राचीन कालापासून आज- 
तागायत निरनिराळया स्वलह्षांत चालू आहे 


अंगामी नाग म मशलाहल म्‌ ळी कग की एक 

[च्यांत सामुदायिक शयनवर असत. 
त्याला ते किछुकी म्ह॒गतात. तिचा उप योग अविवाहित मुलां" 
मुलींना झोपण्यासाठीच नव्हे; तर इतर सार्वजनिक समारंभा- 
साठीहि करतात. फिछुकीला दोन माळे असतात. खालच्या 
माळ्यावर मली व वरच्या माळ्यावर मुलगे झोपतात. पति- 
पत्नी एकमेकांचे नांव घेत नाहीत. पाहा-नाग जमाती. 


ञं क़ मंगळ या प्रहारचे नांव. पूर्वजन्मींचा वीरभद्र हा 
र) शितव्रगगच पढे अंगारक झाला. पाहा - मंगळ. 
[ मत्स्य पु. ७१] र्‍ 
अं > तिथिब्नरत. संकष्ट चतुर्थी मंगळवारीं येते 
गारक चतुथी तेव्हा तिला अंगारक (:चमंगळ) चतुर्थी 
म्हणतात. या व्रतांत दिवसभर उपवास व रात्रौ भोजन करायचे 
असतें. व्रतावधि चार किवा आठ चतुर्थी किवा जन्मभर. 
सुर्यास्तानंतर अंगष्ठमात्र मंगळाच्या प्रतिमेची पूजा, मंत्र- 
अग्निमूर्था० ( त्र. ८.४४.१६) नंतर अर्व्यंदान व नक्‍तभोजन. 
याची कथा अशी - 

अवंती नगरींत भारढ़ाज नांवाचा क्रपि होता. एके दिवशीं 
तो क्षिप्रानदीवर स्नानास गेला असतां तिथे अप्सरांची जलक्रीडा 
पाहून त्याचें वीर्य स्खलित झालें. त्यांतून एक रकक्‍तवणे पुत्र 
उत्पन्न झाला. पृथ्वीने त्याचें पालन केलें. सात वर्षानंतर 
त्याने पृथ्वीला विचारलें, की माझा वर्ण असा लाल कां ? 
त्यावर पृथ्वीने त्याचें जन्मवृत्त त्याला सांगितलें. मग तो भार- 
हाजाकडे आला. भारड्राजाने त्याचें उपनयन करून त्याला वेद- 
शास्त्रे पढविलीं व गणेशाचा मंत्र दिला. मग नमंदेच्या कांठीं 
बसून त्या पुत्राने त्याचें अनुष्ठान केलें. माव कृष्ण चतुर्थीच्या 
दिवशीं गणपति त्य़ाला प्रसन्न झाला. “तुला देवांसह्‌ अमृतपान 
करायला मिळेल, मंगळ या नांवाने तं प्रसिद्ध होशील, आणि 
तुझ्या नांवाची चतुर्थी लोकांना कल्याणप्रद होईल, ' असा 
गणपतीने त्याला वर दिला. त्या दिवसापासून अंगारक चतुर्थीला 
महत्त्व आलें. पुढे त्या मंगळाने गणेशाची मूति करून तिचें मंदिर 
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बांधलें. मंगलमूति या नांवाने तो गणेश प्रलिद्ध झाला. तें स्थानहि 
क्षेञ बनलें. [ व्रतराज ] 


री 6. मझंगळवारीं येगारी चतुदेजी. शंभर 
अंगारक चतुदशी पूदम्हणांत के माव 
अंगारक चतुढशा पुयग्रहणांत केलेल्य, दानादि कुत्यांपेक्षा 


ही अधिक फल देते. [हि. ध. ] 


ळ्‌ मंगळवारीं येणार्‍या चतुर्थीस हें ढत करतात 
अग रु र्क व्रत री न न ल ग्य 
अगारक त्रत पाहा.--अंगारक चतुर्थी. 


»_____/0 सेंद्राश्‍व खंडांतळी एक नदी. | वाय 
अंगारााहनी >: २६] क [ वायु पु. 


अंगारा अंगार > निखारा, यापासून हा शब्द बनला आहे. 

यज्ञांतल्या, चुलींतल्या अथवा एखाद्या पवित्र स्थळां- 
तल्या राखेला किवा भस्माला अंगारा म्ह॒गतात. भ्‌तवाधा 
किवा दृष्टिवाथा झाली असल्परास ती दूर करणज्यासाठी अंगारा 
अभिमंत्रित करून तो त्या व्यक्तीच्या काळीं लावतात. ही 
चाल पुराणग्रंथांतहि आढळते. अरुंधतीने अग्निहोत्र्याच्या कुंडां- 
तील भस्म मृत्युंजय मंत्राने अभिमंत्रित करून तें एका मत 
ब्राह्मणाच्या कवाळीं लावलें आणि तो जिवंत झाला, अशी 
कथा पद्मपुरागांत (अ. १०६) दिली आहे. गरुचरित्रांत अंगारा 
किंवा भस्म याच्या सामर्थ्याच्या अनेक कथा आहेत. राम- 
रक्षा, ची श्षिवकवच, इ. स्तोत्रे सायंकाळी पठण करून त्यांनी 
अभिमंत्रित केलेला अंगारा बाळंतिणीला आणि लहान मुलांना 
लावण्याची प्रथा महाराष्ट्रांत आढळते. वेरागी, गोसावी हे 
भिक्षा मागायला येतात, तेव्हा तेहि आपल्या देवाचा अंगारा 
लोकांच्या कपाळीं लावतात. शिवाच्या देवस्थानांत देवापटे 
अंगारा ठेवळेला असतो. टक्नार्थी लोक तो कपाळीं तापन 
वाहेर पडतात. पाहा - भस्म. ्‌्ी 


रि नमंदेच्या कांठीं अं ने ( मंगळ लेले 
गैंगाववर कलक ठीं अंगारकाने ( मंगळ ) निर्मिलेले 
एक स्थान. [ मत्स्य पु. १९०.९९ ] 


चि रेवत मन्वंतरांतल्या अत्रिकुलांती ख 
गिरस्‌ क वं दशी त्रकुलांतील एक 'त्रद्रवि 
मिड र ड पु. २.२६ ६२ ). विधात्याने अग्नींत 
दलेल्या आहुतींतून हा जन्म पावला. याला अग्नीने आपला 
पुत्र मानले म्हणून त्याला आग्नेय असें नांव पडलें. [अु. इं. ] 


र _ अथवंवेदाच्या एका भागाचें नांव 

ऑगेरसकल्प . [ वाय्‌ 
के पु. ६१.५४] 

या कुलांतल्या ३३ क्रषींची नांवे पूराणांत 


आगरस कुठ आलों आहेत- ( १ ) अंगिरा (२) त्रित 


) भरद्वाज वाप्कलि (४) क्रटतवाक्‌ (५) गर्ग (६) शिनि 
) संक्रत (८) गुरुवीत (९) मांधाता (१०) अंबरीप 
१) युवनाइ्व (१२) पुर्कुत्स (१३) वसदस्यु (१४) 
सदस्युमान (१५) आहार्य (१६) अजमीढ (१७) क्रयभ 
(१८) कपि (१९) पृपदद्व (२०) विरूप (२१) कण्व 
(२२) मुद्गळ (२३) उतथ्य (२४) झरद्वान्‌ (२५) 
(२७) सुवित्ती (२८) वामदेव 
(२९) असिज (३०) वृहृदुक्ब (३१) दीर्घतमा (३२) कक्षीवान्‌. 

तेहतीसावे नांव लुप्त झालें आहे. वरील वत्तीस नांवांचींहि 
शुद्ध रूपें निळ्चित करतां येत नाहीत. या अंगिरस कुलांत पुढे 
अनेक पक्ष ञाळे आहेत. उदा० कण्व, मुद्गळ, कपि, इत्यादि. 
या कुलाचा मूळ पुरुप अंगिरा ही फार पुरातन व्यक्ति होती. 
याचा अथरवेवेदा्ली घनिष्ठ संबंध आहे. स्वतंत्रपणे व भृगूच्या 
वरोवर याचीं अनेक्र सुक्‍तें अथरववेदांत आहेत. या कुलांतल्या 


मंत्रद्रष्ट्या क्ट्रपींत मांधाता, अंवरीप, युवनाइव, इ. पुरुपक्षत्रिय 
होते ( वायु पु. ५९.१०२ ).. पाहा-अंगिरन्‌. [वे. वा. इ. ] 


,-___ __. क्रष्ण दगमी. व्रतावधि एक वप. दगदेवतांचें 
आरशरा त्रत दूजन. [ विष्णुध. पु. २.१७७.१- ३] 
च अंगिरसांच्या तीन शाखा - गोतम, भरद्वाज व 
भ्र श्‌ ण न वळांशि ह - 
रारागण करेवलांगिरस. पहिलीच्या सात, दुसरीच्या 
चार व तिसरीच्या सहा उपशाखा आहेत. प्रत्येक उपज्याखा 
अनेक गोत्रांत विभागलेली आहे. या सर्वांना मिळून अंगिरोगण 
म्हणतात. [ हि. ध. ] 


> 


वोटाची 


, वोट, रुंदी, ८ यव २८ १ अंगल 

अगुल [ मानसार २] ी 

ब्‌ वटे “ अड्गति ड्ति अडंगुलि: - क्रियेसाठीं गमन करते 
श्यु ] ( वि. को. ). एक मान. अंगुलि > ८ यव. 


( अर्थ शा. २.२० ) सांप्रतच्या पाऊण इंचाबरोबर. ( पा. 
भा. ). यज्ञोपवीत ९६ अंगुलांचें असतें, स्थंडिळ यजमानाच्या 
एका अंगुलीइतर्के उंच व अठरा अंगुलि चौरस असतें. लग्नांतलें 
बोहलें वधूच्या ६ अंगुलींहून अधिक व १२ अंगुलींहन कमी असें 
विषम अंगलींचे असते 

अंगठिताडि( एक प्राचीन क्रीडा. खेळणाऱ्या गड्यां 
शालताडातका तून एकाचे डोळे बंद करून उरलेले 
गडी आपल्या वोटाने त्याच्या मस्तकाला स्पर्श करीत. स्पर्श 
करणार्‍या गड्याचें नांव, डोळे बांधलेल्या गड्याने बिनचक 
सांगितलें, तर त्याच्यावरचें राज्य जाऊन ज्याचें नांव ओळखले 
गेलें, त्या गड्यावर राज्य येई. [ प्रा. भा. म. ] 


शड भारतीय संस्कृति कोदा 


बगता विकत १ आय 
हा सुत्तपिटकाचा एक भाग आहे. हा ग्रंथ वद्धाच्या निर्याणा- 
नंतर उत्तर भारतांत रचला गेला. यांतळीं सत्ते कांही एका 
आढ/इतको लहान, तर कांही तीन चार पानें भरतील इतकीं 
प्रदोधे आहेत. यांत बौद्ध धर्माची तत्त्वें विषयवारीने दिलीं 
असून त्या धर्मातल्या नीतिनियमांचे मानसशास्त्रीय विवरण 
केलेल आहे. वोद्धधर्मी व्यक्‍तीच्या उन्नतीसाठी आवश्यक अदा 
गुणांचे यांत सविस्तर वर्णन असून एक, दोन, तीन, अदा 
कमान अकरापयत गुणांची मांडणी यांत आढळते. प्रत्येक 
विवय विशिष्ट संख्येने युक्‍त करून यांत नमद केळेला आहे. 
ही पद्धत स्त्रिस्ती धरमंग्रंथांतहि पुढे अवळंबिळी गेळी आहे 
उदा० सात प्राणघातक पाये, दहा ईणवरी आज्ञा, वारा प्रेषित 
इत्यादि. लेखी पोथ्याहि फार नव्हत्या व पाठांतरच करणें 
जरूर हाते, अल्या काळांत अगा सुत्तांची आव्यकता होती. 
वुद्धवापाने या सर्वांचा संग्रह मनोरथपुरणी या आपल्या ग्रंथांत 
केला आहे. पाहा - सुत्तपिटक; वृद्भवोप. 
अंजन काजळाला अंजन म्हणतात. काजळ डोळ्यांत घाल- 
ण्याची पद्धत भारतांत प्राचीन कालापासून आहे 
श्रुत संहितेंत काजळ तयार करण्याची पद्धति दिली आहे. 
सामान्यत: तुपाच्या 
दिव्यावर 
पसरट भांडे पालथें 
ठेवून त्यांत काजळ 
धरतात व तें घोट्न 
तयार करतात. नेत्र- 
रोग होऊं नयेत, 
म्हणून मुलांच्या 
डोळ्यांत काजळ 
घालतात. रमणींच्य़ा 
सोळा अुंगारांत 
काजळाचा समावेश 
आहे.'काजळ-कुक' हें 
सुवासिनीचें सौभाग्य 
मानलेलें आहे.रसिक 
श्रेष्ठांनी रमणीच्या 
नेत्रांतल्या काजळाला 
खूपच गोरविलें आहे. 
त्याविषयीं एक 
सुभा(पत असें-- 


एखादें 


डोळ्यांत अंजन घालणारी स्त्री्माति 
खजुराहो 
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अधरे नववोटिकानुरागो 
नयने कज्जलमुज्ज्वलं दुकूलम्‌ । 
इदमाभरणं नितम्बिनीना- 
सितरद्भूषणमडःगदूषणाय ॥। 
अर्थ-अधरावर तांबूलाचा रक्‍्तिमा, डोळ्यांत काजळ व 
झुळझुळीत तलम वस्त्र, हेंच खरें रमणींचें अलंकारमंडन होय 
इतर भूषणें हीं त्यांच्या अंगावरची दु्पर्णेच ठरतील. 
जिचा पति परगावी गेळेला आहे ( प्रोषितपतिका ) तिने 
व विधवेने काजळ घाल्‌ं नये, असा संकेत आहे. कालिदासाने 
विरहिणी यक्षस्त्री अंजनविरहित असल्याचें लि'हेले आहे 
( उ. मेघ ३५ ). लग्नच्या वेळीं वधू-वरांच्या डोळ्यांत काजळ 
घालण्याची प्रथा पुरातन आहे. लग्नाच्या चौथ्या दिवश्षीं वधू- 
वर परस्परांच्या डोळ्यांत अंजन घालीत व त्या वेळीं आपलें 
डोळे मधासारखे तेजस्वी होवोत, अश्ली मंत्र युक्‍त प्राथना करीत. 
त्याचप्रमाणे मुप नांवाच्या मण्याचें चूर्ण करून तेंहि डोळ्यांत 
घालीत व परस्परांना आलिंगन देत. प्राचीन वेदिकास्तंभांवर 
कित्येक स्त्रीमर्ती शलाकेने डोळ्यांत अंजन घालीत असलेल्या 
दाखविल्या आहेत. पाहा- सुरमा. 


गनंवाश (१) हा पर्वत महावनांत असल्याचें जातकांत 
जनायार म्हटलें आहे ( ५*१३३). रामायण (किष्कि. 
३७.५) व मार्कडेयपुराण (५८-११) यांतहि याचा उल्लेख 
आला आहे. स्कंदपुराणांत हा सुवर्णाचा असल्याचा उल्लेख 
आहे. या सर्व उल्लेखांच्या आधारें पंजाबमधील सुलेमान 
पर्वेतांच्या रांगेला प्राचीन काळीं अंजनगिरि म्हणत असावे, 
असें वाटतें. या पर्वतांत अनेक खिंडी असून त्यांतून भारतांतून 
बलुचिस्तानांत जाण्याचे प्रमुख मार्ग आहेत. [हि. जॉ. ए. इं; 
क. हि. वा. पु. ] 

(२) एक पर्वत. सितोदाच्या पश्‍चिमेस हा आहे. उरगांचें 

वसतिस्थान. हा रानटी हत्तींबद्दल प्रसिद्ध आहे ( वायु पु. २६. 
२८; ३९.५९; ६९.२२८). 
ढ हनुमंताची माता. ही पुर्वजन्मीं पुःजकस्थला नांवाची 
अजना अस्सरा होती व शापामुळे कुंजर वानराची कन्या 
झाली. केसरी हा हिचा पति. त्याच्या समवेत हिते आकाशगंगा 
या तीर्थावर हजार वर्षे वायूची आराधना केली. तो प्रसन्न 
झाला असतां हिने पूत्र मागितला. मग त्याच्या अंशाने हिला 
मांरुति हा पुत्र झाला. 


( सं. अंजनागिरि ) नासिद-त्र्यंबकेश्‍वर मार्गा- 


अजनरा वरोल एक पर्वत. ही एक टेकड्यांची रांग असून 


अंत:करण चतुष्टय 


तिच्या पायथ्याला अंजनेरी हें गाव आहे. याच्या माथ्यावर 
एक मंदिर आहे. गावांत कांही मंदिरांचे भग्नावलेष दिसतात. 
हीं मंदिरे आभीर राज व देवगिरीचे यादव ( ११५०-१३०८ 
इ. स. ) यांच्या वेळचीं आहेत. प्रत्येक मंःदेराच्या दरवाजाच्या 
वरच्परा पट्टोवर तोर्थकराची एक मूति आहे. बर्‍याच मूति 
खालीं पडून भग्न झालेल्या आहेत. एका जैन देवाल्यांत इ. 
स. '११४० चा संस्कृत शिलाठेख आहे. त्यांत सेउण यादवाच्या 
एका वाणी प्रधानाने कांही दुकानांचे उत्पन्न देवळाला दिल्याचा 
उल्लेख आहे. [ सु. वि. को. ] 


»_/-), (१) ' अज्यते अनेन इति ' - जेणेकरून सेचन 
अजाल $ले जातें तो ( विग्रठकोश ). अंजल ठो 
लें जातें तो ( विग्रहकोश ). अंज.ल ही एक मद्रा 
आहे. दोन्ही हात कोपरांपासून उभे, हातांचे तळवे मणि- 
बंधांत जुळवलेले; पग फुगीर आणि पोकळ. बोटांचीं अग्रे 
कि"चत्‌ ना ही एक नृत्यमुद्रा आहे. देवाला नमस्कार 
करतांनाहि अंजलिसंपुट करतात. हिला सवेराजेंद्रमद्रा असें 
म्हणतात. र 
(२) एक परिमाण. चरकाच्या मतें १६ कर्ष म्हणजे एक 
अंजलि. कौटिल्याच्या मताप्रमाणे अंजलि अथवा कुडव १२३ 
गोळ यांच्या च > मि ) श्र 
त या बरोबर असतो. [ इं. वु. इ.; पा. भा. व. ] 


आ »__0' एक नदी. करग्वेदां लिशी ववी | 
जसी एक नदी. करग्वेदांत छीाल्शी व वीरपत्नी यांच्या- 
बरोबर हिचा उल्लेख येतो (१. १०४. ४) 
हिच्या तीरावर ' कुयव ' नांवाचा असुर राहत होता. ही 
वायव्य भागांतलळी एखादी गौण नदी असावी. [वै. सा.] 


अडकटाह आ सात लोकांना मिळून अंडकटाह्‌ म्हणतात. 
् हे सात लोक छत्राकार असून त्या प्रत्येकाला 
त्याचें सुक्ष्म आवरण आहे. या अंडकटाहाच्या सभोवती समद्र 
(घनोदधि) आहे. त्याने भूमंडळ धारण केलेलें आहे. घनो- 
दधीला, त्याच्याबाहेर घनतेजाने, त्याला कगवातारे, त्याला 
आकाशाने, आकाशाला भूतादीने, त्याला महत्‌ने व महत्‌ला 
आनंदाने, आवरून धरलें आहे. [वायु पु. ५५] ी 


१ /":__/02 गे हूं क्ट डि 
आंडानया डोंबांतला हीन वर्ग. पाहा - डोंब. 


५4. एक संख्या. १००० कोटी % १ लक्ष (नियुत) (वाय॒ 
पु: १०१६ ९८), | न 


अत.करण म्हणजे अंर्तारब्रिय. इंद्रि- 


| भा १ र्ण 3 
तःकरण चतुष्टय हच प्रकार दोन-बाह्य व आंतर चक्ष, 


अंत:करण चतुष्टय 


श्वोत्त इ. इंद्रिये हीं वाह्यइंद्रिये होत. तीं आपणांस बाह्य- 
विषयांचें ज्ञान करून देतात. परंतु आंतर विपयांचें ज्ञान 
होण्यासाठी कोणातरी इंद्रियाची गरज असते. म्हणून अंत:करण 
हें एक निराळें इंद्रिय मानलें आहे. त्याच्या द्वारें सुख, दुःख इ. 
आंतर विपयांचे ज्ञान होतें. अंत:करण हें ज्ञानेंद्रिये व कर्मेंद्रिये 
यांच्यावर नियंत्रण ठेवते. वेदान्त्यांच्या मतें अंत:करण हें 
आरज्षासारखें आहे. ब्रह्माचे प्रतिविव त्यांत पडतें व त्या प्रति- 
विवाला जीव ही संज्ञा प्राप्त होते. या अंत:करणाचे पढील 
चार प्रकार व चार विपय आ वि 

मनोबृद्विरहंकारवरचित्त॑ करणमम्तरम । 

संशयो निश्‍चयो गर्व: स्मरणं विषया इमे ।। 
अर्थ - मन, वुद्ध, अहंकार, चित्त (मिळून) अंत:करण होय. 
संशय, निदचचय, गर्व व स्मरण हे त्यांचे (अनुक्रमे) विषय होत. 
[न्यायकोग]. 


अंतः युर राजप्रासादांतल्या रागीवशणाच्या विभागाला अंत:- 
*_*. पुर अशी संज्ञा आहे. जुद्धान्त व अवरोध अशीं 
त्याचीं आणखीहिं नांवें आहेत. शुद्धान्त शब्दावरून सूचित 


डा न क. पयला 
र जनन 
>&$4४586-095%555239७..: क ची 
त्तम य गभ 
4 


दर्व 
94. 
>> 2, 


अंत:पुरांतील नृत्यत्रिनोद-अजंटा 
होतें, की राजप्रासादाच्या ज्या भागांत स्त्रियांचे वास्तव्य असे 


तो भाग पवित्र मानला जाई त्या भागांत अनोळखी व 
अपरिचित लोकांना प्रवेश मिळत नसे. अवरोध असें नांव पड- 


१६ 


भारतीय संस्कृति कोठा 
ण्याच कारण ता भाग सुरक्षित व रक्षकांनी वेढळेळला असे. 
या रक्षकांना प्रतीहार व कंचकी अशीं नांबे होती. अतः:पुराचा 


अधिकारी बहुतांशी वृद्धच असे. मोगळ व चिनी सम्याटांच्या 
अंतःपुराचे रक्षक व सेवक म्हगून खोजे अर्थात क्हौब लोक 
ठवल जात. गुप्त साम्राज्याच्या काळांतठहि हो प्रथा होती 
राज, महाराज व श्रीमंत लोक यांचीं अंत'पुरे समद्ध व 
कलापूण असत. राजांच्या अंत:पूरांत नाटघणालाठरि असत 
रामायणात अत:पुरांतल्या वधजननाटयसंघाची चर्चा आढळते 
माळविकाग्निमित्रांत ज्या नृत्याभिनयस्पथधचेचा उल्लेख आहे, 
ता अत:पुरांतल्या रंगमंचावरच जाली होती. नत्य, गान, 
वाद्य, चित्रकळा इत्यादि कला अंत:पुराच्या आश्रयाने जगत 
हात्या, वाढत होत्या. कित्येकदा राजक्रीय कारस्थानेट्रि अंत- 


पुरांतच शिजत. अंत:पुरें सदैव प्रसन्न असत असे नाही. राज 
स्त्रियांमधळे कलह व हेवेदावेद्ि तिथे धमसत राहत 
श्रीमंत नागरिकांच्या घराचे दोन प्रकोप्ठ असत. वाहेरचा 


प्रकाळ पुरुषांसाठी व आतला प्रकोष्ठ अंत:पुरांतल्या स्त्रियां- 
साठो. वराहमिहिराने आपल्या वृहत्संहितेंत अ्या प्रकारचें घर 
वांधग्याचा विस्तृत तपञ्ञील दिला आडे अशीं मोठीं घरें 
राजमागांच्या दाही अंगीं बांधळीं जात. अंत:पुरांतल्या वध 
अशा घराच्या वरच्या मजल्यावर राहत, असें दिसतें. बाहेर 
णारे विक्षेप उत्मव आणि समारंभ अंतपुरांतल्या वध 
वरच्या मजल्यावरच्या गावाक्षांतून पाहत, असें वर्णन काव्य- 
नाटकातून आढळते. वरच्या मजल्यांना रस्त्याच्या बाजूने 
गवाक्ष ठेवणे आवश्यक समजले जात असे. मालतीमाधव 
नाटकांतळी मालती आपला प्रियकर्‌ माधव रा जमार्गाने जात- 
थत असतां त्याला अता गवाक्षांतूनच पाहत होती. हों गवाक्षें 
खालच्या मजल्यापेक्षा थोड्या अधिक उंचीवर 3वीत. याचें 
कारण असे अनं गकेल, की अंत पुरातल्या स्त्रियांना बाहूरच्या 
लोकांना पाहतां यावें पण रस्त्यावरच्या लोकांना मात्र 
अत पुरांतल्या स्त्रियांचे दर्शन घडं नग्ने. जे राजमहाल नदीच्या 
तरावर असत, त्यांना जाळीदार गवाक्षे बसवीत. त्यांतून 
अत.पुरवधू नदोची शोभा पाहुं शकत. सनंदेने इंद्मतीला अशा 
जाळीदार गवाक्षांतून रेवा नदीच्या चटळ तरंगांची शोभा 
पाहण्यास सांगितलें होतें (रु ६. ४३) 

अत:पुराच्या अंतर्भागाची बनावट कशा प्रकारची असे, तें 
सस्कृत काव्य-नाटकांमधून कल्पितां येतें. तिथे एक मोठी 
चौसोपी असे. मृच्छकटिकांतला विट्पक या अंतर्गत चौसोपीच्या 
दारांत बसून पक्‍्वाचे खात असे. वराहमिहिर अंत पुराला एक 
आंगण असावें व त्याला चारी बाजंनी च र ओसऱर्‍्या किवा 
सज्जे असावे असें सांगतो. या अं सऱ्यांचे खांब सुरवातीला 


खंड पहिला 
लाकडी असत. नंतरच्या काळांत ते दगडांचे किवा विले 
उभारू लागले. या खांबांवर शालभंजिका नामक मूर्ती कोरीत. “ 
या मूर्ती सौभाग्यसूचक मानीत. कालिदासानेहि अश्या स्त्री- 
मूर्तीचा उल्लेख केला आहे (रघु. १६'१७). 
वाल्मीकि रामायणांत ( १५) अयोध्येच्या वर्णनप्रसंगांत 
वधूनाटकसंघ, उद्यान, कूटागार व विमान, यांचे उल्लेख आले 
आहेत. रामभट्ट या टीकाकाराने वधूनाटकसंघ म्हणजे वधृंसाठी 
नाटकद्याला, उद्यान म्हणजे क्रीडेसाठी निमिलेली पृष्पवाटिका, 
कूटागार म्हणजे स्त्रियांचे क्रीडागृह आणि विमानगृह म्हणजे 
सात तळांचा महाल, असे त्या शब्दांचे अर्थ दिले आहेत. 
त्यावरून रामायणकाळांतील प्रासादांतर्गत अंत:पुरांचें भव्य 
स्वरूप कळून येतें 
अंतःपुराच्या शायनकक्षांत एका पलंगावर मऊ इाय्या 
अंथरलेली असे. वाणभट्ट॒ सांगतो, की कादंबरीचा पलंग फार 
मोठा नव्हता. त्यावर एक चादर पसरलेली असून तिच्यावर 
धवल उपध्रान (शुभ्र उद्ली) होतें. कादंबरी डावी भुजलता 
किचित्‌ वक्र अक्ी त्या उद्यीवर ठेवून अर्धेशयित अवस्थेंत 
परिचारिकांना भिन्न भिन्न कार्यांचा आदेश देत होती. जवळच्या 
वेदिकेवर तांवूलपात्र व सुगंधी उपलेपन होतें. तिथल्या भितींवर 
नाना प्रकारचीं चित्रे काढलेलीं होतीं. तीं पाहून चंद्रापीडाला 
असा भ्रम झाला, की सारें जग जणू कादंबरीच्या दर्शनासाठी 
इथे चित्ररूपाने उपस्थित झालें आहे. तिच्या महालाच्या छता- 
वरहि विद्याधरांचीं अधोमुख व मनोहर चित्रे रंगविलेली होतीं. 
अंतपुरांतल्या स्त्रियांच्या मनोविनोदनाचीं जीं अनेक साधनें 
असत, त्यांत चित्रकर्माला प्राधान्य होतें. अंत:पुरांतल्या कुमारी 
विवाहित स्त्रियांपेक्षा अधिक कलाप्रवीण असत. त्या वीणा व 
बांसरी वाजवीत, द्यूत खेळत, चित्रें काढीत व सुभाषिते पाठ 
करीत. विवाहित स्त्रिया डोक्यावर अवगुंठन किवा घुंघट घेत, 
असेहि उल्लेख मिळतात. फक्त चार प्रसंगीं लोक त्यांना 
पाहुं शकत व तें दर्शन दोषावह मानलें जात नसे. भासाच्या 
प्रतिमा नाटकांत राम म्हणतो-- 
स्वेरं हि पश्यन्तु कलत्रमेतद्‌ 
बाष्पाकुलाक्षेवेदनेभंवन्त: । 
निर्दोषदृ्या हि भवस्ति नार्यो 
यज्ञे विवाहे व्यसने वने च ॥ 
(प्रतिमा १२९) 
अर्थ -- (लोकहो,) तुम्ही अश्रुपुर्ण नेत्रांनी माझ्या या कलत्राला 
(सीतेला) स्वच्छंदपणे पाहा. कारण, यज्ञ, विवाह, संकट आणि 
वनगमन या चार प्रसंगीं (राज) स्त्रियांचें दर्शन निर्दोष असतें. 
अंतःपुराला लागूनच वृक्षवाटिका असे. तिच्या मध्यभागीं 
भा. सं....२ 


१७ 


अंतरिक्ष 


दीघिका म्हणजे लांवट तलाव असे. त्या वाटिकेंत फल-पृष्पांचे 
वृक्ष आणि लताकुंज असत. फुलझाडे क्रमाने एका जातीचीं एका 
भागांत अशा प्रकारें लावीत. अंत:पुराच्या जवळच्या परिसरांत 
लहानलहान फुलझाडे, त्यापुढे ताटवे, त्याच्यावाहेर लतामंडप 
आणि त्याच्याहि पलीकडे मोठे वृक्ष लावले जात. या वाटिकेच्या 
एका भागांत अंत:पुरस्वामिनी भाजीपालाहि लावीत असे. 
वात्स्यायनाच्या कामसूत्रांत मुळा, कंद, पालक, वांगी, कोहळा, 
सुरण इत्यादि अंत:पुरवाटिकेंत होणाऱ्या श्ाकभाज्यांचा उल्लेख 
आहे. तिथल्या दीघिकेंत जलपक्षी क्रीडा करीत. अज्ना प्रकारचे 
हंस, कारंडव, चक्रवाक इ. पक्षी दीघिकेत असणें व त्यांचा 
कळरव सदेव कानांवर पडत राहणें मंगलकारक मानलें जाई. 
वृहत्संहिता (५६. ४. ७) म्हणते, की जिये जलचरपक्षी विश्राम 
न या देवतांचा वास असतो. [ उपवनविनोद; प्रा. भा. 
क. वि. 


र. मंदिरशिल्पांत गर्भगृह व डप यांच्यामधून 
अंतराळ हू व सभामंडप यांच्यामधू 
सलेला प्रदक्षिणामार्ग. याला अंतरालक किवा 
अंतराल्य असेंहि म्हणतात. [ मानसार ] 


अंतराळ वरी द. भारतांतल्या, विशेषत: केरळांतल्या अनेक 

न जाताचा समूह. ब्रहा-क्षत्रांपेक्षा कनिष्ठ; पण 
शूद्रांपेक्षा वरिष्ठ अशा (अंतराळीं असणार्‍या) लोकांना हें नांव 
आहे या वर्गाचे नामपिदि, अंबलवासी व ज्ञामंधर असे दवी 
आहेत. नामपिदि हे मूळचे ब्राह्मण; पण त्यांच्या कोणा पुर्वजाने 
राजप्रतिनिधीचा खून केला म्हणून त्यांची गणना अंतराळ 
वर्गात होऊं लागली. नम्पुतिरि ब्राह्मण यांच्याकडे पौरोहित्य 
करतात. हे मरुमक्कतायम्‌ हा वारसाकायदा मानतात. अंबल- 
वासीचे व शामंधरांचे ६ पोटभेद आहेत. हे लोक आपणांस 
क्षत्रियवीजाचे म्हणवतात; पण यांचे रीतिरिवाज नायरां- 
प्रमाणेच आहेत. हे यज्ञोपवीत वापरीत नाहीत. यांचे संस्कार 
अमत्रक असतात. अंबलवासी व श्ामंधर यांच्यांत रोटीबेटी 
व्यवहार होत नाही. पाहा - अंबलवासी, नायर. 


अंतरिक्ष हाका, यि क्क्षाणि नक्षत्राणि यस्य तंतू ु 

ज्याच्या भागीं नक्षत्रे असतात तें (हलायुध) 
पृथ्वी व स्वर्ग यांच्यामधील अवकाश (वायु पु. २३. १ ०७ ). 
देव, मुनि, यक्ष, गंधर्व, ही मंडळी या प्रदेशांत संचार करतात. 
ययातीला इंद्राने स्वर्गभ्रष्ट केलें असतां तो भमीवर न पडतां 
अंतरिक्षांत सांवरला, अश्ी कथा मत्स्य पराणांत आहे 
(३५. ४). | 


अंर्तागियं 


अंतरिर्य प्राचीन लोक. राजमहल जिल्ह्यांतल्या संताळ 
रय परगण्यांत राहणाऱया प्राचीन लोकांना अंत गिर्य 
म्हणत असावे. यांचे उल्लेख महाभारताच्या भीष्मपर्वांत आले 
आहेत. [ द्रा. ए: इ. ] 


»__0७ पदिचमेकडील एक देश. इथे नमंद नांवाची 
अतनसद॒ जमात रोहिते. [पृ.ई.] 

र. म _ अ पासून अः पर्यंतचे स्वर आणि क 
अंतमांतूकान्यास त 


पासून क्ष पर्यंतचीं व्यजनें यांना मातृका 
म्हणतात. या मातृकांची आपल्या शरीरामध्ये असलेल्या सहा 
चक्रांवर प्रतिष्ठापना करणें यालाच अंतर्मातृकान्यास म्हटलें आहे. 
या न्यासाची देवता अंतर्मातृुकासरस्वती आहे. २ अं नमः 
याप्रमाणे अनुस्वारयुक्‍त प्रत्येक मातृकेचें स्थापन करायचें 
असतें. न्यास झाल्यावर भारती किवा अंबिका हिचें ध्यान 
करतात. निरनिराळया पुजाप्रकारांमध्ये प्रारंभीं हा न्यास करा- 
यचा असतो. [क्र. ब्र. क.] 


जि ५७. *“ सकलजीव नियामक:' <_ सकल जीवांचें आंतून 
बागा नियंत्रण करणारा. याला साक्षी असेंहि म्हणतात. 
साक्षीला सर्वे पदार्थर्चि ज्ञान होतें; परंतु त्याचा साक्षीवर 
कांहीहि परिणाम होत नाही. अंत:करण ही साक्षीची उपाधि 
होय. वेदांत्यांचा साक्षी हा सांख्यांच्या पुरुषाप्रमाणे निळलेप आहे 


अंतर्वेढि गंगा - यमुनांच्या मधील हरिद्ार ते प्रयागपर्यंत 
* पसरलेला प्रदेश (दोआव) म्हणजे अंतर्वेदि होय 

(स्कंद पु. १. १. १७.). वृत्राला मारल्यामुळे इंद्राच्या मागे 
लागलेली ब्रह्महत्या इथे नष्ट झाली, अशी कथा आहे. 

वैदिक कालीं या प्रदेशांत निरंतर यज्ञ होत. त्या काळीं 
उक्यीनर, पंचाल व वत्स हे देश अंतर्वेदींत गणले जात. याच्या पूर्वेस 
काशी व कोसल आणि दक्षिण-पश्‍िचिमेस कुरु, शूरसेन, चेदि हे 
देश होते. गुप्तकालांत अंतर्वे द हा गुप्तसाम्प्राज्याचा एक ' विषय ' 
(जिल्हा) होता. समुद्रगुप्ताने इथे अश्वमेध केला होता. 

अंतरवेदीचा उल्लेख कथासरित्सागरांत वसुदत्त या ब्राह्मणाच्या 
कथ्चेच्या अनुषंगाने आला आहे. तो अंतर्वेदींत राहणारा 
असून विद्याम्यासासाठी वल्लभीस (गुजरात) जाऊं इच्छीत 
होता. [प्रा. म.] 


विध्य पर्वतांत उगम पावलेली एक नदी. 


अंतशिला 
[पु. इं.] 


१८ भारतीय संस्कृतिकोदा 


अंताहे गुजरातमधील ्ष्द्र देवता. ही डांग्या स्वोकला निर्माण 
* करते. [फो. लो. नॉ. इं.] 

अंत 4 ० “९ एक बद्धकालीन दार्शनिक मत. लोक 

[नातकवाद डव 


अन्तवान्‌ आहे, लोक अनन्तवान्‌ आहे या 
विचारसरणीला हें नांव आहे. वृद्धाच्या उपदेशांत या वादाचा 
विचार आला आहे. [दीघनिकाय १. १; द. दि] 


* अन्ते विद्यामध्येतुम्‌ अध्यापकसमीपे वसति 
उति' << विद्याध्ययन करण्यासाठी गरूच्या जवळ 
किवा गुरुगृहीं राहणारा ब्रह्मचारी शिप्य. ( शत्रा. ५. १. ५ 
वृहृदा. ६. ३. ७). पाहा - शिष्य, छात्र, शिक्षण. 


अंतेवासी 


ढ ७ भू 
7 रक; 


अंतोनिर्गसनि शेमणीने वापरण्याचें एक वस्त्र. हें कमरेला 
तोनिगंसनि की अ क. ह ही: वि 

घट्ट बांधलेले असतें व याने अर्ध्या मांड्या 
झाकल्या जातात. [हि. जे. मो.] 


त्य यालाच संस्कृतांत औध्वंदेहिक म्हणतात. प्रे 
अत्याक्रपा घरांतून बाहेर कोढण्यापासून या क्रियेचा मि 
होतो. प्रेतवाहनासाठी प्रयोगकार श्रिबिका सांगतात. शिबिका 
म्हणजे पालखी होय. पण प्रेत आडवें ठेवण्याइतकी ती लांब 
नसते; त्यावरून बसलेल्या स्थितींत प्रेत नेण्याची चाल पुरातन 
काळीं असण्याचा संभव आहे. सध्या प्रेत तिरडीवरून नेतात. 
तें उताणे निजवतात. वाहक चार असतात. प्रेतायुढे अग्नि 
नेण्याची वहिवाट बहुतेक जातींत आढळते. जे लोक प्रेत पुरतात, 
ते सुद्धा अग्नि घेऊन जातात. जो क्रिया करणारा असतो, तो 
अग्नीचे मडकें हातांत धरतो. हा अग्नि गोवरीचा असतो. 
प्रयोगकार दाहग्तचा उल्लेख करतात. दाहगर्ता म्हणजे देहना- 
साठी खड्डा. सध्या असा खड्डा कोणी खणीत नाहीत. ज्या 
अर्थी प्रेत पुरणारे लोकसुद्धा अग्नि घेऊन जातात, त्या अर्था 
जुन्या काळीं ब्राह्मणी प्रथेचें अनुकरण इतर समाजांकडन होत 
असावें असें वाटतें. प्रेताबरोबर जाणाऱ्यांनी मुक्‍तकेश व उपवीत 
(माळेसारखें जानवे करून) जावें असें शास्त्रकार सांगतात. 
दुसरी सर्वसामान्य चाल म्हणजे प्रेताबरोबर शिजवलेला 
भात घरांतून नेणें. ही चाल ब्राह्मणेतरांत आहे. हा भात प्रेताच्या 
ओठांवर ठेवून आलेलीं सर्व माणसें त्याच्यावर उदक सोडतात. 
हें ब्राह्मणी पद्धतींतील पिंडदान आणि तिलांजलि यांच्यासारखे 
आहे. याच भाताला पुढे उत्थापन पिड असें नांव मिळालें. 
गरुडपुराणांत अंत्यक्रियेच्या वेळीं सहा पिड द्यावे असें सांगितलें 
आहे. (१) मृत्युभूमीवर (२) दारांत (३) चव्हाट्यावर 


खंड पहिला 


(४) विसाव्याच्या जागीं (५) चितेवर व (६) चितेवर 
प्रेताच्या शेजारीं. यांना उत्क्रां्तिपिड म्हगतात. 

अग्निहोत्र्याशिवाय बाकी सर्वाची प्रेतें पालथीं ठेवून जाळ- 
ण्याची प्रथा पुर्वी होती. अलीकडे ती लुप्त आहे. अग्निहोत्र्याचीं 
उपकरणें त्याच्याबरोबर जाळायचीं असतात, म्हणून त्याला 
चितेवर उताणें ठेवावें, असें शास्त्रकार सांगतात. स्त्रियांचे 
मात्र उताण्या स्थितींतच दहन करावें, असें झास्त्रवचन आहे. 
ब्राह्मणस्त्रीचें प्रेत मंत्राग्नीने दहन करतात. स्त्रीला वेदाधिकार 
नसल्यामुळे वास्तविक तिचें प्रेत अमंत्रक दहन केलें जावें; पण 
ब्राह्मण स्त्रियांचे सर्व संस्कार वेदमंत्रांनीच होतात, तसेंच हेंहि 
आहे. 

प्रेतदहनांत स्त्री व पुरुष ह्यांत आणखी एक भेद प्रयोगकार 
सांगतात, तो असा-पुरुषाला डोक्याकडून व स्त्रीला पायाकडून 
अग्नि द्यावा (पुंसः शिरोदेश्ञे स्त्रिया: पाददेशेर्झग्न प्रज्वाल्य) . 
हा नियम ब्राह्मणांत अद्या|प पाळला जातो. शूद्रकमलाकर 
' शिर:स्थानेग्न दद्यात्‌ ' म्हणजे डोक्याच्या बाजूने प्रथम 
अग्नि द्यावा असें सांगतो. पण रूढि मात्र पायांकडून अग्नि 
देण्याची आहे. कदाचित्‌ हीच चाल मूळची असावी. अग्नि 
देतांना ब्राह्मणेतर जातींत प्रेताकडे पाठ करतात. याला शास्त्राचा 
आधार नाही. मृताविषयीच्या मा्येतून ही चाल निर्माण झाली 
असावी. दहनविधींत मडकें फोडण्याची चाल सवंत्र आहे. घट 
फोडणें हें प्राण गेल्याचें निदर्शक आहे. या घटांतलें पाणी चिते- 
भोवती तीन प्रदक्षिणा करून धारेने ओततात. आग्नि बाहेर 
पसरू नये किवा चिता विझवून टाकावी, या हेतूने हे जलसिचन 
होत असावें. गुजरातेत प्रेत पुरतें जळून गेल्यावर चिता पाण्याने 
विझवूनच मंडळी इमझ्ानांतून परततात. गुजरातेंत कित्येक 
ठिकाणीं प्रेताबरोबर कुऱ्हाड नेण्याची व'हिवाट आहे. ही कुर्‍हाड 
तिरडीवर प्रेताच्या डोक्याजवळ ठेवतात. प्रेत इमशानांत जिवंत 
झालेंच, तर त्याला कुऱ्हाडीने मारतां यावें हा त्याच्या मागचा 
उद्देश सांगतात. कारण जिवंत झालेलें प्रेत माणूस न राहतां 
पिज्नाच होतें, अशी समजूत आहे. 

वर सांगितलेली मडकें फोडण्याची क्रिया ज्या दगडाने 
करतात तोच दगड अश्मा म्हणून पुढे दहा दिवस वापरतात. 
प्रेताचा जीव अंत्य क्रिया पुरी होऊन स्वर्गमार्गाला लागेपर्यंत त्या 
दगडांत वास करून राहतो, अशी समजूत आहे, तिलांजाल 
त्याच्यावरच देतात. मडकें फोडण्याची क्रिया ही वैदिक नाही. 
उदक सोडण्यासाठी कांहीतरी आधार लागतो; कारण जमिनी- 
वर किवा दर्भावरहि उदक सोडूं नये, असें हारीत सांगतो-- 

पात्राह्या जलमादाय स्वयं पात्रान्तरे क्षिपेत्‌ । 


जलपूर्णे$थवा गर्ते न स्थलेन तु बहिषि ॥ 


१९ 


अंत्यक्रिया 


ब्राह्मणेतर जातींत प्रेताला स्नान घालण्यापूर्वी तेल, तूप, हळद 
लावतात. मुसलमानसुद्धा याला अपवाद नाहीत. हा विधि 
स्मृत्युक्‍्त आ हे-- 
घृतेनाभ्यक्‍्तमाप्लाव्य सवस्त्रमुपवोतिनम्‌ । 
चन्दनोक्षितसर्वाड्‌गं सुमनोभि विभूषितम्‌ ।। 

| (कात्या. स्मृ.) 
अर्थ-तूप लावून प्रेताला स्नान घालावें. वस्त्र व यज्ञोपवीत 
द्यावें. सर्वांगी चंदन लावावें व फुलांनी भपवावें. 

पूर्वीच्या स्मृतींत हा (वघि आढळत ी नाही. मूल उपजतांच 
त्याला न्हाऊं घालतात, त्याचप्रमाणे मनुष्य मेल्यावर त्याला 
स्नान घालणें युक्‍त होय, या समज्‌तींतून ही रूढि निर्माण झाली 
व कात्यायनाने तिला शास्त्राचे स्वरूप (दिलें असे वाटतें. कांही 
जातींत प्रेताला सोंवळयारचे वस्त्र नेसवतात. कांही ठिकाणीं 
प्रेताची श्मश्र'ह कर'वतात. थोर वयाच्या ब्र ह्मचार्‍्याला वस्त्रा- 
ऐवजी लंगोटी नेसवतात. कांही जातींत सुयांत वरी, नागली 
भात, इ. धान्यें घेऊन तीं प्रेतापुढे पेरीत जातात. ब्राह्म णांत हा 
प्रकार नाही. मेलेल्या माणसाने प्ाच होऊन परत येऊ नये 
यासाठी ही धान्याची पेरणी असावी. कारण धान्याला पिज्ञाच 
भितें अशी समजूत आहे. 
र "झ्वं प्रच्छादितमुखं प्राक्‌शरसं दाह्देशं नयेयु: ' म्हणजे 
प्रेताचे मुख आच्छादित करून व मस्तक पूर्वेकडे करून त्याला 
शमशानांत न्यावे, असें धर्मसघु सांगतो; पण रूढि मात्र प्रेताचे 
तोंड उघड ठवून नेण्याची आहे. प्रुपाचें व सवाष्णीचें तोंड 
झाकोत नाहीत. विधवेचें मात्र ज्ञाकतात. निपूत्रिकालाहि 
झाकल्या तोंडानेच नेतात. उघड्या तोंडाने शमज्ञानांत जातां 
येणें हें पुररषार्थाचें लक्षण समजलें जातें. 

प्रेतविषयक कित्येक क्रिया जिवंतपगीं केल्या जाणार्‍या 
क्रियांच्या उलट असतात. उदा० लग्नांत-वधूवरांना तेलहळद 
लावतात, तो पायांकडून डोक्याकडे अशी चढती लावतात. 
प्रेताला हेच पदार्थ वरून खालीं असे लावतात. तेल लावल्या- 
वर गरम पाण्याने स्नान केलें पाहिजे असा जिवंतपणींचा 
नियम असतो. मेल्यावर तेल लावून थंड पाण्याची आंघोळ 
घालतात. जिवंतपणीं द'क्षणेकडे पाय करून निजत नाहीत. 
प्रेताचे पाय द/क्षणेकडेच करतात. दक्षिणेकडे ज्योत करून 
समई ठेवीत नाहीत. पण माणूस मेल्यावर त्याच्या जागीं जी 
समई अथवा पणती ठेवतात, तिची ज्योत दक्षिणेकडेच असते. 

हिदूंब्यतिरिकक्‍त सवे जग प्रेतें पुरणारें आहे. प्रेत पुरण्याची 
चाल ही दहनाच्या पूर्वीची असावी. आणि तें पशुपक्ष्यांकडून 
खावविण्याची चाल त्याच्याहि पूर्वीची असावी. क्रग्वेदांतील 
पुढील मंत्र प्रेत पुरण्याच्या चालीचे निदर्शक आहेत- 


अंत्यक्रिय़ा 


* दरे धरित्रि, वरच्यावर सावरून रहा. ह्या (मृता) ला 
इजा करू नको. याचे लाड पुरव. त्याची समजूत कर आणि 
कोमळ सनाची आर्ड जशी लेकराला पदराखालीं झाकून घेते 
हे भर्मि, याच्यावर तं आपले पांघरूण घाल (११). 
१ घट्ट बसविली. आता 
तुला कोणतीहि इजा 


१ हेन्री ) 


त्या प्रमाणे 
(हे मृता) हो तुझ्यावरील माती ठाक 
तुज्यावर हा मातीचा ओटा करता. 
होणार नाही... (१३). (क्र. १०. १८. 
वेदमंत्रांच्या काळानंतर यज्ञसंस्थेचा विस्तार झाला. यज्ञ 
कच सर्व ऐहिक व पारलोकिक उदिप्टांचे साधन वनलें. 
त्यांतनच मताचा संस्कार हा द अग्नीच्या साहाय्याने करण्याची 
कल्पना निर्माण झाली. पुढे वे दक आय सरास प्रताला अग्नि- 
ळागळे. प्रेताला अग्निसस्कार देऊन तें दग्ब 


संस्कार क द 
आर्गाची रीत मग अन्य जातींतहि रूढ झाली. 


करणें ही वेदिक 


या देांतळे वौद्ध व लिंगायत हे प्रेते पुरणारे आहेत. ज्या 
आहे, त्या प्रेते पुरतातच 


जातींवर वळिंगायताचा प्रभाव 
संन्वाब्याचे प्रेत पुरतात तें वोद्ाच अनुकरण असावे. संन्या- 


व्याळा अग्नि नसता, म्हणूनाह त्याच्या नाचा वव 
सांगितला संसेळः सत्याच्याचे आणात्कतण मा/ धस्थितींत 
झाले पाहिजे, या संमजेतीतून त्याळा वसल्या अवस्थेंत प्रण्याची 
न्ॉल 'पडळीं असेल: देवींच्या रोगात मेलल्या माणसाला 
जाळीत नाहींत; तर पुरतात. कुष्ट रोंग्यालाहि पुरावे किवा 
जलसमाधि द्यावी, अस शास्त्रवचन आहे । | 
मरणोत्तर जी ।क्रया करतात त्यांत प्रायशिचित्ते, तिलांजलि 
ण दाने इतक्यांचा अंतर्भाव हाता औध्वंदेहिक 
सढा प्रायव्चित्ताचे उदक सोडता. यांपैकी 
तीनं घेलाच्या शकीकरिता ने तीन तण्वाला अ! बकारप्राप्ति 
व्हावी म्हणन असतात प्रायश्चित्ते सोडल्यावर कर्ता क्षोर 
केसांत पाप किवा मळ असता म्हणून ते काढून 


पिड, श्रादू आ। 
करणारा प्रश्रम 


करता 
टाकायचे असतात--- 
यानि कानि च पापानि ब्रह्महत्यासमानि च । 
केज्ञानाश्रित्य तिष्ठन्ति तस्मात्केश्ान्वपाम्यहम्‌ ।॥। 
अर्थ - जीं कांही ब्रह्महत्यसारखी पाप असतात तीं केसांचा 
आश्रय करून राटतात, म्हणन मा कलवपन करता 
एवढययावरून अंत्यक्रिप्रेसाठी कर्त्यांने क्षोर करणें 


पण 
ठरत नाही. एकंदरींत क्षौर क्ृताकरृतच 


अपरिहाय्र आठे, अस 
मानणें चांग” 

मत देहाचें चितेंत पूर्ण दहन झाल्यावर इम्यानांत गेलेले 
वरत फिरतात. परत येतांना मागे वळून पाहूत नाहीत 
लाक पनधच्च मताच्या घरात यतात, मरणाच्या जागीं 
घरीं जातात. प्रेतावरोबर गेलेल्या 


आप्तेष्ट 
बाहेरचे 
जातात व मगच आपापल्या 


२० भारतीय संस्कृति कोदा 
सर्वे लोकांनी स्तान व आचमन करून जळ, अग्न, गोमय, इ 
प॒ःवत्र वस्तंना स्पणशे करून मगच घरांत जावें असें शास्त्र- 
वचन आहे. 
प्रेतदहनानंतर पहिल्या दिवसापासून दहा दिवस तिलांजालि 
व पिड देण्याची जनी वहिवाट होती. पहिल्या दिवसाची 
तिलांज'ल प्रेताला दाहामळें उत्पन्न ञाळेल्या तपेच्या गमना- 
साठी असते. पुढ दहा दिवसांच्या क्रियेत हाच संकल्प म्हटला 
जाता. नऊ दिवसांच्या पिडांनी प्रेतात्म्याच्या 
वयव वनावा, नवव्या दिवशीच्या पिडाने 


शरीराचा एकेक 
शरीर पुर्ण तयार 


व्हाव आण दहाव्या दिवसाच्या पिडाने त्याची तहान भूक 
गदमावा, अजा त्या द्टा पिडांची वाट्पना आटे. ट्री कल्पना 


गरुडपुराणावरून उचललेली दिसते. दण पिडांनी आत्म्याला 
नवें शरीर मिळतें व त्या शरीराने तो स्वर्गसुःव भोगण्यास पात्र 
होतो, अक्षी त्यामागची धारणा आहे. सूत्रग्रंथांत या कर्माचा 
उल्लेख नाही, यावल्न ही कल्पना वेदिक नसून पोराणिक 
आह ह उघड हात. या कर्माच्या कासी बेदमंत्रांचा उपयोग 
करीत नाहीत, ठे लक्षांत ठेवण्याजोगें आहे 

यापूढे श्राद्वाचा विचार येतो. अंत्य कर्मात सपिडीकरणा- 
परत एकूण अकरा प्रकारचीं श्राद्धे करावीं लागतात. (१) नव 
अथवा विषम श्राद्ध, हेंविपषम दिवशीं करायचे असतें. 
(२) नग्नप्रच्छादन श्राद्र. हें पहिल्याच दिवशीं करतात. सर्वच 
प्रयोगकार हें श्राद्ध सांगत नाहीत. प्राण्याळा गरीर झांकण्या- 
करितां वस्त्र मिळावें म्हणून हे श्राद्ध आहे असें त्याच्या नांवा- 
वरून कोणालाहि वाटेल; पण यांत नसतें वस्त्रच देत नाहीत 
तर आमान्न, तेल, तूप, साने, रुप, पादत्राण, छत्री, इ. सव 
प्रवासोपथोगी वस्तु देतात. हें श्राद्ध अमंत्रकच असतें. (३) 
पाथेय श्राद्ध. हेंहि वरच्याच उद्देशाने करतात. मुख्य क्रियेचा 
उद्देश प्रेतत्वनिवृत्ति हा असतो. कांही प्रयोगकार याचा विधि 
सांगत नाहीत. हेंहि अमंत्रकच असतें. (४) अस्थिसंचयन 
श्राद्ू, आणोचांत विषम दिवशीं अस्थिसंचय्रन करावें असें 
सांगितलें आहे. अस्थि गोळा करतांना श्राद्ध करावें लागतें. 
अस्थिसंचयन समंत्रक असतें; पण श्राद्ध मात्र अमंत्रकच असतें. 
अस्थि तीर्थांत टाकण्याच्या वेळींहि श्राद्ध करतात. (५) 
रुद्रगण श्राद्ध (६) वसुगण धराद्ध. हीं दोन एकोदिष्ट पण 
अमत्रक श्राद्धे आहेत. हीं सपिडीच्या पूर्वी करतात. अकरा रुद्र 
ब आठ वसु यांना उहेगून हीं श्राद्धे करतात. वस, सद्र व 
आदित्य या मृतांच्या देवता आहे (७) पाथेय श्राढ. हें 
पुर्वीसारखेंच आणि त्याच उद्देशाने केलेलें दसरे श्रा होय. (८) 
उदकुभ श्राद्ध, यांत मृताला उद्दशून उदकाने भरलेला कुंभ व 
आमान्न देतात. (९) महेकोहिष्ट श्राद्ध. हें अमंत्रक श्राद्ध 


खंड पहिला 


प्रेताला उत्तम लोक मिळावा म्हणून अकराव्या दिवशीं करायचें 
असतें. (१०) सपिडी श्राद्ध. हें श्राद्ध वाराव्या दिवशीं करतात. 
प्रेतत्व निवृत्त होऊन मृताचा पितरांत समावेश व्हावा व 
त्याला पितृलोक प्राप्त व्हावा, म्हणून हें श्राद्ध करतात. हें 
समंत्रक असतें. यांत प्रेतपिडाचे दर्भाने तीन भाग करतात 
आणि प्रेताचा वाप, आजा आणि पणजा यांच्या पिडांत ते 
समाविष्ट करतात. खरे म्हणजे सपिडीकरण श्राद्ध एका वर्षा- 
नंतर करायचें. असतें. पण एकदा सगळें उरकून टाकावें या 
उद्देशाने वाराव्या दिवशींच सपिडी करण्याची वहिवाट पडली 
आणि पुढे शास्त्रकारांनी तिला मान्यता दिली. (११) सोळा 
मासिक श्राद्धे. दर महिन्याला एक अशीं वारा आणि ऊन- 
मासिक इत्यादि चार, मिळून यांची संख्या सोळा होते. हीं 
श्राद्धे पुरीं होईपर्यत कुलांत मंगल कार्य करूं नये, _असा 
प्रतिबंध आहे. म्ह॒गून हीं मासिके अकराव्या दिवश्लींच बोळवून 
घेतात. याला मासिकनिवृत्ति असें नांव आहे 

ब्राह्मणादि सर्व जातींत अलीकडे नवव्या दिवसापूर्वी कोणी 
क्रिया सुरू करीत नाहीत. चितेची राख गोळा करण आणि 
अस्थिसंचयन हें वहुधा तिसर्‍या दिवशीं होते. एकदसात क्रियेचा 
मख्य उद्देश प्रेताला अन्नोदक देणें हा ण याशिवाय 
मृतात्म्याला जरुरीचे व आवडते पदार्थ देण्याची वाहूवाट सवत्र 
आढळते. मत्यूनंतरहि आत्म्याला उपभोगक्षम असें शरीर 
असतें, अशी सर्वत्र समजूत दिसते. सर्वे वस्तूचा उपभाग 
मतात्म्याळा प्रत्यक्ष रीतीनें घेतां येतो. म्हणून मैतराचा तशा 
वस्तु अर्पण करणें किवा प्रेतावरोवर त्या पुरण हा समजूत 
सर्वे जगांत प्राचीन कालापासून आहे. स्त्रीने सती जाण्याच्या 
चालीचा उगम या कल्पनेंतूनच जाला असावा. यानंतरली 
कल्पना म्हणजे इथे उपभोग्य वस्तु दुसर्‍याला द्ल्यि असतां 
त्या परलोकीं मृताला मिळतात. गरुड पुराण सांगते-_ 

* आधे दत्तं अन्नं हिजकरीरे प्रविश्य पितरो भुञ्जते 
अर्थ-श्राद्धांत ब्राह्मणाला अन्न दिले असतां पितर त्या ब्राह्मा- 
णाच्या शरीरांत प्रवेश करून त्याचा उपभोग घेतात. १ 

दानें केलीं असतां मृत जीवाला यमदूत पीडा देत नाहीत 
असेंहि गरुडपुराणांत म्हटलें आहे-- री | 
यमदूता महारोद्राः कराला: कृष्णापडूगला. । 

न पीडयन्ति दाक्षिण्याद्वस्त्राभरणदानत: ।। । 
अर्थ-काळे, पिंगट, महाभयंकर आणि दंताळ असे यमदूत वा 
आभरणें यांचीं दानें दिल्याने ( मृतात्म्याला) पीडा देत नाहीत. 

अंत्यक्रियेंत अकराव्या दिवशीं दशदान देण्याची चाल आहे. 
(१) गाय (२) भूमि (३) तिल (४) सुवर्ण (५) आज्य 
बोल (डो शूळ (इ) 'दौ्यावे (१० ) मीठ 

(६) वस्त्र (७) धान्य (८) गू 


श्र 


ही आदिम अवस्थेतली कल्पना आहे. त्यापुढची सुधारलेली 


अंत्यज 


हीं दशदाने होत. देवांना मीठ वर्ज्य आहे; पण पितरांना तें 
प्रिय असल्याने दहा दानांत त्यांचा अंतर्भाव ज्ञाला आहे. हीं 
दाने अभ्युदयाथे असल्यामुळे मेल्यावर त्षींच जन्माच्या वेळींहि 
द्यायची असतात. पण तूत जन्माच्या वेळीं हीं दानें देण्याचा 
प्रघात बंद पडला आहे. सर्व दानांत वृषोत्सगर्चि महत्त्व 
आहे. (वृषोत्सर्ग पाहा.) 

दहाव्या दिवशीं पिडाला कावळा शिवला पाहिजे अशी 


फार 


त्‌ 


कल्पना म्ह्णजे कावळ्याला यमदूत मानणें ही होय. 

प्रेत जळतांना त्याच्या भोवतीं तोौन फेर्‍या घालन क्रिया 
करणार्‍्यानें तीन वोंबा मारणे हीहि चाल बहुतेक सव ठिकाणीं 
आहे. स्वग, पृथ्वी व पाताळ या तिन्ही लोकांत मनष्य मेल्याची 
वार्ता वोंब मारून कळवावी हा त्यांतला मथितार्थ दिसतो. पाहा- 
अंत्येष्टि. [ ना. गो. चापेकर; क. हे. इं. ] 


आह अंत्य या शब्दाचा भोगोलिक अर्थ सीमेच्या पलीकडे 
त्य्ज राहणारा असा आहे. त्याला धरून समाजांतल्या 
सर्वात नीच वर्गाना अर्थात्‌ ग्रामवाह्य जातींना अंत्यज म्हटलें 
आहे. अंगिरसाच्या मताप्रमाणे पुढील जाती अंत्यज होत - 
चण्डाल: इवपच: क्षत्ता सूतो वेदेहिकस्तथा । 
सागधायोगवो चेव सप्तेतेन्त्यावसायिन: ।। 

अर्थ- चण्डाल, इवपच, (कुत्र्याचे मांस खाणारे) क्षत्ता 
(सारथी), सूत, वेदेहिक, मागध व आयोगव हे सात अंत्यज 
होत. 

अत्रीच्या मते परीट, चांभार, नट, वरुड, केवते (कोळी) 
पेद व भिल्ल हे सात अंत्यज आहेत ( अत्रि स्मृ. २४९ ). 
हे अस्पृश्य असले तरी जत्रा, लग्नसोहळा, यज्ञ व सावजनिक 
समारंभ या प्रसंगीं यांची अस्पृश्यता मान्‌ं नये, असेंहि 
तो सांगतो. मनूने एका ठिकागीं शद्राला अंत्यज म्हटलें आहे. 
व्यासस्मृतींत गोमांस भक्षण करणार्‍यांनाहि अंत्यज म्हटलें 
आहे. 

मिताक्षरेंत अंत्यज व अंत्यावसायी असा भेद केला असून 
अंत्यावसायी हे अंत्यजांतलेहि अंत्यज मानलेले आहेत. अंत्य- 
जांच्या अत्रिकृत यादींतले परीट, बुरुड, कोळी व नट हे 
मेधातिथि व कुल्लूक यांच्या वेळेपासून स्पृश्य मानले गेले 
आहेत. 

सध्या ज्यांना अंत्यज मानले जातें, अश्या जाती प्राचीन 
काळीं आयेधर्माच्या कक्षेंत नव्हत्या. त्यांची संस्क्रतिहि भिन्न 


अंत्यज 


होती. विज्षेपतः वन्य व पर्वतवासी जाती यांचा तो समाज 
होता. आर्यांनी उत्तर भारतांत आपलें राज्य स्थापल्यावर 
ब्राह्मणधर्म वि्षेष प्रभावी झाला. ब्राह्मणांच्या पावित्र्याचें 
रक्षण झालें पाहिजे व त्यासाठीं कांही जातीजमातींचा त्यांच्याशी 
अजिबात संसर्ग होतां कामा नये, ही भावना त्यामुळे वळावली. 
त्यासाठी म्लेच्छ म्हणजे पाइचात्त्यम जमाती ( यवनादि ) बीं 
भारतांतल्या मूळच्या दस्यू, शूद्र, चांडाल इ. अनार्य जमाती 
यांना जातिवाह्य ठरवण्यांत आलें. दयद्रांतलेहि ते अतिद्ूद्र 
ठरले. पाहा - अस्पृश्यता. [ हि. ध; एन्सा. रि. ए. ] 


- चांडाल, इवपच, क्षत्ता, सुत, वैदे- 
अंत्या ( ता 3 वसाया हिक, मागध व आयोगव या 
सात जातींना अंत्यावसायी म्हटलें आहे. मिताक्षरेंत (३.२६०) 
यांना अंत्यजांचाच एक भाग मानलें आहे. मनु आणि वसिष्ठ 
हे यांना अनुक्रमे चांडाल पुरुप व निषाद स्त्री आणि शूद्र पुरुष 
व वैद्य स्त्री यांची संतति मानतात (मनु १०. ३९ जू वसि- 
ध. सू. १८. ३ ). यांच्या समोर वेदाध्ययन करूं नये असें 
भरट्टाज आपल्या श्रौतसूत्रांत सांगतो (११. २२. १२). यांना 
सांप्रत डोंब म्हणतात असें जातिविवेक ग्रंथांत म्हटलें आहे 
पाहा- चांडाल, अंत्यज. [ हि. ध. ] 


ज्याने तीन अग्नि ठेवून नित्य अग्निहोत्र धारण 

अंत्याटि कले आहे, असा यजमान मृत झाल्यास त्याचा 
अंत्यसंस्कार कसा करावा, या विचारांतून अंत्येष्टि हा संस्कार 
तयार केला गेला. अंत्य म्हणजे शेवटचा आणि दइष्टि म्हणजे 
यज्ञ. या यज्ञामध्ये हविद्रेव्य म्हणजे स्वतः मृत यजमानच 
असतो. यजमानाच्या मुलाने अथवा अन्य बांधवांनी त्याची 
आहुति देण्याचा विधि म्हणजेच अंत्येष्टि हेय. याला पितृमेध 
असेंहि नांव आहे. | | 

मृत झालेल्या मनुष्यास पाण्यांत अथवा अरण्यांत टाकून 
द्यावें असाहि एक प्रकार यासंबंधाने सांगितला आहे. परंतु 
पुरणे, पाण्यांत टाकणें आणि जाळणें या तीन प्रकारांमध्ये 
मृताचें दहन करणें हेंच अधिक श्रेयस्कर समजले गेले आहे 
यासंबंधीं पुढील इलोक आढळतात---- 

खननं दहनं त्याग इति या त्रिविधोच्यते 

हरीरसंस्क्रिया ह्यस्य परलोकजयावहा ।। 

विधि: इमाझ्ानसंयुक्‍तो यो 5न्य: सञ्चयनादिक: 

कर्मोवयुक्तदेहस्य प्रतिपत्त्यये एव स: ।। 
मृत झालेल्याचे संस्कार करण्यास जर कोणीहि अधिकारी नसेल 
तर मृताला पाण्यांत टाकणेंच योग्य असें सांगितलें आठे ज्यांचे 


ग्र 


भारतीय संस्कृति कोठा 


संस्कार झालेले नाहीत, अशा लहान मुलांना पुरतात. संन्यासी 
मृत झाला तर त्यालाहि अग्निसंस्कार न करतां पुरायचेंच असतें. 
मृताला अग्नीमध्ये दहन करणें हाच सर्व सामान्य रूढ प्रकार 
होय. मृत झालेल्या मनुष्याचे पूर्वो कांही संस्कार झालेले 
असल्यास त्याचें विधिपूर्वक दहन करतात; पण त्याचे संस्कार 
झालेले नसल्यास मृताला अमंत्रक अग्नि देतात. याला भडाग्नि 
देणें असें म्हणतात. मंत्रपूवक अग्नि देण्याचा विधि भिन्न भिन्न 
शाखांमध्ये निरनिराळा सांगितला आहे. तैत्तिरीय आरण्यकाच्या 
सहाव्या अध्यायामध्ये अंत्येष्टीसाठी लागणारे सर्व मंत्र एकत्रित 
केलेळे दिसतात. ब्राह्मणग्रंथांमध्ये पितुमेधाचा असा विधि 
सांगितलेला नाही. परंतु प्रायशिचित्ताच्या अनुपंगाने यजमान 
मृत झाल्यास काय करावें याचें दिग्दर्शन ब्राह्मण ग्रंथांमध्ये 
केलेलें आढळतें. पितृमेधाचा विधि सर्व सुत्रकारांनी सांगितला 
आहे. कांही शाखांच्या श्रौतसूत्रामध्ये हा विधि आहे; तर 
कांही शाखांच्या सुत्रकारांनी पितृमेधाचा समावेश गृह्यसूत्रामध्ये 
केला आहे. अंत्येष्टि हें कर्म श्रौत आणि गृह्य असें उभयविध 
आहे. मृत मनुष्य अग्निहोत्री असेल, तर त्याचें दहनकमं हें 
पुष्कळ विस्तृत आहे. परंतु अग्निहोत्र नसलेला यजमान म्‌त 
झाल्यास कोणता विधि करावा हेंहि सर्व सूत्रकारांनी सांगितलें 
आहे. सर्वसामान्य दहनविधीची माहिती अशी -- 
पितृमेधाचा विधि सांगण्यास सुरवात करतांना वेखानस 
गृह्यसूत्रामध्ये (५-१) आसन्नमरण यजमानाने काय करावेंहें 
सांगितले आहे-मागच्या तीन वर्षात येऊन गेलेल्या अरिष्टांचा 
विचार करून आपल्या आयुमंर्यादेची परीक्षा करावी. तदनुसार 
आपल्या आप्तांना बोलावून संपत्तीची वांटणी करावी. मृत्यु- 
दिनाच्या दिवशीं स्वच्छ जागीं वाळू पसरावी व तिच्यावर दर्भ 
आंथरून त्यांवर बसावें अथवा दक्षिणेकडे डोकें करून निजावें. 
प्रयाणकाल जवळ आला असतां शुक्ल कृष्ण अशा दोन्ही गति 
ध्यानांत घ्याव्या. विषयांपासून इंद्रियांना निवृत्त करून ब्रह्माच्या 
ठिकाणीं मन स्थिर करावें. सो$हम्‌ या तत्त्वाचे चिंतन करावें. 
आसन्नमरण यजमानास त्याच्या अग्नीसह नदीच्या कांठावर 
न्यावें असेंहि कांही सूत्रकारांनी सांगितले आहे. यजमानाची 
मरणावस्था जवळ आली म्हणजे ' ब्रह्मविदाप्नोति ' (तेत्तिरीय 
उप. २) आणि ' भूगुर्वे वारणि” (तै. उप. ३) हे दोन अध्याय 
म्हणावे व यजमान मृत झाला हें नक्की झाल्यावर पृ्चें कमं 
करण्यास सुरवात करावी असें सांगितले आहे. 
| यजमुति सकाळचा होम झाल्यानंतर मृत झाल्यास ठीकच; 
क ह रत झाल्यास लगेच प्रातर्होम करून मग अंत्येष्टीचा 
गळ चा असतो. तसेंच पौणिमेनंतर आणि अमा- 
शर्पल्या अगोदर मृत झाल्यास लगेच अमावास्येष्टि करतात 
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अथवा त्या इष्टीबद्दल पूर्णाहृति घालतात. मृत यजमानास 
गाहुंपत्याजवळ ठेवून गाहपत्यादि तीनहि अग्नींवर आहुति 
देतात. अग्निशाळेच्या दक्षिणेस बंदिस्त जागीं यजमानाचें वपन 
करतात. मग स्नान घालून एका खाटेवर कृष्णाजिन पसरून 
त्यावर त्याला आडवें ठेवतात. दक्षिणाग्नीवर चरु शिजवतात. 
(तीन बोकड मृतावरोबर नेण्यासाठी आणून ठेवावे असें कांही 
सूत्रकारांनी सांगितलें आहे.) मग इमश्यानाकडे जाण्याची तयारी 
करतात. एक वृद्ध गाय बरोबर नेतात. तीन्ही अग्नि भांड्यांतून 
स्मशानांत न्यावे अथवा अग्निसमारोप करून इमशानांत पुन्हा 
मंथन करावें असे विकल्प सांगितले आहेत. यजमानाला वाहू- 
नांतून न्यावें असेंहि सांगितलें आहे. यजमानाबरोबर आग्नि 
आणि सर्व यज्ञीय पात्रे नेतात. प्रेताबरोबर वृद्धांनी जायचें 
असतें. स्त्रियांनीहि बरोबर जावें असें सांगितलें आहे. यजमान- 
पत्नीनेहि प्रेताबरोबर जायचें असतें. स्त्रियांनी केस मोकळे 
सोडायचे असतात. स्त्रियांनी प्रेताबरोबर जाण्याची प्रथा 
आजमितीस सर्वत्र आढळून येत नसली, तरी वेदकालांत 
यजमानपत्नीने जाण्याची पद्धति होती, ही गोष्ट स्पष्ट आहे. 
आहे. श्मशानाच्या मार्गात एक चतुर्थांश अंतर चालून गेल्यावर 
एका मातीच्या ढेकळावर भाताचा पिंड देतात. (तीक्ष्ण शस्त्राने 
त्या वेळीं एक बोकड मारावा असें कांही सूत्रकारांनी सांगितलें 
आहे.) याप्रमाणे आणखी तीन वेळां वाटेंत थांबून शमशनांत 
जातात. पळसाच्या किवा शमीच्या फांदीने दहनाची जागा 
स्वच्छ करतात. त्या ठिकाणीं पात्रे ठेवून त्यांचें प्रोक्षण करतात. 
(या वेळीं यजमानाचें पोट फाडून आंतडें व पुरीष बाहेर 
काढावें आणि त्या ठिकाणीं तूप ओतून तें दर्भांनी पुन्हा शिवून 
टाकावें असेंहि एक मत आहे, परंतु असें करणें योग्य नव्हे असें 
सर्व सूत्रकारांनी सांगितलें आहे.) बरोबर आणलेली म्हातारी 
गाय मारून तिचीं अंगें बाहेर काढतात. श्‍मशानाच्या आग्नेयी 
दिशेकडे चिता रचतात. यजमानपत्नीला या वेळीं पतीच्या 
शेजारीं झोपण्यास सांगतात. (पत्नीने शेजारीं बसावें असाहि 
एक पक्ष आहे.) त्या वेळीं पुढील मंत्र म्हणतात-- 
इयं नारी पतिलोक वृणांना । 
निपद्यत उपत्वा मत्यंप्रेतम्‌ । 
विश्‍व पुराणमनुपालयन्ती । 
तस्ये प्रजा द्रविणं चेह घेहि । 
(तै. आ. ६.११) 
अर्थ - है मनुष्या ! पतिलोकास येण्याची इच्छा करणारी 
आणि सनातन स्त्रीधमर्चिं पालन करणारी ही पतित्रता तुझ्या 
जवळ आली आहे. तूं तिला पूर्वीची संतति व धन घेण्याची 


अनुज्ञा दे. 


ररे 
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नंतर जवळच्या नातलगांपैकी कोणीतरी त्या यजमान- 
पत्नीला चितेकडून दूर करतात. प्रेतास चितेवर ठेवून त्यावर 
सुवर्णाचे तुकडे टाकतात. यज्ञीय पात्रे उक्त ठिकाणीं 
ठेवतात. याला पात्रांचे चयन म्हणतात. गाईची काढलेलीं 
विविध अंगें यजमानाच्या निरनिराळया अवयवांवर ठेवतात. 
( गाय मारूं नये असाहि एक पक्ष आहे. ) मग चितेस 
आग्नि देतात. आहवनीय पुढच्या बाजूस, गाहूपत्य पाठीमागे व 
दक्षिणाग्नि दक्षिणेकडे ठवतात. यम देवतेसाठी सूक्ते म्हणून 
चितेचें उपस्थान करतात. दहन जिथे केलें असेल, त्याच्या 
पाठीमागे तीन रेधा काढून त्यांत पाणी ओततात. त्या पाण्याने 
सवजण मार्जन करतात. (पत्नीने, मुलाने अथवा अन्य कोणींहि 
उदकुभ भरून घेऊन उलट्या तीन प्रदक्षिणा घालीत पाण्याची 
धार पाडावी असें वेखानस गृह्यसूत्रांत (५.५) सांगितलें 
आहे.) दहनकर्भ झाल्यावर वपन करून मागे न पाहतां घरीं 
परततात. यजमानाच्या जवळच्या नातलगांनीच वपन करावें 
असें बौधायन पितृमेधसूत्रांत (१.१२) सांगितलें आहे. 

याप्रमाणे दहनाचा विधि करायचा असतो. दहनाच्या विधी- 
संबंधीं अनेक मतभेद असावे असें दिसतें. बौधायन पितमेध 
सुत्रामध्ये ठिकठिकाणीं ' यच्चा5त्र स्त्रिय आहुस्तत्कुर्वन्त * 
(स्त्रिया जें जें सांगतील तें तें करावें) असे वाक्‍य येतें 
(१-१०). यजमान पितृलोकास जात असतांना त्याच्याबरोबर 
मवड्यक ती सामग्री असावी असें सांगितलें आहे. म्हणूनच 
गाय व बोकड मारून त्याच्या बरोबर द्यावयाचे असतात. 

दहून ज्या दिवशीं केलें असेल त्याच्या तिसर्‍या, पांचव्या 
अथवा दहाव्या दिवशीं अस्थि गोळा करतात. म्हातार्‍या पुरुषांनी 
अथवा बायकांनी अस्थि गोळा कराव्या असें सांगितलें आहे. 
पाय, मांडी, कटिप्रदेश, मस्तक इ. ठिकाणच्या अस्थि गोळा 
करून एका कुभांत भरतात. आस्थि गोळा करतांना मंत्र म्हणावे 
लागतात. शमशानामध्येच एक खड्डा करून तो अस्थिकुभ 
त्यामध्ये ठवतात. राख भरून दूर टाकून देतात. अस्थींचें पुन: 
दहन करावें असाहि एक पक्ष आहे. त्यासाठी प्रेताचें ज्या अग्नीने 
दहन केलें असेल तो अग्नि शिल्लक असल्यास घेतात अथवा 
मंथन करून अग्नि सिद्ध करतात. अस्थि तुपामध्ये भिजवूत 
त्यांचा या अग्नीवर होम करतात. अस्थि पुरण्याचा गती 
एक निराळा प्रकार आढळतो तो असा--इ्मश्ानांत जाऊन 
ज्या ठिकाणीं दहन केले असेल, ती जागा नांगरतात..नांगराच्या 
रेघा पडतील त्यांवर तिळ, धाना (लाह्या), दूध वगेरे पदार्थ 
घालतात. नंतर कुंभांतील अस्थि काढून त्या पुरुषाकरृतीप्रमाणे 
नांगराच्या रेघांवर मांडतात. अस्थींच्यावर निरनिराळया 
प्रकारच्या विटा मांडतात. या विटांची संख्या अग्निचयनांतील 
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विधीप्रमाणे एक हजार अथवा त्याहून अधिक असते. चयन 
झाल्यावर उपस्थान करायचे असतें. या चयनास लोष्ठचिति 
अथवा इमद्यानचयन असें म्हणतात. 

याप्रमाणे अंत्येष्टीचा विधि सांगितला आहे. यजमान 
प्रवासांत असतां मृत झाला, तर प्रायद्चित्तविधि करून नंतर 
पितृमेध करतात. [ विद्याधरक्षास्त्री भिडे ] 


हृ वंगाळच्या उपसागरांत लहानमोठ्या वेटांनी 

अंदमान बनळेला जो प्रदेश आहे, त्याला अंदमान असें 
म्हणतात. अंदमानांत लहानमोठीं मिळून २०४ वेटें आहेत. 
अंदमानाचा भूभाग पांच मुख्य ढीपांनी वनला आहे. या 
वेटांच्या वरच्या द्रीपसमूहास महाअंदमान असें नांव आहे 
तिथल्या पर्वतश्रेणींतल्या सर्वोच्च डोंगराची उंची २४०० फूट 
आहे. मुख्य वेटांच्या दक्षिणेस छोटे अंदमान आहे 

इतिहासवेत्ते तक करतात, की मळलायानिवासी ज्याला हंदु 
मान म्हणतात, त्या रामभक्त हनुमंतावरून अंदमान हें नांव 
पडलें असावें. आख्यायिका अणी आहे, को रामाने लंकेत 
जाण्यासाठी इथेच प्रथम सेतु वांधण्याचा प्रयत्न केला होता; 
पण कांही कारणानें तो वेत रट करून त्याने रामेश्‍वराजवळ 
तें काम पुरे केलें. 

पुराणकालीन उल्लेखांप्रमाणेच सनपुर्वे काळांत अरव यात्रि- 
कांच्या प्रवासवृत्तांतहि अंदमानाचा उल्लेख मिळतो. चिनी 
प्रवासी इत्सिंग व मार्कोपोलो (इ. स. १२८६) यांच्या प्रवास- 
वर्णनांतहि अंदमानाचा उल्लेख आला आहे. 

लंका, ब्रह्मदेश व तिथून पुढील दूर पुर्वेकडचे अन्य देण 
यांच्या जलमार्गांत हीं वेटें येतात. कित्येक शतकांपुर्वीपासुन दर्या- 
वर्दी खलाशांना हीं वेटें माहीत होतीं. मध्ययुगांत गुलामांच्या 
व्यापाराचेंहि हें केंद्र बनलें होते. सागरावर लूटमार करणारे 
चांचे लोकहि वेळोवेळी यांचा आश्रय घेत. हस्तिदंत, मसाले, 
ढाक्‍्याची मलमल, हिरिमाणकें, इ. बहुमोल वस्तूंचा व्यापार या 
भागांतून चाले. चांचे लोक अद्या व्यापारी जहाजांवर डोळा 
ठेवून त्यांच्यावर हल्ला करीत व तो माल लुटीत. विशेषेकरून 
ई. इं. कंपनीच्या जहाजांवर त्यांचा डोळा असे. शेवटीं शेवटीं 
तर, बंगालच्या उपसागरांतली ही चांचेगिरी इतकी भयंकर 
वाढली, की ई. इं. कंपनीच्या बड्या अधिकाऱ्यांना त्या प्रकरणीं 
लक्ष घालणें भाग पडलें. मग लॉर्ड कॉर्नवॉलिस याने या चांच्यांचें 
पारिपत्य करण्यासाठी कॅ. ब्लेअर याच्या नेतृत्वाखालीं १७८९ 
सालीं एक आरमारी तुकडी अंदमानाकडे रवाना केली. कॅ. 
ब्लेअर ज्या बंदरांत उतरला त्या बंदराला पुढे त्याचें स्मारक 
म्हणून पोर्ट ब्लेअर असें नांव देण्यांत आलें. आजहि पोर्ट ब्लेअर 
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भारतोय संस्कृति कोश 


हीच अंदमान द्रीपसमृहाची राजधानी आहे. या बंदराचा कल- 
कत्ता व मद्रास या वंदरांशीं सागरी संबंध आहे. 


मुख्य रस्ता-पोटं व्लेंअर 
[ मार्च ऑफ्‌ इंडियाच्या सौजन्याने ] 


१८५७ सालच्या स्वातंत्र्ययुद्ठांत भाग घेतलेल्या ज्या देश- 
भक्तांना ब्रिटिशांनी जन्मठेपेची शिक्षा दिली, त्यांना पोर्ट ब्लेअर 
इथल्या तुरुंगांत आणून ठेवण्यांत आलें. तेव्हापासून पुढे ६० 
वपपथत अदमानचा हा सेल्युळर तुरुंग काळें पाणी या नांवाने 
ओळखला जात असे. नुसत्या त्याच्या नांवानेच भारतीय 
लोकांच्या अंतःकरणाचा थरकांप होत असे. तिथल्या 
राजवंद्यांना मिळणारी वागणूक अमानप व अंगावर झाहारे 
आणणारी होती. त्या पाशवी छळाने त्रस्त झालळेळे वंदी प्रसंगीं 
प्रतिकारासाठी आपल्या प्राणांवरहि उदार होत. १८७२ सालीं 
हिंदुस्थानचा ग. ज. लॉड मेयो हा त्या कारागृहाची पाहणी 
कर्ण्यास गला असतांना अश्याच एका जिवावर उदार झालेल्या 
केद्याने त्याचा खून केला. पण त्या घटनेने ब्रिटिश सरकारचे 
डाळ उघडले व त्या तुरुंगाची कांही अंशीं सुधारणा करण्यांत 
आली. त्यामुळे तिथल्या केद्यांचे जीवन अल्पांशानेतरी सुसह्य 
झाले. 
० पुढे श्री. सावरकर बंधू , भाई परमानंद, महावीरसिह, संन्याल 
पू, अशा शेकडो भारतीय क्रांतिकारक देशभक्तांना ब्रिटिश 
पाजली मोक याच कारागृहांत काळया पाण्यावर 

- दुसर्‍या महायद्धां नि बेटें जपान्यांर्न 
लना माध डोर | गवस, नाका बेटें जपान्यांनी 
पत्करावी लागली तेव्हा त्यांना हीबे बू न नी यागी 

काळूदा ह्‌ ही बेटेहि सोडणें भाग पडलें. 
भारताला स्वातंत्र्य मिळाल्यावर हा द्वीपसमूह भारतीय संघ- 


ब 


खंड पहिला 


राज्याचें चतुर्थ श्रेणीचें राज्य वनलें. भारत सरकारने इथे कित्येक 
निर्वासितांचे पुनर्वसन केलें आहे. तिथला सेल्युलर जेल आता 
रुग्णालयांत परिवतित झाला आहे. तिथली जनसंख्या अंदाजे 
४० हजार आहे. भारतांतून जन्भठेपेवर आलेल्या सर्व जाती- 
जमातींच्या कैद्यांचे वंगज अंदमानात वसाहत करून राहिले 
आहेत. अंदमानांतल्या तद्देशीय मूळ लोकांना जारवा व ओंजे 
म्हणतात. जारवा मोठ्या अंदमानांत असून ओंजे छोट्या अंद- 
मानांत आहेत. हे लोक नेग्निटो वंशाचे आहेत. यांना कामधंदा 
किवा शेती करणें आवडत नाही. ते भटकें जीवन जगतात. 
जारवा लोक तिरंदाजींत निष्णात आहेत. वाणांशिवाय त्यांना 
दुसरें हत्यार माहीत नाही. वन्य पशूंसारखेंच त्यांचें जीवन 
आहे. त्यांना माणसाळविण्याचे आजवरचे सर्व प्रयत्न वाया 
गेळे आहेत. आपल्याशिवाय अन्य जातीच्या माणसांची त्यांना 
विलक्षण भीति वाटते. म्हणूनच ते निविड अंरण्यांत राहतात. 
ते अद्यापि ख्त्रिस्ती मिशनर्‍यांच्याहि तावडींत सापडले नाहीत. 
पण रोगराई व सुवध्रारलेल्या समाजापासून अलगपणा यांमुळे 
त्यांची संख्या झपाट्याने कमी कमी होत आहे. 
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अंदमानी लोकांचें भालायुद्ध 
[मार्च ऑफ्‌ इंडियाच्या सौजन्याने ] 


अंदमान बेटांतील प्राचीन रहिवासी मागसलेले होते व ते 
स॑मद्रावरून जाणाऱ्या जहाजांचा विध्वंस करून त्यांवरील 
लोकांना खात असत, असें इ. स. ८५१ मधील एका अरबी 
लेखांत लिहिलेलें आहे. परंतु हें खरें नाही. इथले आदिवासी 
हसतमुख, उत्साही व क्रीडाप्रेमी आहेत. मात्र एकदा रागावले, 
की कोणतेंहि भयंकर कृत्य करायला ते मागेपुढे पाहत नाहीत. 
त्यामुळे त्यांच्यावर विश्‍वास ठेवणें जंड जातें. यांच्यांत अनेक 


जाती पोटजाती आहेत व त्यांची भाषा व राहणीहि वेगळी 


आहे. त्यांचा भुतांखेतांवर विलक्षण विश्‍वास असतो. मु 
मेल्यावर तो भूतयोनींत जातो, असें ते मुलकी कुची 
पुरुषांचे शरीर पीळदार, सुडौल व सुदर असतें. ₹ 
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अंध किंवा आंध 


काळे चमकदार कुरळे असतात. स्त्रिया मात्र पुरुषांइतक्या 
सुंदर नसतात. 
अंदमानांतल्या जंगलांत हित्र इवापदे जवळजवळ नव्हतींच. 
मुख्य भूखंडावर जंगली जनावरांची निपज व वाढ होण्यापूर्वीच 
अदमान वट त्या भूखडापासून अलग झालीं असावीं. पण चाल 
शतकांत तिथे हरणें व वाघ नेऊन सोडलेले आहेत बंदरात 
बेटें मलेरियाने ग्रस्त आहेत. तीं निसगंसोंदर्याने समृद्ध आहेत. 
लाकूड व तांदूळ हे इथलं मुख्य उत्पन्न आहे. इथल्या समद्रांत 
मासेहि संगे प्रकारचे मिळतात. मालाची वाहतूक बहुतेक 
जलमार्गानेच होते. यापुढे भारतीय संघराज्यांत या रमणीय 
दोपसमुहाचा भविष्यकाळ उज्ज्वल वनेल, अशी खात्री 
वाटते. 
.._. एक नद. (भाग. पु.५. १९. १८) . अन्धश्ोणौ महानदौ! 
या वचनांत अंध व शोण हे दोन महानद असल्याचें 
सांगितलें आहे. श्री. डे म्हणतात, की ही नदी असून ती भागल- 
पूरमध्यें गंगेला मिळते. छंदन किवा अंधेला असें तिचें नांव 
आहे. [हि. ध. ] 


बंब किवा आंच भा या ततर गाती 
टजात असावी. यांचे 
वरताती व खालताती असे दोन भेद आहेत. पहिल्या वर्गात 
औरस वैध संततीचा समावेश होतो. दुसरी अवैध संततीची 
प्रजा असावी. यांच्यांत गोत्रे व आडनांवेंहि आहेत. 
विवाहप्रथा - मामाच्या मुलीशीं लग्न होतें. सगोत्र विवाह 
निषिद्ध आहे. लग्नविधि कुणव्यांप्रमाणेंच असतो. माघा- 
पासून वेशाखापयत लग्नें होतात. अनेक बायका करण्यास मोक- 
ळीक असते. मुलीला लग्नापूर्वी उच्च जातीच्या प्रुपाकडन 
गर्भ राहिल्यास प्रथम तिला दंड करतात व मग पुनविवाहा- 
प्रमाणें तिर्चे लग्न करतात. क्वचित्‌ महार-मांगांवरोबर व्यभि- 
चार केलेल्या स्त्रियांना पावन करून जातींत घेतल्याचींहि 
उदाहरणें आहेत. 
मृताला दक्षिणेकडे डोकें करून पुरतात. मंद्यमांसाचा निषेध 
नाहीं. जातीची पंचायत असते. तिच्या मुख्यास मोहवारिया 
म्हणतात. त्याला दोन मदतनीस असतात. जातींतले कज्जे, 
खटले पंचायतींत निवडले जातात. अपराध्याला दंड करतात. 
हे लोक नामांकित पारधी आहेत. हे पश्शंची शिकार करतात; 
पण पक्षी मारीत नाहीत. हे या प्रदेशांतले आदिवासी असावे. 
पण आता ते हिंदु संस्कृतींत पूर्णपणें मिसळळे आहेत. 
[म. ज्ञा. को. ] 


अंधक 

२ (१) हें असुरांच्या एका पोटजातीचें नांव असावें, 
ञ धक न्य १ यु शव क आ. १6 - 
अथक असे सप्तगतीवरून दिसतें. सध्याचे त्यांचे वंशज कोण 


तें मात्र कळत नाहीं. [रा. ले. सं.] 

(२) यादववंशाची एक लाखा. आनतं देशांत (द्वारका) या 
शाखेचे लोक राहत असून उग्रसेन हा त्यांचा नायक होता. हे 
श्रीकृष्णाच्या पराक्रमाची प्रशंसा करीत. कंसाच्या मृत्यूने हे 
भयमुक्‍त झाले (भाग. पु. १०. ४५. १५). अखेर हे आपसांतच 
लढून मरण पावले. मत्स्य पुराणांत यांचा वंद दिलेला आहे 


(अ. ४४). 


क... के अशोकाच्या कालांत महादेव नांवाच्या एका 
अधकानकाय भिक्षूने आंध्र प्रदेशांत चेत्यवादी संप्रदायाची 
स्थापना करून वोौद्ध धर्माचा प्रचार सुरू केला. हा संप्रदाय 
महाचैत्य संप्रदायाचीच एक शाखा म्हणून जन्माला आला, 
आंघ्यांतल्या धान्यकटक नगराच्या पूर्व-परिचिमेस दोन डोंगर 
आहेत. दोन्ही डोंगरांत भिक्षुसंघ राहत होते. त्या आधारावर 
हा संप्रदाय पूर्वजैलीय आणि अपरशैलीय या दोन शाखांत 
विभाजित झाला. कांही कालाने त्यांत राजगिरक आणि 
सिद्धाथक असे आणखी दोन भेद पडले. हे चारी भेद मिळून 
अन्धकनिकाय बनतो. त्यांतूनच पुढे वैपुल्यवादी निघाले. त्यांनी 
जे सिद्धांत पुढे आणले, त्यांत वुद्धाने अवतार घेतला नाही, तो 
या जगांत राहिला नाही आणि त्याने उपदेश केला नाही, हा 
एक क्रांतिकारक सिद्धांत होता. अन्धकनिकाय हाच या वैपुल्य- 
वाद्यांना आधारभूत होता. त्यांतूनच पुढे महायान पंथ उगम 
पावला. पाहा- महायान | सि. सा. ] 


, - महाभारत आणि कोटिल्य या दोहोंच्या मतें 
अंधक-वृष्ण हे संघराज्य होतें. यांत राजन्यांच्या द्वारे 
शासनाची व्यवस्था होती. अंधक आणि वृष्णि हीं यांतलीं दोन 
कुलें होतीं. कुलपतीला राजा आणि त्यांच्या अपत्यांना राजन्य 
म्हणत. अनेक कुलावयव संयुक्‍त व संघटित करून बनवलेले हें 
राज्य होतें व त्याचा भौगोलिक विस्तारहि मोठा होता. अक्रर 
हा अंधकांचा आणि कृष्ण हा वृष्णींचा नेता होता. पाहा-कृष्ण. 
[पा. भा. ] 


अंधकार क्रोंचद्वीपांतील एक वष. [ब्रह्मांड पु. २. १९. ७२] 
अंधकासुर नांवाचा 


अंधकासुरमद्‌न ( शिव ) मूर्ति हिरण्याक्षाचा एक पुत् 
होता. त्याने एकदा पार्वतीची अभिलाषा धरल्यामुळे शिव त्याचें 
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भारतीय सस्कृति कोडा 


पारिपत्य करण्यास गेला. दोघांचें युद्ध झालें. त्यांत असुराच्या 
प्रत्येक रक्‍तविदरूपासून अनेक राक्षस निर्माण होऊं लागले. 
त्यामुळे शिवाला अंधकासुराचा पराभव करणें कठिण झालें. 
मग शिवाने चामुंडीसह सप्तमातृकांना उत्पन्न करून त्यांना 
असुरार्चे रक्‍त वरच्यावर पिण्यास सांगितलें. मातृकांनी तसें 
करतांच अंधकासुराचा निरुपाय होऊन तो शिवाला शरण 
गेला. मग शिवाने त्याचें भूगीश असें नांव ठेवून त्याला गणांचें 
आधिपत्य दिलें. या घटनेवर निर्माण केलेलीं अनेक शिवशिल्ये 
अनेक ठिकाणीं आहेत. त्यांतले सर्वोत्कृष्ट शिल्प घारापुरी 
येथे असून त्यांत शिवाच्या हातांतल्या भाल्याच्या फाळावर 
अंधकासुर खोदलेला आहे पाहा-भृंगीश, सप्तमातृका. [मू. वि.] 


अंधकप खोल अंधारी विहीर. एका नरकाचें नांव. शास्त्र- 

“' विरुद्ध जीविका चालवणारे, दुसऱ्याला इजा कर- 
णारे व परदुः:खांत सुख मानणारे लोक या नरकांत यातना 
भोगतात. [ भाग. पु. ५. २६. १७.] 


का एका नरकाचे नांव. एखाद्याच्या पत्नीचें व 
तवततपत मालमत्तेचे हरण करणारे व धर्मविरुद्ध वागन 
कुटुबपोषण करणारे या नरकांत जातात. ( भाग. पु. ५. २६. 
$; ३. ३०. ३२३). या नरकांतील यातनांनी जीवाची मति व 
दृष्टि नष्ट होते. [ पु. इं. ] 


आवि ललितेच्या किरिचक्राच्या तिसर्‍या पर्वावरील एक 

धिनी देवता. [ पु. इं. ] 

अंध दक्षिणापथांतील एक जमात. हिने तीनशे वर्षे राज्य 
केलें ( भाग. पु. १२. १. २२ ). हे हीन यातीचे लोक 

विष्णूची आराधना करून शुद्ध झाले, असें भागवतांत म्हटलें 

आहे (२.४. १८). 


अंधबाक पुर्वेकडील जमाती लोक. अधिक माहिती मिळत 
नाही. 
अंबटटून दक्षिण त्रिवांकुरमधल्या नापितांच्या जातीला हें 
व नाव आहे. ब्राह्मण पुरुष व वैश्य स्त्री यांच्या 
सवधापासुन ही जात निर्माण झाली असें सांगतात. ब्राह्मण 
यांच्या धुरी पौरोहित्य करतात. सालेम जिल्ह्यांतील कोंगा 
वेल्लाळांत अंबट्टन हे लग्नाचे उपाध्येपण करतात. याविषयीं 
रतकथा अशी -- पांड्यांच्या कारकौर्दीत एका विवाहप्रसंगी 


खंड पहिला 


ब्राह्मण व अंबट्टन या दोघांसहि लग्नाच्या पौरोहित्यास बोला- 
वलें होते. पण वाटेंत ब्राह्मणाचा मृत्यु जाला. हा अपशकुन 
समजून राजपुरुपांनी असें ठरविलें, कौ यापुढे अंबट्टनालाच 
पौरोहित्यासाठी बोलवायचे. 

यांना नासिवन (अपवित्र), नासुवन ( नाकांतून जन्मर्‌ 
लेला ) अथवा नाविदन असें म्हणतात. लग्नप्रसंगीं त्यांना 
पडित म्हणतात. स्त्रियांचे क्षौर करण्याचें काम यांच्यांतील 
बायका करीत. आंबट्टनांना ह॒जामतीखेरीज वंद्यकीहि अवगत 
असते. यांच्या बायका सुइणीचीं कार्मे करतात. हे मनुस्मृतींतील 
अंबष्ठांशीं आपला संबंध जोडून आपल्या जातीचें श्रेष्ठत्व सांग- 
तात; पण तरीहि उच्च वर्णी लोक यांचा विटाळ मानतात. 

अंबट्टनांचे तीन पोटभेद आहेत. (१) मलयाळम्‌ भाषा 
बोलणारे व मरुमक्कतायम्‌ हा कायदा पाळणारे (२) मलया- 
ळम्‌ भाषा बोलणारे; पण मरुमक्क्रतायम्‌ न पाळणारे, व 
(३) तमिळ भाषा बोलणारे. 

विवाहप्रथा - लग्नसमारंभ पांच दिवस चालतो. विधवा- 
विवाह मान्य नाही. विधवांना लग्नसमारंभांतहि मज्जाव 
असतो. मुलगी क्र्‌तुस्नात झाली, की तिला ११ दिवस अस्पृश्य 
मानतात. बाराव्या दिवशीं स्वान करून ती घरांत सर्वांना 
शिवते. 

यांच्यांत शैव-वैष्णव भेदहि आहे. दोघांत लग्नसंबंध होतात. 
वैष्णव मद्य-मांस सेवीत नाहीत. हे लोक कोमट्यांच्या पंग- 
तीला बसत नाहीत. बायका सुवणंमण्यांचे अलंकार घालतात 
व मोठ्या प्रमाणांत गोंदून घेतात. मूर्ति, मादेन व यक्षी या 
अंबट्टनांच्या देवता होत. याशिवाय हे अन्य हिंदु देवतांनाहि 
भजतात. मृतांना जाळतात व ब्राह्मणाकरवीं औषध्वेदेहिक 
संस्कारहि करतात. [ का. ट्रा. स. इं.; म. ज्ञा. को. ] 


ति क ही आमराई वैशालीमध्ये होती व अंबपाली 
अबपालावन नांवाच्या एका गणिकेने ही बुद्धाला देणगी 
म्हणून दिली होती. बुद्ध कांही काल या वनांत राहिला होता. 
पाहा - वैशाली. [दीघनि. २. ९४] 


, __ एक प्राचीन जमात. हे मालवांचे अंकित होते व 
अबर &़िकंदराबरोबर झालेल्या युद्धांत त्यांनी मालव 


गणांना मदत केली होती. [ ए. से. इं. ] 


अं मेरूच्या उतारावरून ही निघते व देवभ्राज, 
बर नदो महाभ्राज, वैभ्राज या प्रदेशांतून वाहून पश्चिम 
दिशेस सितोदा सरोवरांत शिरते व केतुमालांतील पारिजात 
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अंबर हुसेन 


पर्वताला भिजवून पुढे पश्‍चिम सागरास मिळते. [ वायु पु. पू. 
४२. ४४- ५७] 


ढ महाराष्ट्राच्या ठाणें जिल्ह्यांतील एक गांव. या 
अबरनाथ छिकाणीं शंकराचें देवालय असून तें अकराव्या 
शतकांतलें असावें असें म्हणतात. हें मोडकळीस आलेलें असलें 
तरी त्याचे शिल्प व कोरीव काम अप्रतिम आहे. या मंदिरा- 
भोंवतीची भित पडली असून फक्त पश्चिमेकडील दोन दारांचे 
अवशेष उरले आहेत. समोरचा नंदीमंडपहि नष्ट झाला आहे. 
मुख्य मंदिर मात्र बरेंचसें सुरक्षित आहे. या मंदिराचे गर्भगृह 
व सभामंडप असे दोन भाग आहेत. गभंगृह मंडपापेक्षां खोल 
आहे. गाभार्‍यांत खडकाचा एक उंचवटा आहे, त्यालाच स्वयंभ 
शिवलिंग म्हणतात. गाभार्‍याच्या दरवाजावर व गणेशपट्टीच्या 
वरच्या भागीं शिवादि देवता व सिह, हत्ती इ. आकृति कोर- 
लेल्या आहेत. मंडप सवे बाजूंनी बंद असून त्यांत स्तंभांच्या 
रांगा आहेत. त्यांवर अनेक मूति कोरलेल्या असून प्रत्येक 
मूर्तीवर तोरण आहे. 

मंडपाच्या मध्यभागीं चार स्तंभांवर आधारलेले घमटाकृति 
छत आहे. त्याच्या मधोमध झुंबर असून तिथपर्यंत घुमटाची 
रचना एकापेक्षा एक लहान अशा वर्तुळांनी केलेली आहे. विमान 
व सभामंडपार्चे छप्पर यांच्यामध्ये अंतराळ आहे. विमानाच्या 
दर्शनी भागावर तोरण असून त्यांतले नक्षीकाम उत्कृष्ट आहे. 
मंदिराच्या भितींवर एकंदर ७० मूति कोरलेल्या असून त्यांतल्या 
बर्‍याच मृति शिव-पार्वतींची विविध रूपे आहेत. कांही मति 
विष्णूच्या व॒ त्याच्या अवतारांच्या आहेत. मंदिरांतल्या एका 
मूर्तीला त्रिमुखी असें म्हणतात. तिला तीन तोंडें असून तिच्या 
अंकावर स्त्रीमूति आहे. हें शिव-पारवतीशिल्प असावें. इथे 
त्रिभंगी नृत्यमुद्रेंत महिषासुररमादेनीची मति व अष्टभूज काम- 
देवाचीहि मूति आहे. र 

हें मंदिर त्या कालीं प्रचलित असलेल्या अनेक मंदिर- 
शेलींच्या मिश्रणाने निर्माण झालें आहे. उत्तर कोकणांत हें 
अद्वितीय असून 'शलाहारांच्या मंदिरशिल्पाचा तो एकमात्र 
अत्युत्कृष्ट नमुना आहे. 


व न (१६ वें शतक) महाराष्ट्रातला मसलमान 
अबर हुसन ग्रंथकार. याने अंबर हुसेनी या नांवाने 
लिहिलेली ओवीबद्ध गीताटीका उपलब्ध आहे. शंकराचार्यांचे 
भाष्य व श्रीधरस्वामींचें व्याख्यान पाहून आपण लिहितों, 
असें तो म्हणतो. यावरून तो व्युत्पक्न असावा, असें वाटते. 
[म. सा. ] 


अंबलक्कारण 
७ ग्रामरक्षकाचा व शेतीचा धंदा करणारी 
अवलक्रारण 


तामिळनाडमधील एक जात. हे लोक मुख्यत्वे 
तिरुचिरापल्ली व पृदकोट्टाड या भागांत वास्तव्य करतात. 
मुद्टिरियन जातीशीं यांचा जवळचा संवंध आहे. आपण णिवाच्या 
घर्मविदुंपासून जन्मलो असें हे सांगतात. कण्णप्प या नायन्मार 
संताला हे आपला मूळ पूर्वज मानतात. 

विवाहप्रथा-मळगी वयांत आल्याजिवाय लग्न करीत 
नाहीत. घटस्फोट घेतां येतो; पण त्याला वरेच निर्वंध 
असतात. विधवाविवाहाला हरकत नसते. कांही लोक केवळ 
आपल्या पोटजातींतच लग्नसंवंध करतात. पौरोहित्यासाठी 
ब्राह्मण बोलावतात. मृताच्या दहनाच्या वेळी व श्राद्ध करतांना 
हे जानवें घालतात. मद्यमांस चालतें. प्रत्येक नाडंत त्यांची 
पंचायत असते. जातीचे निवाडे पंचायतीत हातात. पंचायत 
प्रभखाला कारियक्करण म्हणतात. हा हक्क वंशपरंपरेने 
चालतो. [ काःटाः शे. हे.) 


ल... राजगृहाजवळचे एक वोौद्ध स्थळ. इथे 
अबलात्थका ब्रिविसार राजांचे उपवन होतें. वुद्धाच्या 
काळांत राजगृहाहून पूर्वी व ईशॉन्य या दिशांस जाणार्‍या राज- 
रस्त्यावरील पहिल्प्रा मुक्कामाचे हें ठिकाण होतें. [ दीवनिकाय 
१. ३१] रु. कर] 


व ८. तमिळनाड व केरळ यांतली एक अंतराळ जात. 
अंबलबासा हिला केरळांत क्षत्रियांच्या खालोखाल मानतात. 
केरळांत यांना देवळयांतील कार्मे करण्याचा अधिकार मिळालेला 
आहे. झाडलोट, दिवावत्ती पुजेची सामत्री, चौघडा वाजविगें, 
इ. देवस्थानांतील सर्वे कामे हें करतात. यांच्यांत बारा पोटभेद 
आहेत. याशिवाय जानवें घालणारे व न घालणारे असाहि भेद 
आहे. पहिल्यांत अदिकळ चाक्यार, नावियार, नविस्सन, 
पुप्पळि इ. जाती येतात, तर दुसर्‍यांत नम्वियार, वारियन, 
मारार इ. जाती येतात. अदिकल हे मुलाचें उपनयन करतात व 
गायत्रीमंत्रहि म्हणतात. आपण मूळचे ब्राह्मण; पण भद्रकालीच्या 
मंदिरांत पुजा केल्यामुळे आमचा मान कमी करण्यांत आला 
असें हे सांगतात. यांचे चाक्यार व नम्बियार असे आणखी 
पोटभेद आहेत. नम्युतिरि ब्राह्मणांनीं व्यभिचार दोषावहदल 
जाती बाहेर टाकलेल्या स्त्रीची जीं मुलें उपनीत असतात, 
त्यांना चाक्यार जातींत घालतात व मुंज न झालेल्यांना 
नम्बियार या जातींत घालतात. अंबलवासींत मरुमक्कतायम्‌ 
हा वारसा कायदा चालतो. घटस्फोटाची चाळ आहे. अशा 
स्त्रीला नम्पूतिरि ब्राह्मणाशीं दुसरें लग्न करण्यास हरकत नसते. 


२८ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


सर्वसाधारण धर्मकृत्यासाटी हे आपल्यातूनच पुरोहित निवड- 
तात. महत्त्वाचे विधि ब्राह्मणाकडून करवितात. मात्र ब्राह्मण 
व क्षत्रिय यांच्या हातचे पाणी घत नाहीत. अशौच १० 
दिवस पाळतात. पाहा-चाक्यार, नम्त्रियार. [ का. ट्रा. स. 
इ: यो: ते. त. ] 


अंबवन वुद्धकालीन प्त आमराई. ही राजगृहाजवळ 
असुन जीवक नांवाच्या राजवेद्याच्या मालकीची 

होती. इथे वृद्ध कांही काल वास्तव्य करीत असतां मगधराजा 

अजातशव्रु त्याला भेटायला आला होता. [ दीघनि. १] 


अंबप्ठ हें एक प्राचीन जनपद असून 
तें राजाधीन होतें. तिथल्या जान- 
ऐतरेय ब्राह्मणांत उल्र 


अंवष्ठ-लोक व देश 


पदांना आवपष्ठ्य म्हणत. 


उल्लेखिळेला 
आंवप्ठ्य राजा, यांच्यायेकींच असावा असें गोल्डस्टकर म्हणतो 
(ऐ. ब्रा. ७. २१. ३.). इतक्या प्राचीन काळीं हे छोक 
पजावच्या पूर्वे सीमेवर वसळे होते असें दिसतें. त्यांची 
गणना औदीच्यांत केलेली आहे. यांचा देण चिनावच्या 
खालच्या अगाला होता. ग्रीक लेखकांनी संबस्तई आणि 
अवस्तनाइ अस ज्यांना म्हटले ते लोक अंवष्ठच होत. महा- 
भारतांत अंवष्ठांचा देश पशिचिमेला असून दिग्विजययात्रेत 
नकुलाने त्यांचा पराभव केला असें म्हटळे आडे (मभा. सभा. 
डेट. ४ ). अंब हे युद्धोपजोवी होते. भारतीय युद्धांत हे 
कौरवांच्या वाजूने लढले होते. 

उराणांत त्यांना अनव क्षत्रिय असें म्हटलें असून त्यांची 
उत्पत्ति उ्नीनरपुत्र सुव्रत याच्यापासून सांगितली आहे. शिवि 
आणि यौबेय यांच्याशींहि त्यांचा संवंध दिसतो. यावरून प्राचीन 
काळीं यांना शुद्ध क्षत्रिय मानीत असावे असें वाटतें. पण मनु 
(१०. ८), याज्ञवल्क्य (१. ९१ ), वबोधायन (ध. सू. १. ९. 
३), यांनी अंबष्ठांना संकरजाति मानलें आह्‌. ब्राह्मण पुरुष 
व वेश्य स्त्री यांच्या विवाहजन्य संततीला ते अंबष्ठ म्हणतात. 
गौतमाच्या मतें (ध. सू. ४. १४ ) क्षत्रिय पुरुप व वैश्य स्त्री 
यांची संतति म्हणजे अंबष्ठ. हे वैद्यकीय व्यवसाय करतात असें 
मनु सांगती (१०. १५). श्री. मुजुमदारांच्या मतें ते ब्रह्मक्षत्रिय 
म्हृणजे जन्माने ब्राह्मण व कर्भाने क्षत्रिय होत. पुढील काळांत 
हे जसे खालीं नमंदेच्या उगमाजवळ येऊन वसले, तसेच ते पूर्वेस 
बिहार आणि बंगाल या 


लोक त्यांना ओळखीत. [पा. भा.; 


खंड पहिला 


अंबा आदिशक्ति पादतीच्या मातृस्वरूपाला अंबा किवा 

अंबा भवानी म्हणतात. हीच महाकाली, महालक्ष्मी व 
महासरस्वती या रूपांनी त्रिविध व त्रिगुणात्मक बनते. इतकेंच 
नव्हे; तर हिचीं अनंत रूपें व अनंत नामें आहेत. कोल्हापूरच्या 
महालक्ष्मीला व तुळजापुरच्या देवीला अंबाबाई म्हणतात. 
पाहा-कोल्हापूर, तुळजापूर, देवी, शक्ति. 


अबाडे गुजराथमधलें एक देवीर्चे स्थान. या गांवाचे नांव 
बाजा आरासुर असें असून तें वनासकांठा जिल्ह्यांतील 
दांता या तालुक्‍यांत आहे. अवूरोड स्टेशनापासून हें क्षेत्र १२ 
मैलांवर येतें. इथे नियमित बसगाड्या चालतात. या ठिकाणीं 
अंबाजीचें मंदिर आहे. मंदिर जुनें, ठेंगणें व लहान आहे; पण 
पुढे मोठा मंडप आहे. मंडपांत चांदीचे व पितळेचे सिह उभे 
आहेत. अंबाजीची मूर्ति नाहीं. पण गर्भंगृहांतील कोनाड्यांत 
वस्त्रालंकार व मुखवटा अशा तऱ्हेने रचतात, को पहाणाऱर्‍याला 
माताजीने वाघावर स्वारी केली आहे, असें वाटतें. इथे 
कुंकवाची उधळण असते. 


अंबाजी 
मंदिराच्या समोरच्या भागांत एक मोठा चौक आहे. त्याला 
चाचरनो चोक असें म्हणतात. त्या ठिकाणीं होमहवन करतात. 
अंबाजीच्या यात्रेंत कोणत्याहि कारणासाठी तेल वापरीत 
नाहीत. करेसांनासुद्धा तैल न लावतां तूपच लावतात. ड्थे 
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अंबिका 


यात्रेच्या वेळीं कोणीहि पुरूष कोणत्याहि स्त्रीची थट्टा-मस्करी 
करूं शकत नाही. इतकेंच नव्हे; तर यात्रेकरू पुरुषाने क्षेत्रांत 
असेपर्यंत स्वत:च्या पत्नीशींसुद्वा समागम करतां कामा नये, 
असा नियम आहे. तसें केल्यास माताजीचा कोप होतो, अश्ली 
समजूत आहे. प्रत्येक पोणिमेला इथे यात्रा भरते. त्या वेळीं 
भवाई नांवार्चे नृत्य होतें. 

अंबाजीजवळ कुंभारिया नांवाच्या खेडेगांवांत मंत्री विमल- 
शाह याने बांधळेलीं कांही जेन मंदिरे आहेत. त्यांबहल "डील 
दंतकथा सांगतात-अंबाजीने विमल्ञाहाला पुष्कळ द्रव्य दिलें 
व त्या पेक्षांतून त्याने ३६० मंदिरे बांधलीं. नंतर देवीने 
त्याला विचारलें, को तूं हीं मंदिरे कोणाच्या प्रभावामळे 
बांधलींस ? तेव्हां त्यानें उत्तर दिलें, की गुरूच्या प्रभावामुळे. 
त्यामुळे अंबाजीला राग आला व तिने ३५५ मंदिरे जाळन 
टाकलीं व फक्‍त पांचच शिल्लक ठेवलीं. र 


कषाधा) समर्थ रामदासांची शिष्या. समथं-प्रतापांत हिचा 
* उल्लेख आहेः ही मूळची विजापूरची असून करवीर 
प्रांती राशिवडे येथे मठ करून राहिली' होती. [ म. सा. ] 


ञ अंबेच्या उहेशाने श्रीविष्णूने हा यज्ञ केला. त्यासाठी 
बायज्ञ सत्तावीस क्रत्विज वरले. त्यांनी देवीच्या बीज 
सत्तावीस क्रत्विज वरले. त्यांनी देवीच्या बीजांनी 
युक्‍त अशा मंत्राचा जप आणि हूवन केलें. त्या वेळीं देवीने 
आकाशवाणीच्या द्वारें युगायुगांत धर्मरक्षण करण्याचें वरदान 
दिलें. त्या दिवसापासून हा यज्ञ रूढ झाला. [ देभा. स्क॑. ३] 


रि (१)ही रुद्राची बहीण होय, असें वाजसनेयी संहितेत 
आंबका (३-७) सांगितलें आहे. याज्ञवल्क्याने (१ *२८५) 
हिला विनायकाची माता मानलें असून पुराणांतरीं हिला 
रुद्रपनी म्हटलें आहे (भाग. पु. ३. १२. १३). पूर्वजन्मी ही 
दक्षकन्या सती असून पुढच्या जन्मीं हिने हिमाचलपत्नी 
मेनाहिच्या उदरीं अवत्तार घेतला अश्ी कथा आहे. तलाव 
खोदण्या पूर्वी हिंची पुजा करतात. (मत्स्य पु. ५८) पाहा- 
पार्वती, उमा. 

(२) जैन देवतसमूहांतली यक्षिणी. (दिगंबरमतें कूष्मांडी.) 
ही नेमिनाभाची सेविका आहे. हिर्चे वर्णन -- 

स्दर्णकांतिः सिहवाहना आस्रलुंबिपाशसंयुक्‍तदक्षिणकर- 
हृया पुत्रांकुशसहित वामकरद्दया -- ( नेमि. चरित ) 

अर्थ -- सोनेरी वर्णाची. सिहारूढ. आम्रगुच्छ, पाश, पुत्र 
व अंकुश धारण करणारी. हिचे पौराणिक दुर्गशीं साधम्ये 
आहे. हिच्या मूर्ती जेन क्षेत्रांतून आढळतात. | जे. इ. ] 


भंबिकावन 


ह सरस्वतीच्या तीरावरील अंबिकेला प्रिय असलेलें 
आबकावन एक वन. या ठिकाणीं होणाऱ्या उत्सवाला 
कृष्ण, बलराम व इतर गोप यांसह नंदगोप गेला होता. 
[ भाग पु. १०. ३४] 


> आषाढ शु. १४ ला उपवास व पृणिमेस 
आवकात्रत प्रात:काळी अंबिकेची पूजा. फल-विष्णुलोक- 
प्राप्ति. [ व्रतपरिचय ] 


अव विशिष्ट मंत्रसमूह.मद्यपानाच्या पापाचें क्षालन 
आवकराहूदय होण्यासाठी याचा पाठ करतात. [पु. इं. ] 

र ज्र (११६० इ. स.) कन्नड वीरशेव कवि. 
आवगर चाडस्य राची वचनें कर्नाटकांत फार प्रसिद्ध 


आहेत. 


._. ल प्राचीन कालचा केवळ पाणी पिऊन राह- 
अवु भाक्‍्खन जारा पंथ. विशेष माहिती मिळत नाही. 


[ स्कू. से. इन्‌ जे. लि.] 


वी ० सूर्य मृग नक्षत्रांत गेल्यावर पहिळे तीन दिवस 
अबुवाचा हा पृथ्वीच्या रजोदशंनांचा काल मानून त्या 
मदतींत जमीन नांगरणें बीं पेरणें इ. कृषिविषयक क्रिया वज्यं 
समजलात (देवी भाग. ९. १). बंगालमध्ये हा काल आषाढ 
वद्य दशमीपासून त्रमोदशीपर्यंत धरतात. सूर्य आर्द्रा नक्षत्राच्या 
प्रयम चरणांत असतो, तो काळ असाहि पर्याय आहे ( वर्ष 
क्रि. को. २८). चौथ्या दिवशीं दगडांना स्नान घालून पुष्प- 
माळा वाहतात व भूमाता शुद्ध झाली असें समजतात. 
आसामांत आषाढ महिन्याच्या शुक्ल पक्षांत कामांख्या देवीचा 
अंबुवाची उत्सव होत असतो. तीन दिवस देवळाचे दरवाजे बंद 
ठेवतात. कामाख्या ही क्वतुमती आहे अज्ञा कल्पनेने कोणालाहि 
तिचें दर्शन घेऊं देत नाहीत. चौथ्या दिवशीं देवीला स्नान घाल 
तिथ्रे जमलेल्या भक्तांच्या दर्शनासाठी दरवाजे उघडले जातात. 
: या उत्सवांत देवीच्या भक्‍तांना देवीच्या रजोदशनाचें प्रतीक 
म्हणून लाल कापडाचे तुकडे वांटतात. या उत्सवाचा प्राचीन 
क्रषिकर्माशीं संबंध दिसतो. मानवी स्त्रीच्या रजोदर्शनकाळांत 
तिला गर्भधारणा होत नाही, तिच्या ठिकाणीं टाकलेलें वीर्यरूप 
बीज वायां जातें, किंबहुना त्या गोष्टीचा तिला त्रास होतो, या 
अनुभवावरून प्राचीन मानवाने धरित्रीच्या रजोदर्शनाची कल्पना 
केली व तिलाहि तीन दिवस अस्पृश्य व अयोग्य मानलें. मृगाच्या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


पहिल्या पावसाने माती वाहून येऊन नदीनाल्यांचे पाणी लाल 
होतें. या दृश्यावरून पृथ्वीच्या रजः:स्रावाची कल्पना प्राचीन 
मानवाला अधिक स्पष्ट झाली व त्याने ते तीन दिवस कृषि- 
कर्माला अयोग्य मानले. कामाख्या ही पृथ्वीमातेचेंच स्वरूप 
असल्यामुळे तिच्या या अंबुवाचीच्या काळांत विशिष्ट विधि- 
निषेध निर्माण केले गेले आहेत. पाहा-कामाख्या.[ फे. फे. आ. ] 


भ ह पाण्यांत राहन साधना करणारा एक पंथ. विशेष 
अबुवासन माहिती मिळ पी” नेमाड १ 

॥हिता [मळत नाही. [स्कू.से. इन. ज॑. लि. ] 
भा बेजं धे याला मोमीनाबाद असेंहि म्हणतात. मराठ- 
अंबेजोगाई ह म्ह 


वाड्यांत हें स्थान असून इथ्रे योगेश्वरी 
( जोगाई ) चें सुप्रसिद्ध मंदिर आहे योगेृवरी ही महा राष्ट्रांतल्या 
अनेक धराण्यांची कुलस्वामिनी आहे. मुकुंदराज व दासोपंत या 
सतुरूषांच वास्तव्य या गावांत होतें. इथलीं रामनारायणमंदिर 
व संकलेइवरमंदिर हीं जुनीं आहेत. इथे यादवकालीन कांही 
शलाळेख सांपडले आहेत. पाहा - मुकुंदराज, दासोपंत. 


अंशावतार मलन संचालन क आ परमेदवरांच्या सोळा 

लाला ला मानलेल्या आहेत. जेव्हा तो सोळाहि 
'लांनी परिपुर्ण असा अवतार घेतो, तेव्हा त्याला पूर्णावतार 
म्हणतात. जेव्हा त्याच्या कला कमी असतील, तेव्हा त्याला 
अशावतार म्हणतात. कृष्णावतार हा पूर्णावतार मानलेला आहे. 
पाहा- अवतार. 


अंशुक प्राचीन काळचें एक वस्त्र. बृहृत्कल्पसुत्र भाष्याच्या 

"टीकेत याला कोमल व चमकदार रेशमी कापड असें 
म्हटल आहे. यांत जरतारी कामहि करीत. बाणाने (हर्षचरित) 
पका अत्यंत तलम व स्वच्छ वस्त्र असें म्हटलें आहे. अंशुक 
फुलें आणि पक्षी यांच्या आकृतींनी सुशोभित केलें जातें, असेंहि 
तो म्हणतो. त्याच्या तलम या विशेषपणावरून कांही संशोधक 
ती मलमल असावी असें म्हणतात. पण मलमल सुती असते. 
अशुक हें रेशमी वस्त्र असल्याचे पुरावे मिळतात. जेनांच्या अनु- 
यागद्वारसूत्रांत कीटज (रेशमी ) वस्त्राचे पांच प्रकार मानले 
आहेत, त्यांत अंशुकाचें नांव आहे. अंशुकाचे प्रकार दोन-एक 
मारतींचे व दुसरे चीनमधून येणारे. या दुसर्‍याला चीनांशुक 
असें नांव होतें. इहत्कल्पसूत्रभाष्यांत याची व्याख्या दिली आहे 
ती अश्ली- ' चीनो नाम जनपद: तस्य य: इलक्ष्णतर: पट: 
तस्माज्जातम्‌ * (>< चीनमधल्या तलम रेशमी कापडापासून 
बनवलेले वस्त्र) कालिदासाने याचा शाकुंतलांत उल्लेख केला 


खंड पहिला 


आहे -' चीनांशुकमिव केतोः प्रतिवातं नीयमानस्य ' [ हर्ष 
चरित; प्रा. भा. वे. ] 


ञ एक नदी. क्रग्वेदांत हिचा नामोल्लेख आहे 
छुमती (८. ९५. १४). हिच्या तीरीं कृष्ण नांवाचा 
असुर राहत होता. इंद्राने त्याला मारलें (क्र. ८. ९५. १५). 
ही नदी कुरुप्रदेशांत यमुनेच्या जवळ असल्याचें वाल्मीकीने 
सांगितलें आहे (वारा. २. ५५. ६). 


»__ ७0 (इ.स. ७ वें शतक) नेपाळच्या ठाकुरी वंश्ांतला 
अशुवधन पहिला राजा. हा प्रथम हर्षाचा मांडलिक होता. 
त्याच्या पश्‍चात्‌ स्वतंत्र झाला. याने शब्दविद्याशास्त्र नांवाचा 
ग्रंथ लिहिला आहे. [सु. वि. को. ] 


याचे पूढील अर्थ सांगितलेले आहेत--(१) आदिवणं. 
' अक्षराणामकारो$स्मि '--अक्षरांतला अकार मी आहें 
(गीता १०.३३). वाडमयाचें आदि बीज. (२) प्रणवाची 
पहिली मात्रा. (३) नञर्थक--नेति नेति-सूचक. (४) शिव, 
ब्रह्मा, वायु व वैश्वानर. 
अ: शिखायां सिद्धमन्त्रे प्रग्राहे$क रथावंणि । 
चक्के कुक्कुटमू्ध्नीन्दुबिम्बे ब्रह्मशविष्णुषु ।। 
( नानार्थमंजिरी ) 
अर्थ--ज्वाला, मंत्र, पर्जन्य, रथाचा घोडा, चक्र, कोंब- 
ड्याचें डोकें, चंद्रबिब, ब्रह्मा, शिव, विष्णु हे अ चे अर्थ होत. 
अ हें समस्त भाषांच्या वणंमालेंतलें पहिलें अक्षर असून 
पाणिनीने त्याचें स्थान कंठ हें मानलेलें आहे (अकुहविसजे- 
नीयानां कण्ठः: ) . वेगवेगळया उच्चारणांनुसार याचे सानुनासिक 
व निरनुनासिक असे १८ भेंद होतात. अच्या रचनेबाबत 


३२ शती ई०पू० १श०प० १-२श०प० २-२श०प० 
मौयं शक ग्नांधर कुषणा 
नज जत प्र प 
२-२३शन्प० ४श०्प० ६श०प० ७-९ ९०७ 
जग्गयपेट श्रादि गुप्त उत्तर गुप्त मध्ययुग 
पज 
ऱ इ अ". अजेअखज 


( हिंदी विश्वकोश ) 


वर्णोद्धारतंत्रांत पुढील उल्लेख आहे- एक उभी रेषा असून 
तिला दोन आडव्या रेषा फुटतात. एक वांकून वर जाते व 
दुसरी वांकन खालीं येते. सनपूर्व ४ थ्या शतकांतल्या ब्राह्मी 
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अकबर 


लिपीपासून आजच्या देवनागरी लिपीपर्यंत वेगवेगळया शतकांत 
अ चौं मागील रूपें दृग्गोचर होतात-- 

तंत्रशास्त्रानुसार अ मध्यें ब्रह्मा, विष्णु, शिव व त्यांच्या 
शक्‍ती वर्तमान आहेत. अ: उ-म्‌ मिळून ओंकार बनतो. 
त्याचें प्रथम बीज अ हें आहे. चित्ताच्या एकाग्रतेसाठी प्रथम 
त्याचाच जप केला जातो. 


मुंडा खेड्यांतलें नृत्याचें सामुदायिक आंगण. हं 
अकडा बड्याच्या मध्यभागीं किवा बाहेर असतें. तें नेहमी 
स्वच्छ ठेवतात. अविवाहित मुलें व मुली त्यांत नृत्य करतात. 
मुंडा लोक आपल्या मुलांसाठी क्रीडांगणे व तरुण-तरुणींसाठी 
नृत्यांगणे निर्माण करून त्यांच्या नैसगिक आकांक्षांना अवकाश 
देतात. मुंडा नृत्यांगण ही एक सावंजनिक संस्थाच असते. या 
संस्थेवर त्यांचीं नियंत्रगेंहि असतात. वडीलधारीं माणसें तिथल्या 
नृत्यावर देखरेख ठेवतात. हेतु हा, को नृत्य करणाऱ्या तरुण 
स्त्री-पुरुषांनी उच्छंखळ वर्तन करू नये. नृत्याच्या कार्यक्रमाची 
वेळ मर्यादित असते. नृत्यें रात्रीच्या वेळों होतात व मव्यरात्री- 
पर्यंतच संपतात. म्हणजे जाग्रणावर निर्बंध असतो. न॒त्याचीं 
गाणीं अश्‍लील नसावीं याबहल दक्षता घेतात. कोणी अश्लील 
गाणें म्हणूं लागला, तर लगेच नृत्य बंद करतात व 
दिवशीं पंचायत भरवून त्या माणसाला दंड 
[ एन्सा. मुं.] 


दुसर्‍या 
करतात. 


७. तान तीन वरगरेखांनी बनलेला त्रिकोण. 
अकथाद त्ररखा अकारादि सोळा स्वरांनी बनलेली 


वामा रेखा, ककारादि सोळा वर्णानी बनलेली ज्येष्ठा 
रेखा व थकारादि सोळा वर्णाची बनलेली रोद्री रेखा, या 
तीन रेषांचा त्रिकोण बनतो त्याला हें नांव आहे. पाहा- 
कामकला. [ स. पा. ] 


व ( १५४२-१६ ०५ इ.स. ) मोगल बादशाहा ह्मायूं 
याचा पुत्र. सपूर्ण नांव जलालुहीन मुहम्मद अकबर. 
याचा जन्म अमरकोट ( सिध ) च्या किल्ल्यांत झाला. त्याच्या 

जन्माच्या वेळी हुमायू वनवासी झाला होता. त्याने पुढचीं दहा 
बारा वर्षे अफगाणिस्तान व इराण या देज्ञांत घालवलीं. तो 
काळ फार धामधुमीचा होता. हुमायूं अकबराला कंदाहारपर्यंत 
घेऊन गेला; पण पुढे त्याला आपल्या मुलाला कंदाहारमध्येंच 
सोडून इराणांत पळून जावें लागलें. त्या काळांत अकबराचें 
संगोपन व संरक्षण त्याच्या चुलत्याने केलें. काही कालाने हुमायूंने 
इराणांतून परत येऊन काबूल व कंदाहार जिकून घेतलें. त्या 


अकबर 


वेळीं अकवर तीन वर्षांचा होता. इ. स १५५५ मध्ये हमायने 
परत भारतावर आक्रमण केले व दिल्लीचे तख्त जिकून घेतलें. 
१५५६ मध्यें ह्मायृं 
मरण पावला. त्या 
वेळीं अकवर चोदा 
वर्षांचा होता.वहराम- 
खान नांवाचा एक चूर 
सरदार अकवराचा 
गुरु होता. हमायूँच्या 
मृत्यूनंतर त्यानें अक- 
वराला दिल्लीच्या 
गादीवर वसवले व तो 
अकवराचा प्रतिनिधि -: :ॉ 
म्हणून राज्यकारभार 
पाहृं लागला 

सर्व वाळपण 
धामधुमींत गेल्यामुळे 
अकवराचें शिक्षण नीटपणे जालें नाही. ळेखन-वाचनांत त्याचें मन 
रमतहि नसे. मात्र त्याची स्मरणशक्ति तीव्र व वृद्धि कुशाग्र होती. 
त्यामळे त्याने अवांतर ज्ञान पुष्कळच मिळवले होतें. घोड्यावर 
वसणें, तलवार चालविणे, निल्ाण मारणें या गोष्टींतहि तो तर- 
बेज होता. अकवर दिल्लीचा वादशहा झाला, त्या वेळीं दिल्ली 
आग्रा व पंजाव एवढाच मुलूख त्याच्या ताव्यांत होता व सर्व 
बाजंनी शत्र त्याच्याविरुद्ध उठळे होते. पंजावांत सिकंदरशहा 
सूर, पूर्वेकडे महमददाहा आदिली, मध्यप्रदेशांत व राजस्थानांत 
हठिढ राजे, तसेच जने पठाण सरदार व अफगाणिस्तानांतळे 
अम्मलदार या सर्वांनी अकवराद्ीं झुंज घेण्याची तयारी चाल- 
वली होती. जरी बहरामखान राज्य चालवीत होता, तरी 
अकवरहि त्यांत लक्ष घालीत होता. त्याने प्रथम पंजाबांतल्या 
सिकंदरशहा सुरवर चढाई केली व त्याला मागे रेटीत रेटीत 
शिवालिक पर्वेतांतल्या माणकोट येथील किल्ल्याचा आश्रय 
घ्यायला लावलें. याप्रमाणे अकबर पंजाबांत गुंतला असतां 
इकडे सिकंदरशहाचा सेनापति हिमू (हेमराज) याने दिल्लीवर 
चढाई केली. त्यामुळे हातीं घेतलेल्या मोहिमेवरून परत येतांच 
अकबराला हिमूविदुद्ठ लढाई द्यावी लागली. पानिपतच्या 
मैदानावर तो रणसंग्राम झाला आणि त्यांत बह्रामखानाने 
हिंमूचा शिरच्छेद केल्यावर ती लढाई संपली. 

राज्यारूढ झाल्यानंतर चार पांच वर्षांतच अकबराने राज्य- 
यंत्र सर्वस्वी आपल्या ताब्यांत घेतलें. बहरामखानाला ती 
गोष्ट लागली आणि त्याने अकबराविरुद्ध बंड उभारलें; पण 


अकवर 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


थोड्याच काळांत अकवराने बहरामखानाला कैद कलन त्याचें 
बंड मोडून काढळें. अकवराने तशाहि स्थितींत बहरामखानाला 
सन्मानाने वागवले. पण वहरामखान त्याच्याराज्यांत न राहतां 
मक्केला निघून गेला. 

इ. स. १५६० पासून तों १५६३ पर्यंतच्या सात आठ वर्पा- 
पर्यंतचा अकवराचा काळ मुख्यत्वे वंडे मोडण्यांतच खर्च झाला. 
तेवढ्या कालांत त्याने आपलें राज्य वरेंच सस्थिरहि केलें 
१५६४ पयंत अकवरार्चे सैन्य माळवा जिकन राजस्थानांत 
जावघुरपयथत पाचल होते. राजस्थान अकबराच्या विरुद्ध धुमस्‌ 
लागला होता. पण राजपूत राजांना जिकन केवळ आपलें 
साम्ग्राज्य वाढवि्गे, एवढाच अकबराचा उद्देश नव्हता; तर 
त्या राजांशी मंत्री करून त्यांना आपल्या साभ्राज्याचे हित- 
चितक वनवावें, अशीहि त्याची आकांक्षा होती. म्हणन त्याने 
राजधुत राजांना अभिवचन दिलें, की ' तुम्ही जर माझें प्रभुत्व 
मान्य करून मला सेनिकी सहकार्य द्याळ, आपसांतल्या 
लढाया थांववाळ आणि माझ्या आज्ञेनेच राज्यगादीवर वसाल, 
तर्‌ मी तुमच्या धर्मांत, कारभारांत आणि सामाजिक जीवनांत 
हस्तक्षेप करणार नाही. 

त्याप्रमाणे जयधूर व जोधपुर येथील राजपूत 
अकबराच्या दार्ती मानल्या. त्यांनी अकवराणीं मैत्री तर 
केलीच; शिवाय, त्याळा आपल्य़ा घराण्यांतल्या मली दे 
त्याच्याशीं वैवाहिक संवंधहि प्रस्थापित केळे पण राज- 
स्थानातला कोणता एक संस्थानिक अकबराच्या आमिषाला 
भुलला नसेल, तर तो मेवाडचा राणा प्रतापसिह हा होय. तो 
अकवराविरुद्ध दंड थोपटन उभा राहिला. त्याचा बंदोबस्त 
करण्यासाठी अकबराने मानसिहाला सेन्यासठ तिकडे पाठवले 
हळदीघाटांत मानसिह व राणा प्रताप यांचे घनघोर 
युद्ध झाळे आणि त्या य॒द्धांत प्रतापसिहाचा पाडाव झाला 
त्यामुळ १५७६ मध्ये मेवाडहि अकबराच्या सामााज्यांत 
समाविष्ट झालें. त्याआधी त्याने ग॒जरात, वंगाळ व विहार दार हे 
श्रांतहि आपल्या सत्तेखालीं आणले होते. अशा रीतीने १५-२० 
वर्षांचा कारकीर्दीत अकबराने कावूलपासून आसामपर्यंत 


व पश्चिमेस गजरातपर्यंत आपली सत्ता भारतांत प्रस्था- 
पित केली 


राजांनी 


अकबराच्या राज्यविस्ताराचा तक्‍ता पुढीलप्रमाणे 
१५५६ इ.स. राज्यप्राप्ति 
१५५७ ,, पंजाबवर स्वारी सिकंदरशहा शरण आला 
१५६० ,, बहूरामखानाचें बंड मोडन काढलें 
१५६२ ,, , माळवा जिंकला 
१५६४ ,,... .चुन्नार घेतलें. 
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१५६५ इ. स. आग्रा येथील किल्ला बांधण्यास प्रारंभ. 
१५६८  ,, चितोड हस्तगत केलें. 

१५७२  ,, गुजरातवर मोहीम. 

१५७५  ,, वंगाल व विहार सत्तेखाली आणला. 
१५७६  ,, मेवाडच्या राणा प्रतापसिहाविरुद्ध मोहीम. 
१५७७  ,, उडीसांतलें दाऊदखानाचें बंड मोडले. 
१५८२  ,, बंधु हकोम थाचा पराभव. 

१५८७ ,, काझमीर जिकलें. 

१५८८  ,, सिंध प्रांत आपल्या राज्याला जोडला. 
१५९४  ,, कंदाहार काबीज केलें. 

१५९६ ,, अहूमदनगरवर स्वारी. वर्‍हाड घेतला. 
१६०० ,, अहमदनगर घेतलें. 


एक उत्तम शासनकर्ता म्हणून अकबर वादशाहा प्रसिद्ध 
आहे. प्रजेचें हित हेंच त्याचें ध्येय होतें. त्याने सवे साम्ग्राज्याचे 
१५ विभाग पाडून सवंत्र समान राज्यव्यवस्था सुरू केली. 
ओेतीस उत्तेजन देणें, वसुलाची व्यवस्था चांगली ठेवणें आणि 
काटकसरीने खर्च करणें, हे त्याच्या राज्यव्यवस्थेंतील विशेष 
गण होते, असें अबुल फजल याने म्हटलें आहे. 

लोकांची आथिक, सामाजिक व धामिक उन्नति 
म्हणून अकबराने अनेक कायदे केले. त्यांची अंमलबजावणी 
नीट व्हावी म्हणून अधिकारीहि नेमले. तो जितका कठोर 
तितकाच दयाळूहिं होता. राज्यकारभारांत तो फार दक्ष असून 
दिवसांतील १५-१६ तास त्या कामीं खर्चे करीत असे. 

समाजसुधारणेच्या दृष्टीने त्याने व्यभिचार व मद्यपानाचा 
अतिरेक हे गुन्हे ठरवून त्यांसाठी कडक शिक्षा ठेवली. त्या काळीं 
लढाईत पकडलेल्या सैनिकांना गुलाम करण्याची चाल होती, 
ती त्याने बंद केली. तो वृत्तीने धार्मिक असूनहि त्याच्याजवळ 
कट्ट्रपणा नव्हता. त्याचे धार्मिक विचार उदार असून अंत:करण 
विज्ाल होतें. सवे धर्मांच्या अनुयायांना समानतेने वागविण्याचें 
धोरण त्याने अवलंबिलें होतें. १५६३ पर्यंत हिंदु यात्रेकरूंकडून 
तीर्थस्थानांच्या ठिकाणीं यात्राकर वसूल केला जात असे; 
तो त्याने रद्द केला. त्याचप्रमाणे १५८१ मध्ये त्याने जिजिया 
करहि र्‌ केला. 

अकबराला सर्व धर्मातल्या श्रेष्ठ तत्त्वांविषयीं आदर वाटत 
असे आणि त्यांचें ज्ञान मिळावें या हेतूने तो प्रत्येक धर्माच्या 
पंडितांना बोलावून त्यांच्याशीं धर्मचर्चा करी. तो हिंदुत्व व 
इस्लाम या दोहोंचाहि प्रेमी होता; पण दोन्ही धर्मातल्या कट र- 
पणाची त्याला घृणा होती. धर्मांतर करणार्‍या लोकांकडे तो तुच्छ 
नजरेनेच पाही. कारण त्याला वाटे,की जे लोक भीति किवा लोभ 
या कारगांनी धर्म बदलतात, ते खरेखुरे धामिकच नव्हेत. 


भा. सं....२ 
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अकबर 


धर्म हा अकबराच्या बावतींत राजनीतीचे साधन नव्हता, 
तर ती त्याच्या आत्म्याची अनुभवविषयक जिज्ञासा होती. 
अबुल फजल व वदायूनी यांच्या ग्रंथांवरून कळतें, की अकवर 
सूफी सावूंप्रमाणे कधी कधी समाधि लावून बसत होता. त्या 
समाधींत तो अंतिम सत्याच्या पुष्कळसा जवळ जात होता, 
असेंहि लिहिलेलें आहे. 

मुसलमान असल्यामुळे त्याला असेंहि वाटे, को आपण 
इस्लामच्या तत्त्वाप्रमाणे चालावे. पण त्याच्या काळापर्यंत 
इस्लाम धर्मांत अनेक पंथोपपंथ निर्माण झाले होते. त्यांत कोण 
खरा आणि कोण खोटा हें इस्लामी धर्मयंडितांच्या वादविवादां- 
तुन समजून घ्यावें, म्हणून तो प्रयत्न करी. त्यानें फत्तेहप्र 
सिकरी येथे त्यासाठी एक इवादतखाना (प्राथनागृह) बनविला 
होता. तिथे तो अनेक प्रसंगीं धामिक वादविवाद घडवून आणी. 
त्या वादसभेचा अध्यक्ष तो स्वतः राही. कित्येक वेळां अन्य- 
धर्मीय, विशेषतः हिंदु पंडितांनाहि इस्लामी पंडितांशीं पूर्वोत्तर 
पक्ष करायला लावी व त्या वादाचा अंतिम निर्णय आपण 
देई. अश्या प्रकारें स्वत:चें श्रेष्ठत्व इतरांना स्वीकारायला लावन 
डाकाबर देशाचा धामिक नेताहि बन लागला. इ. स. १५७९ 
मध्ये अकबर साम्माज्याचा प्रमुख इमाम या अधिकाराने 
मशिदींत खुतबा पढला. त्या वेळीं राज्यांतल्या प्रमख उलेमांच्या 
सह्यांनिशीं अशी घोषणा केली गेली, की इमाम-ए-आदिल 
( प्रमुख इमाम अर्थात्‌ अकबर ) सर्व धमंपंडितांत श्रेष्ठ आहे 
व वादग्रस्त मामल्यांत त्याचा फेसला सर्वांनी मात्य केला 
पाहिजे. जो न मानील तो दंडनीय ठरेल.' 

त्याच्या या घोषणेने कटर मुसलमान भडकन उठले व 
त्यांनी अकबराचा भाऊ महम्मद हकोम याला मिळून बिहार 
व बंगाल या प्रदेशांत बंड उभारले. पण अकबर तें मोडन 
काढण्याच्या कामीं समर्थ ठरला आणि त्यामुळे धर्माच्या 
बाबतींत अंतिम निणंय देण्याचें त्याला पूर्ण स्वातंत्र्य मिळालें. 

सवे धर्मांचा समन्वय करून एक व्यापक धर्मे निर्माण 
करण्याची त्याला तळमळ लागली होती. त्यांतूनच त्याचा 
दीने इलाही हा नवा धरमेपंथ निर्माण झाला. दीने-इ-लाही 
याचा अर्थ ईश्‍वरी धर्म असा होतो. त्याला तौहीदे इलाही 
(एकेश्‍वरी धर्म) असेंहि म्हणतात. 

(१) ईश्वरावर दृढ श्रद्धा असणें (२) अकबर हा 
ईश्वराचा बारावा इमाम आहे , या कल्पनेवर विश्‍वास ठेवणें 
(३) हत्या व मांसभोजन यांचा त्याग (४ ) स्त्रीसहवासांत 
संयम व शुचिता आणि (५) वेळोवेळीं भोजन व दान देणें 
हीं या पंथाचीं मुख्य तत्त्वें होती. अबूल फजलहा त्या धर्माचा 
मुख्य आचार्य होता खरा; पण अकबर स्वतःच लोकांना 


अकवर 


त्या पंथाची दीक्षा देत असे. दीक्षित मनुष्य अकवराचें एक 
चित्र स्वत:च्या पगडींत ठेवी. त्यावर अल्ला हु अकवर हे 
वाव्द लिहिलेले असत. या पंथांतलीं दोन माणसें भेटली, कौ 
अल्ला हु अकवर व जल्ले जलाल हु, या घोपणांनी परस्परांना 
अभिवादन करीत. 

इ. स. १५९३ मध्ये त्याने धामिक स्वातंत्र्यावावत कित्येक 
फर्मानें काढलीं. त्यांत पुढील आज्ञा महत्त्वाच्या होत्या- 
( १ ) जवरदस्तीने वाटविला 
गेळेला हिंदु जर पुनश्च स्वधर्मात 
जाऊं इच्छीत असेल तर त्याला 
कोणीहि अडवृं नये. (२) कोण- 
त्याहि माणसाला धाकदपटद्याने 
धर्मांतर करायला लावूं नये. 
(३) प्रत्येक व्यक्तीला आपलें 
धर्ममंदिर बनविण्याची पूर्ण 
स्वतंत्रता आहे. (४) विधवेला 
सक्तीने सती जायला लावूं नये. 
लहानपणापासून हिंदूंशीं घनिष्ठ 
संवंध आल्यामुळे त्यांच्या 
आचारविचारांचें त्याला चांग- 
लेच ज्ञान झालें होतें. हिंदुधर्मा- 
तील पुनर्जन्म, कर्मवाद, इ. 
अनेक सिद्धान्त त्याला मान्य 
होते. रक्षाबंधन, दसरा, दिवाळी, 
वसंतपंचमी, इ. हिंदुसण व 
उत्सव तो मोठ्या समारंभाने 
करी. हिंदुंप्रमाणे तो कपाळीं 
टिळा लावी व डोक्याला 
साफाहि बांधी. 

अकबराने आपल्या जीवनांत 
धार्मिक समन्वयाला मोठेच 
स्थान दिलें होतें. जें चांगलें 
वाटलें, मनाला भावलें, तें तत्त्व 
व उपास्य त्याने आपल्या 
आचरणांत आणलें होतें. त्याने 
पारशी वर्मातील अग्नीची उपासनाहि सुरू केली होती. नवरोज- 
सारखे वय प्न वी तो साजरे करी. तो सूर्याचीहि 
उपासना करी. प वर्मा ह्‌ त्याच्यावर प्रभाव पडला होता. 
पणे यॉ. सर्वांत त्याच्याबर विश्षेष प्रभाव होता तो हिंदुधर्माचा 
दीने इलाहीच्या स्थापनेनंतर अकबराने दरवारांतळे मुसल- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


माती सण वंद केले, मशिदी वंद केल्या व गोमांसभक्षणासहि 
वंदी केलो. परंतु धर्मसंस्थापकास आवश्यक असण.री कट्टरता 
त्याच्या अंगीं नव्हती. धर्मप्रसारासाठी आवड्यक तो दीर्घो- 
द्योगहि त्याच्या हातून झाला नाही. त्यामळे त्याचा दीने इलाही 
पंथ प्रसार पावला नाही. त्याला सुमारे एक हजारच अन॒यायी 
मिळाले. विरवलाशिवाय कोणीहि प्रतिष्ठित हिद त्यांत सामील 
झाला नाही. साम्प्राज्याच्या स्थिरतेसाठी मस्टीम घर्म अयोग्य 
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म्हणन ने त्याचा ₹ वे 

ह > अकबराने त्याचा त्याग केला; पण तें स्थान त्याच्या 
वान धर्माला मिळूं शकलें नाही. त्याची सहिष्ण 

अनाग्रही बुद्धि यांमुळेच त्या नवीन मुळ 


यां धर्माचीं पाळेंमळें त्याच्या 
साम्राज्यांत खोलवर गेलीं हि 
लों नाहीत. अकबराबरं त्याचा 
र ् होत. अकबराबरोबरच त्या 
तो धर्मं लयाला गला. श्‌ त 
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अकवराच्या कारकोर्दीत साहित्य, संगीत व कला यांचा 
खूप उत्कर्ष झाला. त्याने अनेक पंडितांना व कलावंतांना 
आपल्या दरवारांत आश्रय दिला होठा. अवुल फजल, फेज्ञी, 
बदायनी, निरवल, तोडरमल, मानसिंग, तानसेन, हीं त्याच्या 
नवरत्नांधैकी कांही रत्नें सुविख्यात आहेत. त्यांच्यामुळे त्याच्या 
कारकीदींत विद्ृत्ता व कलाकौशल्य या गुणांची चांगलीच 
जोपासना झाली. त्याने फारसी व संस्कृत साहित्याच्या निर्मि- 
तीलाहि खूपच उत्तेजन दिलें. अथवंवेद, भगवद्‌गीता, रामा- 
यण, महाभारत, हरिवंश, लीलावती, पंचतंत्र, नल-दमयन्ती 
आख्यान, योगवासिष्ठ, राजतरंगिणी, इ. संस्कृत ग्रंथांचे 
त्याने विद्ठानांकडून फारसी भापेंत भाषांतर करवून घेतलें. 
त्याच्या काळांत लिहिलेळे अनेक फारसी  इतिहासहि 
उपलब्ध आहेत. अकबराची राजवट म्हणजे हिंदी काव्य- 
रचनेचें सुवर्णयुगच मानलें जातें. तुलसीदास, सूरदास, रहीम, 
रसखान, बिरबल, हे श्रेष्ठ कवी त्याच्याच काळांत होऊन 
गेले. चित्नकळा, शिल्पकला, इ. कलांचाहि त्या काळांत वराच 
उत्कषे झाला. अकबराला संगीताची फार आवड हाता. 
तो उत्तम संगीतज्ञहि होता. तानसेनासारख्या झलोक़िक 
गायकाला राजाश्रय देऊन त्याने आपलें नांव संगीताच्या 
क्षेत्रांत अमर केलें. हिंदु व मुसलमानी संगीताचे मिश्रण करून 
एक निराळेंच हिंदुस्थानी संगीत निर्माण करायला अकवरानच 
प्रेरणा दिलो. र कि 

अकबराची राहणी अगदी साधी असून ता कार क 
होता. त्याची बुद्धि शोधक होती. त्याला यांत्रिक प्रयोगांची हि 
आवड होती. तो उद्योगप्रिय होता. त्याचा बांधा मध्यम शका" 
राचा; पण सुडौल होता. त्याचा रग गव्हाळी असून ल 
काळें होते. त्याची वाणी स्पष्ट व भारदस्त होती. तो गूर 
होता, तसाच कुशल सेनानीहि होता. ल्या 

अकबराचीं शेवटचीं चार पांच वव फार दुःखात गला. 
त्याचा मोठा मुलगा सलीम बापाविरुद्ध उठला. त्याचे दुसरे 
दोन मुलगे मुराद व दानियल हे दारूच्या व्यसनापायीं मेले. 
अकबराचा जिवलग मित्र व कारभारी, अबुल फजूल [याचा 
जहांगिराने खून करविला. या सर्वे घटना अकबराला अखेरच्या 
काळांत अत्यंत असह्य ठरल्या. अशा भग्न व अशरण अवस्थत 
१५ ऑक्टोबर १६०५ रोजीं त्याला मृत्यु आला. जगांत जे 
अनेक थोर सम्माट्‌ होऊन गेले, त्यांत अकबराची गणना होते. 
अकबराने पाजळलेली हिंदु-मुस्लिम धर्माच्या समन्वयाची 
ज्योत पुढच्या मोगल बादशहांनी विझवली नसती, बोन च 
ताच्या इतिहासाला वेगळें आणि चांगलें वळण लागले असते. 
[मु. का. भा; हि. वि. को; म. ज्ञा. को. ] 


अकरमासे 
अववरी कारे (१७वें जतक ) मूळ नांव गोविद- 
कवरा कालढास भट्ट. हा अकबराच्या दरवारांत होता. 
मुस्लिम राजवटींत ज्या संस्क्रुत पंडितांना उदार राजाश्रय 
मिळाला, अशा पंडितांधैको गोविदभट्ट हा एक होता. तिथेच 
त्याला अकबरी कालिदास ही पदवी मिळाली. आपल्या 
काव्यांतून त्याने या पदवीचा गौरवपुर्वक उल्लेख केला आहे. 
मात्र याचें काव्य एकत्रित मिळत नसून तें स्फुट स्वरूयांत 
आढळतें. बांधव सम्राट रामचंद्र महाराज याचाहि याला 
आश्रय होता. याने त्या राजाच्या स्तुतिपर लिहिलेला प्रवंध 
उपलब्ध असून त्याचें नांव रामचंद्र यश:प्रवंध असें आहे. 
हा सतराव्या हतक।तला श्रेष्ठ साहित्यकार होता. स्वत.च्या 
प्रतिभेवद्दल तो अभिमानाने लिहितो-- 
अनाराध्य कालोमनास्वाद्य गोरी- 
मृते मन्त्रतन्त्राह्रिना शब्दचोर्यात्‌ । 
प्रबन्धं प्रगल्भं प्रकत्‌ प्रवक्तुं 
विरिज्चिप्रपज्चे मदन्य: कवि: क: ।। 
(पद्यवेणी ७८६) 
अर्थ--कालीची आराधना, गौरीचें आस्वादन, मंत्रतंत्र व 
शब्दचोर्य या गोष्टी केल्यावांचून प्रगल्भ प्रवंध निर्माण करणें 
व प्रवचन करगें या कामीं ब्रह्मदेवाच्या सृष्टींत माझ्याहून 
दुसरा कोणी कवि सांपडणार नाही. 
या इलोकाला कालिदासाच्या अधिक्षेयाचा सूक्ष्म वास येतो 
-. अकरमासे म्हणजे पूर्ण से नव्हेत असे 
अकरमास म्हणजेच पगात्यत मोच जपे जीन, 
न्स (क > -_ ५. नु र्र ही 
रेव श्रामत मराठ लग्नप्रसंगी आपल्या जावयाला एखादी 
सुंदर स्त्री आंदण म्हणून देत. अशा स्त्रियांच्या संततीला पुढे 
अकर मासे म्हणूं लागले. ही जात ठाणें व पश्चिम खानदेश या 
जिल्ह्यांत आढळते. यांना कड, शितळे, लेकावळे अशोंहि नांवें 
आहेत. यांच्यांतहि अस्सळ व कमअस्सल असे दोन वर्ग आहेतं. 
मराठा स्त्रीला ब्राह्माण व मराठा पुरुषापासून झालेली संतति 
ती अस्सल व खालच्या दर्ज्याच्या पुरुषापासून झालेली ती कमं- 
अस्सल. सध्या यांचे व्यवसाय दुकानदारी, शेती, सुतारको, 
लोहारकीं वगैरे आहेत. हे मराठी बोलतात. यांची राहणी 
स्वच्छ आणि डामडौली असते. पेहेराव मराठी धर्तीचा 
असंतो. मद्यमांस सेवन करतात. यांच्यांत स्मार्त-भागवत असे 
दोन्ही पंथ आहेत. हे ब्राह्मण उपाध्यायांकडून धमंकृत्यें 
करतात. जातिसभा असते ती तंट्यांचा निवाडा करते. यांना 
विधवाविवाह संमत आहे. मृतांना जाळतात किवा पुरतात; 
[म. ज्ञा. को. ] 


अकरा नरक 


तामिस्र, अंधतामिस्र, रौरव , महारौरव, 
अकरा नरक संदंश, कुभीपाक, कालसूत्र, सप्तर्साम, 
वैतरणी, वज्नकंटक व असिपत्र. या नांवांबद्दल एकवाक्यता नाही. 


मृताच्या अकराव्या दिवशीं दानें व वृषोत्सर्गादि, 


अकरावा बविधि करतात, त्यांना हें नांव आहे. पाहा- 


अंत्यसंस्कार. 


-. देवापुढे लावण्याच्या ११ वाती किवा ११ पिठाचे 


अकर दिवे. अकरे हें चढत्या व उतरत्या क्रमाने देवापुढे 
ल्हावतात. 

-  ( ७वें हतक ) दिगंवरयंथरीय जेन आचार्य, 
अकलकडदव आ्रालळा कवि अश्नी पदवी होती. हा मोठ] 


विद्वान्‌ व महाताकिक होता. याने अनेक वौद्धपॉडितांशीं वाद- 
विवाद करून वोद्धधर्माच्या प्रभावापासून दक्षिण भारतांतील 
जैन दर्नाचें संरक्षण केलें. याने जेन तकेशास्त्रांत मोलाची 
भर घातली आहे. गृत्रपिच्छविरचित तत्त्वार्थसूत्रांवर तत्त्वार्थ 
वातिक हा ग्रंथ लिहून याने जैन सिद्धांतावरील त्रिविध आल्षे- 
यांचें निराकरण केलें. समंतभद्रकृत आप्तमीमांसा या ग्रंथावर 
याचें अष्टशती नांवाचें स्वल्पाक्षर; पण अर्थगंभीर असें भाष्य 
आहे. त्यांत जैनांच्या स्याद्वादाचें प्रभावी समर्थन आढळतें. 
प्रमाणसंग्रह, न्यायविनिशचय, सिद्धिविनिशचय व लघीयस्त्रय 
हे चार प्रकरणग्रंथ लिहून याने जेन प्रमाणशास्त्राची व्यवस्थित 
पुनरंचना केली. र वा 

तत्त्वज्ञानाच्या सर्वंकष अभ्यासाला प्रोत्साहन देणें हें अक. 
ल॑ंकदेवाचें दुसरें महत्कार्य. सिद्धिविनिशचय या ग्रंथांत त्याने 
निरनिराळ्या सोळा विषयांचा जो ऊहायोह केला आहे, 
त्यावरून हें स्पष्ट होतें. आपल्या वेळीं उपलब्ध व प्रचलित 
असलेल्या सवे तत्त्वज्ञानप्रवाहांचा अभ्यास करून त्यांवर ज्ञान- 
कोशाच्या स्वरूपाचे व्यापक ग्रंथ लिहिण्याची जी प्रथा पुढे 
वाचस्पतिमिश्र, उदयन, ग्ांतरक्षित, इ. प्राय: सर्व द्शनकारांनी 
चाळू केली, तिचा प्रारंभ अकळंकदेवाच्या ग्रंथांपासून झाला 
आहे, असें म्हणतां येतें. याचा धर्मकीर्तीबरोबर निदेश केला 
जातो. याने कांची येथील हिमशीतळ राजाच्या दरबारांत 
बौद्धांचा पराभव केला आणि त्यामुळे दक्षिणेतून बोद्धांची 
हकालपट्टी झाली, असें रामस्वामी अय्यंगार लिहितात. 

अकलंक हा तार्किक असला, तरी त्याचें अंतःकरण 
भक्‍्ताचें होतें, हें त्याच्या अकलंकस्तोत्रावरून कळून येतें. तो 
म्हणतो- 


द भारतीय संस्कृति कोश 


त्रेलोक्यं सकलं त्रिकालव्रिबयं सालोकमालोकितं 
साक्षाद्यन यथा स्वयं करतले रेखात्रयं साऊगुलि । 
रागद्देषभयामयान्तकजरालोलत्वलोभ,दयो 
नालं यत्पदलड्घनाय स महादेवो मया वन्द्यते ।। 
अर्थ -- ज्याने त्रिकालविषय असें सकल त्रैलोक्य हातावीं 
वोटे आणि त्यांवरील रेषा यांच्याप्रमागे साक्षात्‌ अव ठोकन 
केलें आहे व राग, द्वेष, भय, रोम, मृत्यु, जरा, चंचलता. लोभ, 
इत्यादि विकार ज्याच्या पदाचे उल्लंघन करायला असमर्थ 
आहेत, अद्या त्या महादेवाला ( महावीर ?) मी वंदत करतों. 
[ नवभारत; म. च. को. ] 


बोका. शाच्योज्या इ्नान्य प्रदेशांतील ( ]थ. ए. ]*. ॥ ) 
डांगरांत राहणारी एक पहाडी जमात. भोरोलळी 
नदीच्या कांठीं यांची वस्ती आहे. लोक त्यांना अका म्ह॒गत 
असले, तरी ते स्वत:ला ' ऱ्हुस्सो ' म्हणवितात. यांच्या दोन 
टोळ्या आहेत. (१) हजारीखावा अर्थात हजार च्‌लींवरचें 
खाणारे व (२) कापाचोर अर्थात्‌ कापसाच्या झाडांत दडून 
बसणारे (चोर). अका हे मुळापासून बंडखोर वृत्तीचे आहेत. 
यांची लोकसंख्या अत्यल्प आहे. इतिहासकाळांत हे खाली 
आसामांत उतरून दंगळ करीत व लोकांना लुवाडीत. त्यांचा 
बंदोबस्त करणें अशक्य ठरल्यावरून आसाममधील राजांनी 
त्यांना ' पोजा' चा अधिकार दिला होता. पोजा याचा अर्थ 
नाकेदपट्शा असा होतो. त्या हक्‍कानुसार आसामी राजे 
त्यांना आपल्या खंडणींतला कांही वांटा देत. १८२५ च्या 
सरकारी दप्तरखान्यांतील माहितीवरून असें कळतें, की हजारी” 
खावा हे आपापल्या नेमून घेतलेल्या प्रदेशांत घरोघरीं जाऊन 
स्वत:च खंडणी वसूल करीत. 
आसामांत ब्रिटिश सत्ता स्थापन झाल्यावर ब्रिटिशांना अका 
जमातीने लोकांकडून खंडणी वसूल करणें ही गोष्ट पसंत पडली 


नाही. त्यासाठी ब्रिटिश सरकार आपल्या तिजोरींतून त्यांना 


खंडणी देऊं लागलें. 

कापाचोरांचा तंगी नांवाचा एक पुढारी होता. त्याते 
आपल्या भोवतालच्या प्रदेशांत दहशतीचे राज्य सुरू केलें 
आसामर्चे सरकार त्याच्या पाठीमागे लागलें. पुढे ब्रिटिशांनी 
आसाम घेतल्यावर तेहि त्याचा पिच्छा पुरवू लागले. पु 
हळूहळू कापाचोर व हजारीखावा यांच्यांत अंतर्गत भांडणे 
सुरू करून भेदनीतीच्या बळावर ब्रिटिशांनी तंगीला पकडले. 
त्याला गौहाटीच्या तुरुंगांत ठेवण्यांत आलें होतें; पर्ण 
तिथूनहि तो निसटला. पुढे १८४१ पर्यंत त्याने खन, लूटमार 
व पळवापळवी यांचें जणू सत्रच चाल केलें. व्याळा आणि 


खंड पहिला 


त्याच्या टोळीला शरण आणण्यासाठी ब्रिटिश सरकारला जंग- 
जंग पछाडावे लागले. 
अका हे सहा हजार फूट उंच डोंगरांत राहतात. आपण 
त्या प्रदेशांत कुठून आलों, त्याबद्दल ते पुढील आख्यायिका 
सांगतात - आमचे पूर्वज खालच्या सपाटीवर विशनाथाच्या 
उत्तरेस गिलधरी नदीच्या कांठीं राहत होते. कृष्ण व बलराम 
यांनी त्यांना तिथून हुसकावून लावलें व ते या डोंगराळ 
भागांत आले. 
तक॑ असा आहे, की आहोम टोळीवाले आसामांत घुसले, 
त्यांच्या पूवीच हे लोक आसामचे रहिवासी झालेले असावे व 
आहोमांनी पिटाळून लावल्यामुळे, ते नेफाच्या डोंगराळ भागांत 
येऊन स्थायिक झाले असावे. यांची संख्या अत्यल्प असून यांच्या 
दोन वेगवेगळ्या वसाहती आहेत. मोठ्या वसाहतींत कापाचोर 
व लहान वसाहतींत हजारीखावा राहतात. यांचीच एक तिसरी 
टोळी आहे. त्यांना अंकामिरी म्हणतात. अंका लोक मिजी 
लोकाना आपळे मित्र माततात. मिजी हे बहुसंख्य आहेत. 
अंकालोक संकटप्रसंगीं मिजींची मदत घेतात. मिजी हे सखल 
प्रदेशांत क्वचितच येतात. अकांच्या दहा कुळचा आहेत. 
अका लोक तीरकमठा, भाला, तलवार व बंदूक हीं हत्यारे 
कौशल्याने चालवितात. ते.तीं स्वतःच बनवितात. गनिमी युद्धांत 
ते प्रवीण असतात. त्यांचा पोजाचा हूर्तक आजमितीपर्यंत 
त्यांनी चालू ठेवला आहे. दरवर्षी माव-फाल्गुनांत ते सपाटीला 
उतरून तिथल्या मुलखांतून पोजा वसूल करतात. 
हरिदेव हा त्यांचा मुख्य देव आहे. याशिवाय फुक्सु हा 
जंगलाचा वः पाण्याचा देव, फिरान व सिमन हे युद्धाचे देव व 
सातु हा गृह आणि शेती यांचा देव होय. त्यांचीं अन्यहि कांही 
दैवतें आहेत. ते आपल्या देवांसाठी मंदिरे अथवा झोपड्या 
बनवितात. त्यांच्या देवप्रतिमा चांदीच्या किवा सोन्याच्याहि 
असतात. या प्रतिमा त्यांना त्यांचे शेजारी भोटिया यांच्याकडून 
मिळाल्या असाव्या असें वाटतें. ते देवांच्या पुजाऱ्याला देवरी 
म्हणतात. देवरीची निवड दैवी दृष्टांतानुसार होते. देवपूजा 
आणि बलिकर्म देवरी करतो. अका लोक देवांना गायी, 
बकऱ्या. कोंबडीं आणि कबुतरें यांचे बलि देतात. त्यांचा शकु- 
नावर विलक्षण विश्‍वास आहे. घर बांधतांना ते प्रथम त्या 
जागीं बलिदान करतात व फुक्सूची पुजा करतात. घरें बळकट 
बांघतात. छप्पर एक प्रकारच्या रंद पानांचे करतात. कुटुंबांतलीं 
सवे माणसें व कुटंबांतले दास, सर्वे मिळून एकाच घरात 
राहतात. घरांत तांव्या-पिंतळेचीं भांडीं वापरतात; मातीचीं 
वापरीत नाहीत. धान्याचीं कोठारें व गुरांचे गोठे घरापासून 
लांव ठेवतात. त्यांना औषध माहीत नाही. ते रोग्याला उपचार 
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म्हणून देवरीकडून गंडे, दोरे बांधून घेतात. ते लटारू अनले 
तरी चांगले शेतकरीहि आहेत. अन्नोत्पादनाच्या बावतींत 
ते स्वावलंबी आहेत. ते भात व भाजीपाला पिकवितात. गायी 
बाळगतात व त्यांचें मांस खातात; पण दुधाला मात्र स्पर्श करीत 
नाहोत. डुकरे, कोंवडीं व कवुतरेहि पाळतात. त्यांना अफचें 
व्यसन जबरदस्त असतें. बायका,हू त्यांतून सुटलेल्या नाहीत. 
ते मोड नांवाची कडक दारू स्वतःच बनवून पितात. त्यांचा 
पोषाख आसाममधल्या इतर टोळीवाल्यांसारखाच असतो. त्यांचें 
शिरस्त्राण वेताचे वनविलेलें व तीन इंच उंच असतें. त्याला 
दोन पिसें लावतात. अकांचें शरीर धडधाकट व पिळदार असतें. 

अकांमध्ये बहुपत्नीकत्वाची चाल आहे. अका आणि मिजी 
यांच्यांत बेटीव्यवहार होतो. विवाहाच्या दिवशीं देवांच्या 
कृपेसाठी बलिदान करतात. जमलेल्या मंडळीला त्याच पश्ंंची 
मेजवानी मिळते. विवाहाचा सोहळा पांच दिवस चालतो. 
वधू-वरांना कापडाच्या छताखालीं उभीं करून देवरी त्यांच्या 
भोवती एक कापडाचा तुकडा हालवितो व तीं दोघं पति-पत्नी 
झाल्याचें जाहीर करतो. 

स्त्री प्रसूत होत असतां पशुबळि देतात. मला-मलींत भेद 
करीत नाहीत. पिं 

अडीच-तीन हात खोल खट्टा करून प्रेते पुरतात. प्रेताच्या 
शेजारीं त्याचीं हत्यारे ठेवतात. उरलेल्या जागेवर वस्त्र पसरून 
त्याच्याभोवती बांबूचे कुंपण घालतात. पाहा - मिजी 
[ इंडियाज्‌ नौर्थ ईस्ट फ़ंटियर इन्‌ नाइनटीन्थ सेंचरी-वहेरियर 
एल्विन ] क 


अकादमी प्र डी भारतीय स्वरूपाचे सांस्कृतिक व कला- 
ललन वषयक कायय करणारी महासंस्था. ही राष्टीय 
संस्कृति ट्रस्टद्वारा नवी दिल्ली येथे स्थापन झाली असून, साहित्य 
अकादमी, ललितकला अकादमी व संगीत नाटक अकादमी अभे 
हिचे तीन विभाग आहेत. 

अकादमी (अकॅडमी) हा मूळ ग्रीक शब्द आहे. याची व्य॒त्पत्ति 
मनोरंजक आहे. ग्रीक वीर अकेंडमीस याच्या नांवाने अथेन्स 
शहराजवळ एक बाग होती. या बागेंत प्लेटो या महान्‌ ग्रोक 
तत्त्वज्ञान ५० वष आपल्या अनुयायांना तत्त्वज्ञान उपदेशिलें 
त्यावरून अकेंडमी याचा अर्थ विद्यावीठ किवा सरस्वतीमंदिर 
असा झाला. पुढे लक्षणेने या विद्यायीठालाच अकेंडमी असें 
नांव पडलें. प्छेटोच्या पूर्वीहि युरोपांत विद्वत्संघांच्या रूपाने 
अशा अकादमी निर्माण होऊं लागल्या होत्या. आजमितीस 
बहुतेक देशांत अशा प्रकारच्या अनेक अकादमी स्थापित होऊन 
त्या विज्ञान, साहित्य, दर्शन, इतिहास, चिकित्सा, ललितक ठा 
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इ. क्षेत्रांत महत्त्वाचें कार्य करीत आहेत. लोकशाही विचार 
आणि भावना यांची जसजशी प्रगति होत आहे, तसतसें या 
अकादमींच्या धारगेंत आणि कार्यपद्धतींत नवें परिवर्तन घडत 
आहे. आजच्या कित्येक अकादमी लोकजीवनाची कदर करून 
त्याच्या जवळ जाण्याचा प्रयत्न करीत आहेत. जनतेची 
अभिरुचि, विचारधारा आणि तिचे कलाप्रकार अभ्यासून 
आ*मसात करून त्यांच्या मध्ये चेतन्य आणावे, या दष्टीने 
त्यांनी कार्य सुरू केलें आहे 

भारतांत या दृष्टीने आजमितीस तीन अकादमी कार्य करीत 
आहेत. १९५३ सालीं प्रथम संगीत नाटक अकादमीची स्थापना 
झाली व राष्ट्रपति डॉ. राजेंद्रप्रसाद यांनी तिचे उद्घाटन केलें 
भारतीय नृत्य, नाटक, चित्रपट व संगीत या कलांना उत्तेजन 
देऊन त्यांचा विकास करणें व त्यांद्वारे भारताचें सांस्कृतिक 
एक्य घडवन आणणें, हा या संगीत नाटक अकादमीचा उद्देश 
आहे. १९५४ सालीं भारताचे उपराष्ट्रपति डॉ. राधाकृष्णन 
यांच्या हस्ते साहित्य अकादमीर्चे व मौलाना अवल कलाम 
आज्ञाद यांच्या हस्ते ललितकला अकादमीचें उद्घाटन झालें. 
भारतांतील सर्वे भाषांच्या साहित्याचा विकास घडवून आणणें, 
त्याचा दर्जा वाढविणें व साहित्यविययक चळवळींना प्रोत्साहन 
देणें. व अक्या प्रकारें देशाची सांस्कृतिक एकात्मता दढ करणें 
हें या संस्थेचें ध्येय आहे. सर्व दृश्य कलांचा विकास करणगें 
त्यांचे संशोधन करणें, इ. उद्देश ललितकला अकादमीने 
आपल्यापुढे ठेवले आहेत. 

या तिन्हीहि संस्थांची स्थापना होतांना स्पष्टपणे जाहीर 
करण्यांत आलें आहे, की त्या पुर्णपणे स्वायत्त राहतील. त्यांच्या 
चळवळींत किंवा कारभारांत सरकार ढवळाढवळ करगार 
नाही. यां सर्व अकादमीचे अधिष्ठान जयळजवळ नारखें 
आहे. प्रत्येक अकादमीर्चे एक ७० सदस्यांचें सल्लागार मंडळ 
( छलाटाचा (€0णाटां]) असतें. हे सदस्य सरकारनिधक्‍्त 
असतात व ते सर्वे राज्यांतून, भाषिक गटांतून आणि 
सांस्कृतिक व गिक्षणसंस्थांतून आळेले असतात. ती अंतिम 
स्तव्रर्पाची सर्वाधिकारसमिति असते. प्रत्येक अकादमीचे एक 
कार्यकारी मंडळहि आहे. त्याच्यावर सल्लागार मं इळाची 
हुकूमत असते. त्याणिवाय एक अ्थसमितिहि आहे. संस्थेचा 
आणिक व्यवहार वघणें हें तिचें काम. अध्यक्ष खजिनदार 
आ।ण िटगीस हे अकादमीचे मख्य कर्गधार आ 

संगीत नाटक अकादमी - पुर्वी नृत्य आणि संगीत या दोन्ही 
कलाना राजेरजवाडे व सस्थाने यांच्याकडून आश्रय मिळत 
असे. पण संस्थानें विळीन झाल्यावर हा आश्रय तुटला. ती 
पोकळी भरून काढण्यासाठी संगीत नाटक अकादमीची स्थापना 


ह भारतीय संस्कृति कोड 


झाली आहे. भारत हा एक खंडप्राय देण असल्याने संगीत व 
नाटक यांसारख्या सावंदेशिक कलांच्या वद्धीचे कार्य पाठणें 
एका अक्रादमीला झपण्यासारखें नव्हनं. म्हणन प्रादेशिक अका- 
दमाचा स्थापना झाली आहे. अद्या अकादमी आसाम, ब्िटार 
म्हसूर, मद्रास, उडीसा आणि इतरत्रहि कांही ठिकाणीं स्थापन 
झाल्या आहेत. देद्यांतील मोठ्या दह्रांतून सुसज्ज अशीं नाटय- 
वाधण्याचे अकादमीचे ध्येय आहे; पण तें सिद्ध व्हायला 
अजून अवधि लागणार आहे. अक [दमीन दिल्ली गहरात दान 
हजार लोक वसतील एवढे एक ' एअर कंडिगन्ड राष्ट्रोय 
नाट्यगृह वांधण्याचा संकल्प केला आडे 
अकादमा एक ग्रंथालथ आणि वस्तसंग्रहालय बांधीत आहे 
त्यात मोल्यवान ग्रंथ, घ्वनिमद्रिका, अनवोधपट आणि क॑ 
वाद्य जतन करून ठेवलीं जाणार आहेत. घ्वनिमद्रिका अभिजात 
नेंगीताच्या -गायन व वादन दोहांच्याहि - असतील. त्या 
हिंदुस्थानी संगीत व कर्नाटक संगीत अश दोन्ही संप्रदायांच्या 
राहताल. देशांतील विविध संस्थांना मान्यता देण्याच्या प्रश्‍नाचा 
वितच्तार करण्याकरितां एक तज्ज्ञांची समिति स्थापन करण्यांत 
आला आहे. अकादमीकडून अड्यारचें कलाक्षेत्र, दि म्यझिक 
सोसायटी-मद्रास, भातखंडे संगीत विद्याथीठ-लखनौ, बहखूपी 
"” केलकत्ता, दि इंडियन नॅशनल थिएटर-मंबई, इ. संस्थांना 
अक्रादमाकडून आथिक साहाय्य मिळत असतें कलेचे विविध 
प्रकार लोकप्रिय व्हावे म्हणन अकादमीने कांही महोत्सवहि 
केल आहेत. १९५४ सालीं दिल्लीमध्ये एक माठा संगीत महो 
त्सव झाला. असाच एक महोत्सव १९५६ सालीं पाटण्यामध्येहि 
झाला. नाट्यमहोत्सवांत देशांतील सर्व भाषांतील नाटके झालीं 
तकृष्ट नाटकांना पारितोषिकें देण्यांत आलीं राष्ट्रीय 
ऐत्यमहात्सवांत भरतनाट्यम्‌, कथकळि, मणिवृरी आणि 
कथक, या नृत्यप्रकारांचे प्रयोग, देशांतील प्रथितयश मंडळ्यांनी 
सादर वेले 
नृत्य, नाटक आणि संगीत ह्यांनाच तेवर प्रात्माहन देणें 
अकादमीचें ध्येय नाही प्रस्तुत कलांशीं संबद्ध असलेल्या 
इतर कलाप्रकारांच्या विविध प्रश्‍नांचा अभ्यास करण्याचीहि 
तिला आवश्यकता भासली आरे. त्यासाठी तिते मेळावे भरविले 
आहेत. असा एक चित्रपटमेळावा १९५५ च्या फेब्रवारींत 
भरला. त्याला भारताबाहेरील पाहुणेहि उपस्थित होते. पंत- 
प्रथान श्री. नेहरू यांनी त्याचें उद घाटन केलें. एक नाटय- 


भारतीचे नाटककार आणि नाटथदिग्दर्शक यांनी भाग घेतला 

होता. गेळाव्याचें क 'पकाज उत्साहपुर्ण आणि उपयक्‍्त आलें 
ट ष्‌ 

१६५३ सालीं एक संगीतमेळावा भरला. ज्या वेळीं परदेशांतील 


खंड पहिला 


शिप्टमंडळें आपल्या देशाला भेट देतात, तेव्हा अकादमी 
न्याच्यासाठी सांस्कृतिक कार्यक्रम घडवून आणते. चीन आणि 
रिया या देशांत सांस्कृतिक जिष्टमंडळें पाठविण्याकरितांहि 
अकादमीने सरकारला बहुमोल साहाय्य केलें आहे. 
संगीत, नाटक आणि नृत्य या तिन्ही क्षेत्रांतील श्रेष्ठ कला- 
चंचांना त्यापुर्वी राष्ट्रपतिपारितोषिके दिलीं जात असत. याच 
पारितोथिकांना आता अकादमीपारितोपिके असें नामाभिधान 
देण्यांत आलें आहे. हीं पारितोषिके कायद्याप्रमाणे अर्थात्‌ 
राष्ट्रपतींच्याच हस्ते दिलीं जातात. नृत्य आणि नाटक यांसाठी 
प्रत्येकी दोन पारितोषिके आहेत. हिंदुस्थानी आणि कर्नाटक 
सेंगीत, गायन आणि वादन मिळून चार पारितोषिके आहेत. 
याशिवाय लोकतृत्यमहोत्सवांत भाग घेणाऱ्या मंडळ्यांसाठीहि 
पारितोथिकें राखून ठेवण्यांत आलीं आहेत, तीं वेगळोंच. हा 
ळोकनृत्परमहोत्सव प्रजासत्ताक-दिनाच्या समारंभांत होतो. 
साहित्य अकादमी -- भारतामध्ये चोदा प्रमुख भाषा असून 
त्यांची साहित्यिक परंपरा वैभवशाली आहे. परंतु एकापेक्षा दोन 
भाया जाणणारे व त्या भाषेंतील साहित्याचें रसग्रहण करणारे 
फार क्चचितच आढळतात. त्यामुळे भारतांतील सर्व साहित्याचे 
परिशीलन केलेले लोक आढळणें कठीण आहे. अश्या परिस्थि- 
तींत भारतीय साहित्य अकादमीची स्थिति इतर देशांतील 
अकादमींहून थोडी गुंतागुंतीची झाल्यास नवल नाही. तिचें 
कामकाजहि इतर अकादमींहून कठीण आहे. कथकळीचें रसग्रहण 
आसाममधील लोक करूं शकतील आणि मगिपुरी नृत्यहि 
केरळवासींना कळणें शक्‍य आहे. पण मल्याळी साहित्यांतील 
कांही श्रेष्ठ कृती जर आसाममध्ये नेल्या, तर त्या तिकडे 
कुणाला समजणारच नाहीत. भारतांतील कुठल्याहि एका 
भायेतीळ लेखकाला दुसऱ्या भाषेंतील साहित्यांत काय चाललें 
आहे आणि काय मोलाचे आहे, तें प्रत्यक्षपणे जाणून घेतां 
पत नाही. व 
म्हणून भिन्न भिन्त भाषांतील श्रेष्ठ कलाकृती प्रोत्साहून 
देणें आणि त्याच्याहि पुढे भारतांतील सर्व भाषांतील साहित्य 
ईं भारतीय साहित्य असें समजून व त्या साहित्यांतील श्रेष्ठ 
कलाक्रतीचे इतर भाषांत अनुवाद करून त्यांचा प्रसार करणें, 
हे साहित्यअकादमीचें एक उद्दिष्ट आहे. अकादमीचा दृष्टिक्षेपां- 
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नील कार्यक्रम म्हणजे सर्वे भाषांतील ग्रंथांची एक सूची तयार 
करगे आणि लेखकांचा परिचय प्रसिद्ध करण हा आहे. हं 
कार्यं तूर्त चाल आहे. भारतांतील सर्वे चौदा भाषांतील ग्रंथांचा 
आणि भारतामध्ये प्रसिद्ध झालेल्या इंग्रजी ग्रंथांचा व भारतीय 
नागरिकांनी इंग्रजींत लिहिलेल्या ग्रंथांचाहि त्या ग्रंथसूचींत 
अंतर्भाव होणार आहे. 


२९ 


अकादमी 


सर्व भारतीय भाषांच्या साहित्याचे इतिहास लिहिणे, हा 
साहित्य हृत्यअकादमीचा आणखी एक कार्यक्रम आहे. हे इतिहास- 
ग्रंथ प्रत्येकों ३०० पृष्ठांचे असतील. ते लिहिण्याचे काम त्या 
त्या भाषेतील अधिकारी पंडितांकडे सोपविण्यांत आलें आहे. 
ते तहेशीय किवा इंग्रजी भाषेंत लिहिले जाणार असून मग 
त्यांची इतर भारतीय भाषांत भाषांतरे होणार्‌ आहेत. 

कविता, लवुकथा आणि नाटकें यांचे प्रत्येक भाषेंत संकल- 
चालि. ग्रं तयार होत आहेत. त्यांचीं इतर भाषांतहि 
भाषांतर व्हायचीं आहेत. ही भाषांतरे भारतांतील आधनिक 
१३ भाषांत होणार असून कांही अपवादात्मक भाषांतरे 
इंग्रजींतहि व्हायचीं आहेत. 

संस्क्ृताविषयींचा कार्यक्रम वेगळा आहे. संस्कृत साहित्याचा 
एक संग्रह चार खंडांत तयार होणार आहे. कालिदासाचे ग्रंथहि 
प्रकाशित करण्याचा अकादमीचा मानस आहे. साहित्य अका- 
दमीच्या सल्लागार समितीने अनुवादित करायला लायक 
असलेल्या ग्रंथांची यादी वनविली आहे. याशिवाय परकी 
भाषेंतील जे शंभर ग्रंथ भारतीय भाषांतून अनुवादिळे जाणार 
आहेत, त्यांची यादीहि तयार झाली आहे. त्या कार्याची 
सुरवात म्हणून २५ ग्रंथांची निवडहि झाली आहे. या ग्रंथां- 
पेकी कांहींचे अनुवाद प्रकाणित झाले असून बाकोचे लवकरच 
प्रकाशित होणार आहेत. कांही श्रेष्ठ दर्जाच्या ग्रंथांच्या 
प्रकाशनासाठी अकादमी आथिक मदतहि करते; मात्र त्यांचें 
महत्त्व राष्ट्रीय स्वरूपाचे असलें पाहिजे. दर तीन वर्षांमागे 
प्रकाशित झालेल्या अव्वल दर्जाच्या कलाकृतींना ५००० रुप- 
यांचें एक राष्ट्रीय पारितोषिकहि देण्यांत येतें संस्कुतावरून 
लिहिलेल्या ग्रंथांसाठीहि एक वेगळें पारितोषिक आहे. हे ग्रंथ 
इंग्रजींत किवा अन्य कोणत्याहि भाषेंत लिहिले तरी चालतात. 
कांही वर्षांमागे दिल्लींत ' युनेस्को'ची परिषद भरली असतां 
साहित्य अकादमीने प्रादेशिक साहित्यांतील ग्रंथांचे एक प्रदर्शन 
भरविले. त्यांत निवडक २०००० ग्रंथांचा अंतर्भाव झाला होता 
साहित्यअकादमी एक ग्रंथालय बांधीत असून त्याची पंधरा! 
विभागांत विभागणी होणार आहे. त्यांत प्रत्येक भाषेसाठी 
स्वतंत्र विभाग व इंग्रजीसाठीहि एक वेगळा विभाग राहणार आहे. 

ललितकला अकादमो --- ललितकला अकादमीचे उद्घाटन 
करतांना मौलाना अदुल कलाम आजाद म्हणाले होते, की 
अकादमीने प्राचीन वैभवशाली परंपरेचे जतन केलें पाहिजे व 
तींत अर्वाचीन कलावंतांच्या कलाकृतींचीहि भर घातली पाहिजे. 
त्याचप्रमाणे तिते कलेचा दर्जा आणि लोकांची अभिरुचिहि 
सुधारली पाहिजे. तो हेतु लक्षांत घेऊन अकादमीने आपला 
कार्यक्रम आखला आहे, तो पुढीलप्रमाणे - 


ष्ठ 
अकादमी 


(१) कळेची राष्ट्रीय प्रदर्शने (२) परदेद्यांतील न प्रदर्शने 
) भारतीय कलेचीं परदेज्ांतीळ प्रदर्शने (४ ) लोककला 
आणि कारागिरी यांचें निरीक्षण (५) लेण्यांतील आणि 
तत्सम चित्रांच्या नकला करणें (६) प्रकाशनाचा कार्यक्रम 
आणि (७) कलाविपयक संस्थांना मान्यता व मदत देणं 
प्रचल्िति भारतीय कलाक्रतींना प्रसिद्धि मिळवून देणें हा 
राष्ट्रीय कलाप्रदर्गनांमागील हेतु आहे. दर वर्षी अजी प्रदर्शने 
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भरायचीं आहेत. आतापर्यंत अणी कांही प्रदर्शने भरली आहेत. 
प्रदर्शनांमध्ये कलावंतांना वक्षिसें देण्यांत येतात. आंतरराष्ट्रीय 
पातळीवर प्रदर्णन भरळें तर, देशांतील कळाभ्रंमी छोकांच्या 
अनुभवांत भर पडेल, म्हणून अकादमीने परदेशांतील कला 
कृतींची प्रदशनेंहि भरविलीं आहेत. पहिले नदीत. बत. कने 
डियत कलाकृतींचे होतें. ह्या कलाक्रृती कॅनडाच्या नॅशनल 
गॅलरी ऑफ्‌ आर्ट या संस्थेने सादर क्या हत्याच हता आळाता. 
नंतर दुसरें प्रदर्शन हंगेरियन लोककलेचें भरलें. तिसरे न्य 
हस्तकलेचें होतें. हीं प्रदर्शने दिल्ली, कलक मतात आणि 
मंबई या गहरांत भरलीं. या डाहूरांतून प्रदर्शित करण्यांत 
आलेलें आणखी एक प्रदर्दन म्हणजे पोली कलांचें होय. अर्वा- 
चीन जर्मन कलेचें एक प्रद्गंन वरच्या प्रमाणंच भरल. पर- 
देशांतील भारतीय कलेच्या रसिकांना भारतीय कला पाहतां 
याव्या म्हणून अकादमी सर्वे प्रकारें मदत करते. पक्त भारतीय 
प्रदशंन युरोपांत पाठविण्यांत आले. कलाप्रदशेने आणि 
शिष्टमंडळें, लंडन, अफगाणिस्तान, इजिप्त, तुकंस्तान, इराक, 
चीन, जपान, ऑस्ट्रेलिया, अमेरिका, रक्षिया, पोलंड, 
पदचिम जर्मनी, इटली आणि युगोस्लाविया या देशांत पाठवि- 
ण्यांत आलीं. र व 

देशांतील समृद्ध लोककलांचे परिशीलन करणें, हा अका- 
दमीचा महत्त्वाचा कार्यक्रम आहे. त्या कलांसंबंधीची माहिती 
गोळा करणें व त्या क्षेत्रांत काम करणार्‍या कलाकारांना मदत 
करणें हा त्यामागील हेतु आहे. प्राचीन इमारतींची, अवशेषांची, 
शिल्पक्ृतींचीं आणि चित्रकृतींचीं छायाचित्रे काढून त्यांचा 
संग्रह करणें हाहि अकादमीचा एक कार्यक्रम आहे. असा संग्रह 
म्हणजे तें एक चित्रकळेचें संग्रहालयच होणार आहे. अका- 
दमीने भारतांतल्या लेण्यांतल्या व इतरत्र असलेल्या भित्ति- 
चित्रांच्या नकला करण्याचें काम हातीं घेतलें असून बदामीच्या 
लेण्यापासून त्याची सुरवात झाली आहे. 

१९५६ सालच्या फॅब्रुवारींत दिल्ली शहरांत अकादमीने 
कळाशिक्षणाचा एक मेळावा भरविला. या मेळाव्यांत मोठ- 
मोठे कलावंत, कलेचे इतिहासकार, कलामर्मज्ञ, कलाशिक्षक, 
आणि शिक्षणतज्ञ यांनीं भाग घेतला होता. या मेळाव्याने 


भारतीय संस्कृति कोडा 


अकादमीला सूचना केली ती अक्षी- गिक्षणांतील कलेचें 
माणसाची बौद्धिक शारीरिक आणि आध्यात्मिक वाढ होऊन 
त्याने आदर्श व्यक्ति आणि आदर्थ नागरिक बनावे, हें असावें 
आणि या ध्येयानुसार शिक्षणाच्या अभ्यासक्रमांत आवश्यक 
त्या गोष्टींची भर पडावी. माणसाची अशी वाढ होण्या- 
करितां कलेला मोठाच हातभार लावतां येईल. मात्र त्यासाठी 
अस्यास क्रमाच्या सुरुवातीच्या अवस्थेंत एक महत्त्वाचा भाग 
म्हणून तिचा अंतर्भाव झाला पाहिजे. 

अकादमीच्या प्रकाशनाच्या कार्यक्रमांत भारतीय कला- 
विपयक ग्रंथ आणि चित्रसंग्रह प्रसिद्ध करणें या गोष्टींचा 
अंतर्भाव झाला आहे. आतांपर्यंत अद्लीं अनेक प्रकाडनें झालीं 
आहेत. अकादमी ललितकला या नांवाचें एक द्वैवापिक नियत- 
कालिकहि प्रसिद्ध करते. 

आकादसमीने देशांतील सुमारें वीस कलासंस्था आणि संघटना 
यांना मान्यता दिली आहे. या संस्था आणि संघटना अकादमीला 
सर्व प्रकारें साहाय्य करीत असून त्यांच्या कार्यांची व्याप्ति 
वाढावी व त्यांची उपयुक्‍तता जनतेच्या निदर्षानास यावी, म्हणून 
अकादमी त्यांना योग्य ती आथिक मदतहि करीत असते. 

भारतसरकारच्या विनंतीवरून आकादमीने वुद्धजयंतीच्या 
निमित्ताने एक कलाप्रदर्शन भरविले. या प्रदर्शनांत वौद्ध- 
चित्रकला, शिल्पकला, जुनीं हस्तलिखिते आणि इतर चित्रे 
यांचा अंतर्भाव झाला होता. हें सर्व साहित्य भारतांतील व 
भारताबाहेरील देशांतील वस्तु-संग्रहालयांतून, तसेंच खाजगी 
संग्रहाल्यांतूनहि गोळा करण्यांत आलें होतें. हें प्रदर्शन फारच 
प्रेक्षणीय झालें. त्या वेळीं दिल्लींत युनेस्कोची परिषद भरली 
होती. त्या परिषदेला आलेल्या सदस्यांना आणि इतर 
लोकांनाहि तें प्रदर्शन परिणामकारक वाटलें. 

या तीनहि अकादमींना लवकरच एकत्र एका वास्तूंत 
आणण्याची योजना भारत सरकारच्या शिक्षण खात्याने 
आंखली आहे. [ के. एम्‌. जॉर्ज; म. ज्ञा. को. ] 
अकाली ए6 धार्मिक पंथ. अकाल म्हणजे कालर॒हित, 

किवा ज्याच्यावर कालाची सत्ता चालत नाही 

तो; म्हणजेच परमेश्‍वर आणि त्याची उपासना करणारा तो 
अकाली होय. कांही लोक त्याचा अर्थ कालालाहि न डरणारा 
असा करतात. शीख धर्मात या शब्दाला विशेष महत्त्व आहे 
गुरु नानकदेव यांनी कालातीत परमेश्वराची उपासना अकाल 
या नांवाने प्रचलित केली. : जातिगत, धर्मगत व देशगत भावां- 
तन मुक्‍त होऊन विश्वांतल्या समस्त धर्मांच्या लोकांवर प्रेम 
करावें. त्यांच्याशी विरोध न धरतां मेत्रीभावाने वागावें; 
कारण, सर्वे मानवजात त्या अकाल पुरुषाचीच संतति आहे. ' 


उद्दिष्ट 
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असा गुरु नानक यांचा उपदेश आहे. सत्‌ श्री अकाल ही 
या पंथाची घोपणा आहे. 
याच परंपरेंत पुढे शोखांचा सहावा गुरु ह्रगोविद याने 
अकाली पंथाची स्थापना केली. त्याने अमृतसरच्या सुवणं 
मंदिरासमोर अकालतख्त स्थापन केलें. त्याला अकालवृुंग असें 
नांव आहे. वुंग म्हणजे ज्यावर घुमट आहे असें एक महाभवन. 
या अकालबुंगांत अकाली लोकांच्या गुप्तमंत्रणा व चर्चा 
होऊं लागल्या. त्यांत जे निर्णय होत त्यांना गुरुमतां अर्थात्‌ 
गुरूचा आदेश असें नांव दिलें गेलें. धामिक समारंभाच्या 
स्वरुपांत अकाली दलाचीं तिथे अनेक संमेलनें भरत; पण 
त्यांचा मुख्य उद्देश मोगलांच्या अत्याचारांपासून जनतेचें रक्षण 
कसें करावें, हाच असे. याच कारणामुळे अकाली चळवळीला 
राजनैतिक वळण लागलें. जो नामवाणीचा प्रेमी, त्यागी आणि 
विरक्‍त असेल, तोच अकालबृुंगाचा सभासद होऊं शके. अकाली 
लोक शूर, निर्भय आणि स्वतंत्र असत. बाल, वृद्ध, दुबळे आणि 
अवला यांचें प्राणपणाने संरक्षण करणें, हा ते आपला धर्म 
समजत. | 
१६९९ सालीं गुरु गोविदसिह यानें खालसा पथ 
स्थापला. अकाली लोकच त्या पंथाचे अनुयायी होते. ओरंग- 
जेबाच्या अत्याचारांना सामना देण्यासाठी अकाली लोक सेना- 
दळाच्या स्वरूपांत संघटित झाले. निळें वस्त्र आणि पांच 
ककार (कच्छ, कडा, कृपाण, केश व कंघा) धारण करण्याची 
गुरूने त्यांना आज्ञा केली. तेव्हापासून पांच ककार हे अकाली 
पुरुषांना अनिवार्य ठरले आहेत. त्यांच्या लष्करी बाण्यामुळे 
त्यांना निहंग अशीहि संज्ञा मिळाली. निहंग हा फारसी शब्द 
असून, त्याचा अर्थ निर्भय असा आहे. शीखांच्या इतिहासांत 
अकालींनी महत्त्वाची कामगिरी बजाविली आहे. निहंग ब्रह्म- 
चर्याने व साधुवृत्तीने राहत. ते दलितांचें आणि दुबेलांचें 
संरक्षण करीत, तसाच शीख धर्माचा प्रचारहि करीत. हे 
भ्रमणशील असत. त्यांची ही पक्षिवृत्ति पाहून कांही लोक 
त्यांना निहंगच्या ऐवजीं विहंग म्हणत. अफगाणांच्या आक्र- 
मणांना तोंड देणें व अत्याचारी टोळ्यांपासून हिंदु स्त्रियांचे 
रक्षण करणें हें त्यांचें नित्याचें कार्य होतें. 
महाराजा रणजितसिह (इ. स. १७८० ते १८३९) याच्या 
काळांत अकाली सेनादल उत्कर्षाच्या शिखरावर होतें. या 
अकाली सेन्याच्या बळावरच मुलतान, काश्मीर, अटक, नौशेरा, 
जमशेद, अफगाणिस्तान इथवर रणजितसिहाने आपला राज्य- 
विस्तार केला. फुलासिंग हा त्या वेळीं अकालींचा पुढारी होता. 
हा त्या पंथाच्या सर्व गुणदोषांचें प्रतीक होता. इ. स. १८०९ 
मध्ये अमतसर येथे मेटकाफच्या तुकडीवर हा आपल्या दलासह 
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तुटून पडला आणि त्यामुळेच प्रसिद्धीस आला. इ. स. १८१८ 
मध्ये वेढ्यांत सांपडलेला मुलतानचा किल्ला याने जवरदस्त 
पराक्रम करून सर करण्याच्या वेतांत आणला होता. रणजित- 
सिहाने हा त्याचा पराक्रम पाहून त्याला सिंधच्या खोऱ्यांत 
मुख्य अधिकारी नेमले. पुढे १८२३ मधील तेरीच्या लढाईत 
यानें आपल्या दलासह युसकफझईवर चढाई केली. युसफझनईचा 
पराभव झाला खरा; पण फुलासिंगाला त्या युद्धांत मरण 
आलें. त्याचें स्मारक नौशेरा येथे असून हिंदु व मुस्लीम दोन्ही 
जाती त्याला मान देतात. 

अकाली दलाबद्दल फुलासिंगाच्या पूर्वीपासूनच त्याच्या 
शत्रूना व मित्रांनाहि दरारा वाटत असे. शीख सरदारांनाहि 
त्याची भीति वाटे. पुष्कळदा अकाली लोक त्यांच्याकडून बल- 
प्रयोगाने खंडणी वसूल करीत. १८२३ नंतर रणजितसिहाने 
हळूहळू त्यांचें महत्त्व नष्ट केलें. इंग्रजांनाहि अकालींचा धाक 
वाटत होता. ते अनेक मार्गानीं त्यांना दाबण्याचा प्रयत्न 
करीत होते. 

शीख गुरूंनी आपल्या धर्माच्या प्रसारासाठी अनेक गरु- 
द्वारे स्थापले होते व त्यांच्या योगक्षेमासाठी रणजितसिहाने 
मोठमोठ्या जहागिर्‍या लावून दिल्या होत्या. इंग्रजी राज्यांत 
या जहागिर्‍यांचे अधिकार ज्यांच्या हातांत होते, त्यांच्या- 
पैकी पुष्कळसे महंत पुढें दुराचरणी बनले. त्यांच्यामळे शीख 
वर्माळ्धा' कड़क लागण्याची वेळ आली. गुरुद्धारे हीं अनीतीचीं 
आगरें बनलीं. अश्या महंतांच्या हातांतून गुरुद्वाऱ्यांचा उद्धार 
करण्यासाठी १९२० सालीं अकाली तरुणांनी आपलें नवें सेना- 
दळ संघटित केलें. त्यांनी अनेक ठिकाणच्या मठांतून दुरा- 
चरणी महंतांना हुसकावून देऊन ते मठ आपल्या ताब्यांत घेतले. 
या कार्यांत अनेक अकाली वौरांना आत्मबलिदानहि करावें 
लागलें. ब्रिटिश सरकारने सुरवातीस महंतांना बरीच मदत 
केली घ्‌षा शेवटीं अकाली दलाचाच विजथ झाला. सन १२२५ 
पर्यंत सगळे गुरु्धारे शिरोमणि गुरुद्धारा कमिटोच्या सत्तेखाली 
आले. या कामीं अकाली लोकांना म. गांधींनी पुष्कळ मदत 
केली व भारतीय काँग्रेसनेहि अकाली आंदोलनाचा पुरस्कार 
केला. 

१९२५ सालीं ब्रिटिश सरकारने गुरुद्वारा कायदा निर्माण 
केला. तदनुसार १९२६ सालीं गुरुद्ाराप्रबंधक समितीचें पहिलें 
निर्वाचन झालें. या समितीचे प्रमुख कार्य गुरुद्राऱ्यांची देख- 
रेख, धर्मप्रचार, विद्याप्रसार, इ. आहे. शिरोमणि गरद्वारा 
प्रबंधक समितीहून वेगळें असें एक केंद्रीय शिरोमणि अकाली 
दल अमृतसर येथे स्थापन झालें आहे. त्याचे जत्ये प्रत्येक 
जिल्ह्यांत गुरुद्वाऱयांची व्यवस्था आणि जनसेवा इत्यादि कामें 
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करतोत. पाहा -श्ीख धर्म; हरगोविद, नानक. [ एन्सा. रि. ए.; 
वळवंतरसिद्ठ स्याल ] 


:, याचा वाच्यार्थ वाकडे किवा कमानीसारखें 
अकुटी वागा भत असा होतो. हा मुंडांचा एक देव आहे 
याने पछाडले, की माणसाला धनुर्वात होतो, असें समजतात. 
याच्या वळिदानाचा विधि पुढीलप्रमाणे- 

कर्ता आपल्या घराक्योेजारीं सूर्याचा पहिला किरण पडेल 
अश्रा जागीं कुंपण घाळून थोडीशी जागा वंदिस्त करतो. आंतली 
जागा शेणानें सारवितो. तिथे एक चटई पालथी घालतो. मग 
अकृटी वोंगाची पुजा करतो. त्यासाठी कत्याला खाण्यापिण्या- 
ब्रावत कांही निर्बंध पाळावे लागतात. या वोंगाचे वळी मासिक 
व वापिक असे दोन प्रकारचे असतात. लाल रंगाचा बोकड, 
लाल कोंबडा, तांदुळांची दारू, गव्हाच्या पिठांत साखर मिसळून 
बनविलेली मिठाई, हे बळीचे प्राणी व पदार्थ असतात. दोन्ही 
घ्रकारवे वळी सोमवारीं किवा रविवारीं देतात. या विधीचे 
भाणखीहि वरेंच तंत्र आहे. [ एन्सा. मुं. ] 


तंत्रशास्त्रांत शिवाला अकुल व ठावतीला कुल 
अकुल म्हणतात. “ अकुलं जिव इत्युकक्‍तः कुल गकितिः 
प्रकीतिता । ' पाहा-कौल मागं. 


नाथसंप्रदायांतला एक संस्क्रत ग्रंथ. सिद्ध- 
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अकुलवार तत्र नाथ किवा. मीयनाय्र यांपैकी कोणीतरी 
त्याचा कर्ता असावा. कारण दोन्ही प्रकारचे उल्लेख मिळतात. 


रि आंख प्रदेशांतील कोळी लोकांच्या देवता. 
अक्क दवतलु घ्रा पूवी एका घरच्या वहिगी होत्या. त्यांनी 
एक्रे दिवशीं भांडण करूत एकमेकींस ठार मारठें. म्हणून त्या 
भतयोनींत गेल्या. पुडे.त्प़ा घरांत वाखा उत्पन्न झाला. त्या वेळीं 
एका भगताच्या अंगांत येऊत त्यानी सांगितले, की : आमची 
पुजा कराळ तरच वबचावाल. ' त्या दिवसापासून तिथले कोळी 
त्यांना भजं लागठे. सनुद्रां,त मच्छीमारीठा जाण्यापूर्वी ते 
त्यांना बलिदान करतात. यांच्या ओबडधोबड मृण्मय मूर्ती 
टेकडीवर समुद्राकडे तोंड करून बसविलेल्या असतात. त्यांना 
कोणी स्पर् करायचा नसतो. [द्र. गा. मा. हि. ] 


ब. सन ११६० चा सुमार ) 
अक्क महाढवा राज्याच्या शिवमोग्ग ( शिमोगा ) या 
जिल्ह्यांत हिचा जन्म झाला. बापाचे नांव विमळ व आर्ईचें 


३ 
म्ह्स्र 


नारतीय संस्कृति कोठा 


सुमति. ही अत्यंत रूपमती होती. तिळा पाहून त्या प्रदेशाचा 
जेन राजा कौणिक मोहित झाला व त्याने तिला मागणी घातली. 
पण हें लग्न व्हावे असें तिच्या मनांत नव्हते. कारण, समजा- 
यला लागल्यापासून तिने पर शिवाला आपला पति मानले 
होतें. तिची धारणा होती, को आपले लग्न चन्न मल्लिका- 
र्जुनाणीं केव्हाच लागलें आहे. ती म्हणते- 

* आई, माझा प्रियकर अरूप असूनहि रूपवान्‌ आहे. तो 
मृत्युरहित आहे. तो अवकाग, व्यवधात व चिन्ह यांनीहि रहित 
आहे. तो अभय, अकुल, असीम आहे. तोच माझा पति. 
इतर मरणधर्मी पति खड्यांत जाऊं देत ' (वचन शास्त्रसार). 

पण आईवडिलांनी गळ घातली म्हणून व राजाज्ञा मानळी 
नाही, तर आपल्या आईवापांवर संकट ओढवेल म्हणून ती त्या 
लग्नाला तयार झाली. मात्र तिने राजाला अट घातली, की 
“* माझ्या पूजोपासनेंत तू व्यत्यय आणतां कामा नये; तसें 
झाल्यास मी तुझ्यापासून अलग होईन. ' 

राजाने ती अट मानली; पण पाळली मात्र नाही. अखेर 
त्याची भोगासक्ति तिळा असह्य झाली व तिने त्याचा त्याग 
केला. ती चेन्नवसवाच्या शोधासाठीं वाहेर पडली. लोकांनी 
तिला परावृत्त करण्याचा खूप प्रयत्न केला; पण तिने 
कोणाचेंहि मानलें नाही. स्त्री ही अवला असली तरी तीहि 
सबला होऊं शकते, हें तिने आपल्या चरित्राने सिद्ध केलें 
अध्यात्मसाधनेच्या क्षेत्रांत तिची वीरवाणी असामान्य ठरली 
आहे. ती म्ह॒गते- 

* ज्याने डोंगरांत घर बांधलें, त्याने जंगली जनावरांना 
घाबरतां कामा नये. समुद्रावर घर करणाऱ्याने लाटांना डरतां 
कामा नय्रे. बाजारांत बिऱ्हाड मांडील, त्याने कोलाहलाला 
घाबरतां कामा नये. हे चेन्न मल्लिकार्जुन ! त्यावम्रमागे 
मी या संसारांत जन्म घेतला आहे; तेव्हा मलाहि निदा- 
स्तुतीच्या आवातांना न भितां द्यांतीनेच सर्व साहिलें पाहिजे. ' 
( वचनधर्मसार ) 

अक्क महादेवी संसारत्याग करुन कल्याणक्षेत्रीं गेळी. तिथ्रे 
तिने मधुर भक्ति व उज्ज्वल चारित्र्य या गुणांनी अनेक 
शिवशरणांना सन्मार्ग दाखविला. आपठे वीर वैराग्य व निर्भय 
शिवशरणता यांच्या बळावर वीरडौव भक्तांच्या मालिकेंत 
तिने महत्त्वाचें स्थान मिळविले आहे. तिचीं वचनें संख्येने अल्प 
असलीं, तरी तीं तत्त्वार्थाला भिडणारी आहेत. योगांगत्रिविधि 
या नांवाचा हिचा एक छोटासा ग्रंथ असून ₹ 
अध्यात्माचे निरूपण आहे. जीवना 
उद्दिष्ट साधण्यासाठी ती क 
व तिथेच शिवेक्‍्य पावली. 


यांत सरळ भायेत 
या अखेरीस आपलें अंतिम 
ल्याणहुन श्रीशेलपवतावर गेली 


खंड पहिला 


अउकचें जीवन हा अमर प्रेमाचा दिव्य संदेश आहे. कन्नड 
काव्यवनांतली ती कोकिला आहे. तिच्या वचनांत सवत्र 


स्वर लागलेला आहे. तिला परम दिवाशीं 
सामरस्य प्राव्त झालें आहे. समरस होऊनहि ती शरणाथिनी 
राहिळी आहे. ती म्हगते- 

नान॒ निनगोलिदे, एतीमु नगोलिदे 

नीनेन्ननगल दिप्पे नानिन्ननगलदिप्पे नय्या 


निन ननगे बेरोंदु ठावुट । 
अर्थ --मी तुझ्यावर मृग्ध आहें आणि तूं माझ्यावर " मा 


तुऱ्यांशो अवियक्‍्त आहें आणि तं माझ्याशों ! तुझ्याशिवाय 
मला दुसरा कोणता आवार आहे ! [ डॉ. हिरिण्मय ] 


अध्यात्माचाच 


अकल के सोलापुरपासून ररे मेल पुण - रायच्र या 
लकाट रल्वेमार्गावरवें गांव. अक्कलकोटचे स्वामी 
यांनी वास्तव्य केल्यामुळे या गांवाला दत्तक्षेत्राचा मान लाभला 
आहे. स्वामींची समाधि इथेच आहे. पाहा- अक्कलकोटचे स्वासा, 


( समाधि इ. स. १८७८ ) माणिक 
अक्रेलकाटच स्वामा प्रभंचे समक्रालीन सत्युर्ष. यांना 
दत्ताचे अवतार माततात. दत्तसंप्रदायाच्या अर्वाचीन इतिहासांत 
यांना महत्त्वाचें स्थान आहे. हे ई- स १८५७ मध्ये अक्कलकाट 
येथे आले व अखेरपर्यंत तिथेच राहिले. यांच्या पुर्वेजीवना- 
त्रिययीं कांहीच माहिती मिळत नाही त्यांनीहि आपलें पर्वे जीवन 


अखेरपर्यंत गुप्तच राखलें. त्यामुळ लाक त्याना 
स्वामी याच 
नांवाने ओळवूं 
लागले. एकदा 


कोणीतरी त्यांना 
प्रश्‍न विचारला, 
को ' आपण कुठून 
आलां ?' त्यावर 
त्यांनी उतर दिलें, 
“ आम्ही कर्देळी- 
बनांतून निघालों 
आणि बंगालदेश, 
गंगा-गोदातटाक, 
वगैरे स्थळें हिंडत 
हिंडत शेवटीं इथे 
आलां. | ह र र 

करदेळीबतांतून निव्राळों, या त्यांच्या सांगण्यावरून त्यांच्या 


अक्कलकोटचे स्वामी 


आ. 


अक्रियावाद 


भक्तांनी मनाशीं निश्चित केलें, की इ. स. १४५८ मध्ये कदेळी- 
बनांत (श्रीशैल) निजानंदास गेलेळे नरासह सरस्वतीच या 
स्वामींच्या रूपाने पुनरच अवतरले आहेत. 
उन्मुक्त लीला आणि अद्‌भुत चमत्कार यांती त्यांचें चरित्र 
भरलेलें आहे. ते ' वालोन्मत्तविशञाचवत्‌ ' वागत. शोंकडो 
भाविक जन त्यांच्या दर्शनार्थ येत. राजेरजवाडेहि त्यांत 
असत. ते कोणाच्या प्रश्‍नाला कधीच धड उत्तर देत नसत 
संदर्भाने ज्याची त्याला खूण पटावो असे त्यांचे मोजके बोलणें 
असे. त्यांच्यामुळे महाराष्ट्रांत दत्तोपासनेचा प्रसार मोठय़ा 
प्रमाणांत झाला. 
शिव हर शंकर नमामि शंकर 
शिवशंकर शंभो 
ये गिरिजापति भवानिशंकर झंभो ॥। 
संतमहंतां होती भेटो 
हरुषे नाच वाळवंटी । 
असें स्वामींचे भजन असे. सुधुप्ति अवस्थेंत ते विराट शिवाचें 
ध्यान करीत असें सांगतात. त्यांनों महाराष्ट्रांत गरुसंप्रदाय 
वाढविला. वीस वर्षे प्रकट राहून चैत्र व. १३ शके १८०० या 
दिवशीं ते निजानंदीं निमग्न झाले. अक्कलकोट येथे त्यांची 
समाधि असून लोक तिच्या दर्शनासाठी जात असतात. [द. सं .इ.] 


जक 0 लक्ष्मीची थोरली बहीग म्हगजेच दुदैवाची दशा. 
बाड बाहा - ज्येष्ठा. 


आरि क्रियाभाव, क्रियात्याग व अथोग्यक्रिया असे या 
क्रिया जञब्दाचे तीन अर्थ आहेत- 
अक्रिया त्रिविधा प्रोक्ता विद्ृद्‌भि: सर्वकमिणाम्‌ । 
अक्रिया च परोक्ता हि तृतीया चायथाक्रिया ।। 
( शक) 
अक्रियावाद न - महावीरांच्या कालांतला एक दाशेनिक 
वाद. त्यांच्याहि पूर्वी या मताचा खप 
बोलबाला होता. महावीराने पाखंडी लोकांचे जे चार वर्ग केले 
आहेत, त्यांत अक्रिप्रावादी मोडतात. 
जीव, अजीव, आसन, बंध, संवर, निजरा, पण्य, अयण्य व 
मोक्ष, हीं नऊ तत्त्वे मानणारे ते अक्रियावादी होत. अक्रिप्रावदांत 
कर्म, क्रिया व प्रयत्न हे अमान्य केलेले आहेत. त्यांच्या मते 
प्रत्येक गोष्टीचें अस्तित्व क्षणिक असतें आणि कोणतीहि स्थिति 
उत्पन्न झाल्याक्षणींच नष्ट होते. त्यामुळे तिची कसलीहि क्रिया 
असूं शकत नाही. अस्तित्व हेंच क्रियेचे कारण व तिचें फळ 


अक्रियावाद 


असतें. तेंच नाही म्हणजे क्रिया सॅभवतच नाही. या वादांत 
नित्य व अनित्य असा भेदच नाही. कारण त्यांनी जीवाचें 
अस्तित्वच अमान्य केलेले आहे. 

स्वतः, परत:, काळ, ईव्वर, आत्मा, नियति, स्वभाव 
आणि यदच्छा या विचारभेदांमुळे अक्रियावादांत ८४ उपथंथ 
निर्माण झाले आहेत. कि 

याच अक्रियावादाचे निराळचा प्रकारे आठ उपवग हातात-- 

(१) एकवाद - परमात्मा हाच जगताचे मूळ कारण होय 
असा विव्वास. 

(२) अनेकवाद - परमतत्त्व एक 
रूपांनी व्यक्‍ते होतें. र 

(३) मितवाद - आत्म्याला विशिष्ट आकार असता. 


खरं; पण तें नाना 


> 


( भी निर्मितवाद - ईकवराने विश्‍व निर्माण केलें, ही श्रद्धा. 
(५) सातवाद - सुखासीन जीवन जगूनहि मोक्ष मिळतो. 
(६) ससुच्छेंदवाद - सर्व वस्तू सतत नाल पावत असतात. 
(७) नित्यवाद - सर्व वस्तू अनंत आहेत. र्‍ | 

(८) न सन्ति परलोकवाद - आत्मा, परलोक, पुनर्जन्म, 
इ. कल्पनांवर अविदवास. 

जीवाने केलेल्या कर्मांचा परिणाम त्याला भविष्यकाळीं 
भोगावा लागतो, हें अक्रिय्रावाद्यांना मान्य नाही. त्याचप्रमाणे 
कशालाहि अस्तित्व नसून भविष्यकाळासंवंधीं केलेलीं भाकिते 
असत्य असतात, असें त्यांचें मत आहे. वुद्धाच्या काळीं पूरण 
कस्सप ( पुर्ण कश्यप ) हा आचार्य या मताचा प्रख्यात समर्थक 
होता. जैन व वौद्ध या दोन्ही संप्रदायांनी वरील अक्रियावादाचें 
खंडन केलें आहे. [ स्कू. से. इन्‌ जै. लि.; बलदेव उपाध्याय ] 


इवकल्काचा पृत्र. हा कंस व कृष्ण या दोघांच्याहि 
अक्रूर बिश्वासांतळा होता. यानेच कंसाच्या सांगण्यावरून 
कृष्णाला मथ्रेंत आणलें. 


. क्रोधाचा अभात॑. क्रोधाचे दमन व यतिधर्मांपैकी 
अक्रांथ एक धर्म. हा दैवी संपत्तींतलळा एक गुण आहे 
(गीता १-१). कौडढिक नांवाच्या ब्राह्मणाला एक पतिब्रता 
स्त्री सांगते -- 

क्रोध: शत्रु: शरोरस्थो मनुष्याणां हिजोत्तम । 
य: क्रोधमोहो त्यजति तं देवा ब्राह्मणं विदु: ॥। 
(म. भा. वन. २०६ ) 

अर्थ - हे ब्राह्मणश्रे ठा, क्रोध हा मतुष्यांच्या शरिरांत 
वास्तव्य करणारा अत्रु आहे. जो क्रोध व मोह यांचा त्याग 
करतो, त्य़ाला देव ब्राह्मण म्हणतात. 


ड्ट 


भारतोय संस्कृति कोदा 


संत व स्थितप्रज्ञ पुरुषांच्या अंतरांत अक्रोधवत्ति सरव 
वास्तव्य करते. 


सु सूफी पंथाचा आध्यात्मिक गब्द. परमात्म्याने स्वत:ला! 
अक्ल अनुरूप अशी आदिभूताची सव्टि केली आणि तीच 
आदिकारण परमात्म्याची प्रथम अभिव्यक्ति होय. ही प्रथम 
अभिव्यक्ति अर्थात्‌ विशुद्ध जञान म्हणजेच अक्ल आदे. हिला 
अक्ले कुल ( विदवज्ञान ) असेंहि म्हणतात. [ हि. सा. को. ] 


(१) ( तिथित्रत ) आध्विन गु9 १२ गी 
एकादशीस उपवास. द्रादशीस विण्णुपरजा 
ब्रतावधि एक वर्थ. फळ -धर्मक्रत्थांतळें न्यून पूर्ण होतें ( हेमा£ 
ब्रतबंड). (२) मार्ग० बु० १२ शी. उपवास व पूजा. यज्ञांतील 
वेकल्य दूर होतें ( वायु पु. १७. ११-२५; गणेळ पू. १.११८) 


अखंड द्ादशी 


वड आले. (१५ वें शतक ) अखंडानभतीचे शिष्य. यांनी 
खडानद . कारि ै य र 

पंचपादिकाविवरण या ग्रथचावर तत्त्वदीपन 
नांवाचा ग्रंथ लिहिला असून तो प्रमाणभूत मानळा जातो 
[ हिंदुत्व ] 


( १८०४-१९४० इ. स. ) गुजरात- 
मवाल एक सत्यृुव्प. यांनी सस्त 
साहित्य मुद्रणालय व सस्तुं साहित्यवर्धेक कार्यालय अशा 
दोन संस्था निर्माण केल्या व सुमारे तीनशे निवडक ग्रंथांच्या 
गुजराती भाषेंत लाखों प्रती छापून त्या स्वस्त किमतींत 
देण्याची व्यवस्था केली. त्यांच्या या प्रयत्नाने गुजरातेंत वरोयर 
उत्कृष्ट ग्रंथ पोचले. हे विविध ग्रंथ छापतांना त्यांनी ग्रंथांच्या 
अनेक प्रतींचें संशोधन करून ग्रंथ जितका मळ व शुद्ध घेतां 
येईल, तितका] घेण्याचा प्रयत्न केला आहे. [अ. च. को. ] 


अखंडानंद मिश्नु 


कता कताशी विवदायापनी एक. मोगल राजांच्या कार- 
,)  किंदींत इ. स. १७५० च्या सुमारास अखरांधैकी 
राजेंद्र गिरि याला बरेच महत्त्व प्राप्त झालें होतें. तेव्हापासून 
अखर या लढाऊ गोसाव्यांची माहिती मिळते. यापूर्वीचा 
त्यांचा इतिहास मात्र उपलब्ध नाही. 
| निर्वाणी आखाड्यांतील एका परंपरागत भाटाकडे 
साच्यासंबंधीची एक पोथी सापडली आहे. परंतु इंवकथाच्या 
रूपाने जी माहिती मिळते, तीच या पोथ्रींत संग्रहीत केलेली आटे 
मलरमिध्ये अवाहन, अटल, निर्वाणी, आनंद तिशजती जच 
अबहून असे भेद आहेत. अटल अखर हे यांपैकी गोत जन 


अख 


खंड पहिला 


असून मोगलांच्या कारकिदींत हिंदुधर्माच्या रक्षणासाठी यांच्यां- 
नील पुष्कळ वीरांनी मोगलांविरुद्ध लढा दिला होता. ह 
जोधपूर राज्यांत राहत होते. कावूल व वलुचिस्तान या 
प्रदेशांतील मसलमानांनी जेव्हा जोधपुरवर स्वारी केली 

हा अटल संन्याशांनी त्यांचा पराभव केला व मारवाडवर 
पुन्हा कधीहि हल्ला करणार नाही, अशी कुराणावर हात ठवून 
त्यांना शपथ घ्यायला लावली. या कामगिरीबद्दल जोधपुरच्या 
राजाने त्यांना नागोर तालुका इनाम दिला. 

१९ व्या शतकाच्या आरंभीं मिज्नरी लोकांनी स्त्रिश्‍चन 
धर्माचा प्रसार आरंभिला. तेव्हा विद्वान्‌ अखरांनी वेद-शास्त्रांच्या 

घ्यापनासाठी मठ उभारले. या मठांतील अध्यापकांना मंडले- 
उवर असें म्हणत असत. यांबैकी कांही मंडलेश्‍वरांनी नंतर 
अखरांच्या अखत्यारीबाहेर आपले स्वतंत्र मठहि स्थापले. 

१९११ सालीं हरद्वार येथे निर्वाणी अखरांनी महानिर्वाण 
वेदविद्याल्य स्थापन केलें. पुढे १९१६ सालीं तें तिथून बंद 
करून अलाहाबाद शहरीं उघडण्यांत आलें. 

कुंभमेळा, मकरसंक्रांति, मेषसंक्रांति अश्या पर्वकाळीं हरद्वार 
व प्रयाग येथे भंगास्नानाचा पहिला मान अखरांचा आहे. या- 
वेळीं गंगेच्या वाळवंटांत निर्वाणी अवर आपला तंबू ठोकून 
दोन उंच ध्वज उभारतात व त्याखाली चंडीपाठ सुरू करतात. 
वज उभारलेले असतात, तोंवर ते लोकांना अन्नदान करतात; 
तसेंच पर्वदिनीं एक घोडा, सव्वा पांच मण खिचडी व पांचशे 
पंचवीस रुपये इतकें दानहि देतात. प्रत्येक मेळघाच्या वेळीं 
निर्वाणी अखरांना निदान तीस हजार रुपये खर्च येतो. मेळया- 
नंतर हे काशीला जातात. [ हि. द. ना. सं. ] 


3: (१५९१-१६५६ इ.स.) एक गुजराती भक्‍त 
अखा भगत कवि. जातीचा सोनार. हा जेतलसरहून अह- 
मदाबादेला राहायला आला. त्याच्या एका धर्मभगिनीने त्याला 
एक सोन्याचा दागिना घडवायला दिला असतां अखोने त्यांत 
पदरचें सोनें घालन तो दागिना मोठा बनवून दिला. पण त्या 
बाईला मात्र वाटलें, की हा जातीचा सोनार असल्यामुळ याने 
आपण दिलेलें सोनें गंज दोन गुंजा तरी खाल्ले असेल. म्हणून 
तिने तो दागिना दुसर्‍या सोनाराकडे परीक्षेसाठी नेला; पण 
तो वजनांत मळच्यापेक्षा अधिकच भरला. धर्मभगिनीचा हा 
अविश्वास अखोला कळला व त्याला दुःख झालें. पुढे तो 
अहमदाबादेच्या टांकसाळीचा मुख्य अधिकारी झाला. पण 
तिथेहि चांदींत भेसळ केल्याच्या आरोपावरून त्याच्यावर 
तोहमत आली. अश्या अनेक गोष्टींमुळे त्याचें मन संसाराला 
विटलें. त्याच्या कजाग बायकोनेहि त्याच्या उद्देगांत अधिकच 


डप 


अगमुदेयन्‌ 


भर टाकली. त्यामुळे तो घरदार सोडून तीर्थयात्रेला निघाला. 
त्या यात्रेंत तो गुरूचा शोध करीत होता. तो गुरू त्याला काशींत 
भेटला. त्याने अखोला ब्रह्मज्ञान शिकविले. तिथे कांहो काल 
गुरुसेवा करून तो परत अह्मदाबादेस आला. 
वथाच्या पन्नाशीनंतर त्याने काव्य करण्यास प्रारंभ केला. 
पंचीकरण, गुरुशिष्यसंवाद, अनुभर्वाबदु, चित्तविचारसवाद आणि 
अखेगीता, हे त्याचे ग्रंथ आहेत. याशिवाय प्रकीणं काव्येहि 
पुष्कळच आहेत. अखोच्या काव्यांतला प्रधानरस म्हणज ब्रह्मरस. 
एका पंडिताने प्राकृत उपनिषदे म्हणून त्याच्या ग्रंथांचा गौरव 
केला आहे. मिथ्याचार, दंभ, दुराग्रह, इ. सामा जक दुर्गुणांवर 
अखोने आपल्या काव्यांतून कठोर प्रहार केले आहेत. गोकुळनाथ 
नांवाच्या एका दांभिक गुरूचा तो पुढीलप्रमाणे उपहास करतो- 
गुरु कोधा मे गोकुळनाथ 
घरडा बळदने घाली नाथ 
| अर्थ लग गोकुळनाथाला मीं माझा गुरु केलें; पण म्हातार्‍या 
बेलाला वेसण घालण्यासारखाच तो प्रकार होता. 
एक मूखंने एवो टेव 
पत्थर एटला पूजे देव 
अर्थ - एका मूर्खाला सगळ्याच दगडांना देव मानून पूजा 
करण्याची सवय होती. जगी) 
ज्यां ज्योइए त्यां कूडेकड 
सामेसामा बेठां धड 
अर्थ - जिथे पहावें तिथे लबाडी व अप्रामाणिकपणा. जण 
काय घुबडे समोरासमोर बसलीं आहेत 
ऊंडो कुवो ने फाटो बोख 
शिखव्यु सांभळ्यू संघळू फोक 
अर्थ - जो शिकविलेलें व ऐकलेले लक्षांत घेत नाही, तो 
खोल विहिरींत बुडणाऱ्या फाटक्या पखालीसारखाच आहे. 
अखो फारसा शिकलेला नव्ह्ता; पण त्याचें व्यवहारज्ञान 
खोल होतें. त्याच्यापूर्वीच्या काव्यवाड्मयांत कृष्णभक्‍तीचें जें 
फाजील स्तोम माजलें होतें, तें त्याने पुष्कळच कमी केलें व 
गुजराती कवितेला नवें वळण लावलें. म्हणूनच गुजराती 
वाडूमयांत त्याला युगप्रवतंक कवि मानतात. [ वि. मु. रा. प. ] 


“> भ्रमांतील प्रत्यक्ष ज्ञान व स्मरणज्ञान यां 
अख्याति ह्क प्रसोति न येणे क 

पृथक्‌ प्र न येणें याला अख्याति असें 
मीमांसक म्हणतात. [ भा. द. सं. ] 


तमिळनाडमध्ये ही जात आढळते. मरवन्‌ 


अग्मुद्यन आणि कल्लन्‌ या जातींसारखीच ही जात 


अगमुदेयन्‌ 
आहे. अगमुदैयन्‌ गव्दाचा अर्थ घरधनी किवा जमीनदार असा 
आहे. शेती हाच यांचा व्यवसाय आहे. या जातींत एवलि, 


नट्टु, कोट्टारपट्ट्‌, मळेनाडू, नट्टुमंगळम्‌ , ड. अनेक पोटजाती 
आहेत मूळ अगमु गमुदैयनांचा व्राह्मणांजीं विशषेप संबंध आलेला 
असून त्याचा त्यांच्यावर वराच 
प्रभाव पडलेला आहे. हे धर्म- 
क्रृत्यांसाठी ब्राह्मण पुरोहिताला 
वोळावितात. सामान्यत: प्रौढ | 
विवाहाची चाल आहे. लग्न 
ठरवितांना कुंडली पाहतात. 
लग्नविधि साधा असतो. वराची 
वहीण वस्त्रालंकार व फुलें घेऊन 
ववूगृहीं जाते व वधूला त्या 
वस्तू देऊन तिच्या गळ्यांत 
हळदीने रंगविलेली माळ घालते. 
त्या वेळीं शंख वाजवितात. मग 
त्याच दिवशीं वधूला वराच्या घरीं नेण्यांत येते. एवढ्याने 
लग्नविधि पुरा होतो. 

मृतांना जाळतात, किवा पुरतात. त्यांचे औध्वंदेहिक संस्का- 
रहि करतात. हे छेव पंथी आहेत. अय्यनार, पिडारी, करुप्पण्ण- 
स्वामी, इ. अनेक क्षुद्र देवतांनाहि भजतात. स्वत:ला पिळूळे ही 
थोर लोकांना दिली जाणारी पदवी लावून घेतात. कोच्चि 
संस्थादांतहि यांची वस्ती आढळते. [ से. रि. १९११; म. ज्ञा. 
को.; मदुरा गॅझेटिअर. ] 


अगमुदेयन्‌ जोडपे 


अगम्या 3 समागम करण्यास अयोग्य किवा 
अगस्यागसन भ्वविद्ध स्त्री. अगम्यागमन > निपिद्ध स्त्रीशी 
समागम. हें एक पाप आहे. पुढील स्त्रिया अगम्य होत - 
शाद्राणां विप्रपत्नी च विप्राणां श्ू्रकामिनी । 
गुरुपत्नीं राजपत्नीं सपत्नीमातरं प्रसूम्‌ । 
सुतां पुत्रवधूं इवइरू सगर्भा भगिनीं सति ॥ 
सोदर भ्रातृजायां च भगिनी भ्रातृकन्यकाम्‌ । 
शिष्यां च शिष्यपत्नीं च भागिनेयस्य कामिनीम । 
भ्रातृपुत्रश्रियां चेवात्यगम्यामाह पद्मज: । | 
एतास्वेकामनेकां वा यो व्रजन्मानवाधम: । 
स मातृगामी वेदेषु ब्रह्महत्याशतं लभेत ॥। 
(ब्र. वे. प्रक. २७) 
अर्थ -- शूद्रांना ब्राह्मणस्त्री, ब्राह्मणांना शूद्रस्त्री, गुरुपत्नी, 
राजपत्नी, सावत्र माता, माता, मुलगी, सून, सासू, गर्भवती, 


द्द 


भारतीय संस्कृति कोदा 


बहीण, भावजय, भावाची व वहिणीची मुलगी, दिप्या, 
बिष्यपत्नी, भाच्याची वायको व पुतण्याची बायको, या स्त्रिया 
अति अगम्य होत, असें विधात्याने सांगितलें आठे. अदा 
स्त्रियांपैकी एकीशीं वा अनेकींशीं जो संभोग करीळ, तो 
मातृगमनी ठरेल व त्याला शंभर ब्रह्महत्त्यांचं पातक ळागेल. 
असें पातक घडल्यास त्याच्या निप्क्रतीसाटी क्रूच्छ प्रायश्चित 
सांगितलें असून पराडकतीची पुजा करून तिच्या पंचदशाक्षरी 
मंत्राचा जप केल्यानेहि प्रामशचित होतें, असें सांगितळे आडे 
(ब्रह्मांड पू. ४. ८). । | 


अगरवती (सं. अगरु - वति र< वात ) कापूर, ऊद, वर्गरे 
मरती पाती प वाताला मिलक ते 

सुगंधी द्रव्यें यांचा मसाला काडीला लावन जी 
धुपाची काडी तयार करतात, तिचें नांव. ही देवपूजेसाठी व 
वातावरण सुगंधित व शुद्ध करण्यासाठी वापरतात. 


अगरम मदुराई जिल्ह्यांत दिडिगुलच्या उत्तरेस सहा मैलां- 

* वर हू गांव असून तिथे मुत्तलम्माचें देवालय आहे. 
आडहिविनांत तिथे फार मोठा उत्सव होतो. गाभार्‍याच्या दोन्ही 
बाजूंस दोन मोठे राक्षसांचे पुतळे उभे आहेत. त्यांतील उत्तरे- 
कडील पुतळचावर सरडा चुकचुकला, तर तें शुभ लक्षण सम- 
जून उत्सव केला जातो. सरडा चुकचुकला ना ही, तर उत्सव 
होत नाही. उत्सवांत एका चांदीच्या चक्राची मिरवणक काढ- 
शात. उत्सवासाठी मातीची मूति करून तिचें शेवटीं नदीपळी- 
कडे विसर्जन करतात. [ मदुरा गॅझेटिअर. ] 


अगरु ग क १) आंध्रांतल्या | तेलुगु शेतकर्‍यांची किंवा 
>याप्या पानाचा धंदा करणाऱ्यांची एक जात. 
नेल्लिमेरळ या ठिकाणीं यांची दाट वस्ती आटे यांच्यांत 
मुळे मुली वयांत आल्यावर त्यांचीं लग्ने करतात. पौरोहित्य 
उड्या ब्राह्मण करतो. मृतांना जाळतात. [ का. ट्रा. स. इं ] 
| (२) कुरु देशांतले एक अरण्य. हे चंद्रकांत व सुयकांत या 
नावाच्या दोन पर्वतांच्या मध्यभागीं आहे [वायु पु. ४५. ३१] 


अगस (सा) कनी धोब्यांची जात. हे लोक दक्षिण 
_।_ _सहाराष्ट्र आणि कानडी जिल्हे या प्रदेशांत 
आढळतात. हे द्राविड वंशाचे आहेत. वीरघटेमडिवाळ ईश्‍वरम्‌ 
ज्यापसुत हे आपली उत्पत्ति सांगतात. हे कपडे धुतात व 
यक उत्सवप्रसंगीं किवा वरिष्ठ जातींच्या मिरवणकांत 
र र्य धरण्याचे काम करतात. ग्रामदेवतांना बऴि देण्यासाठी 
आणलेल्या पशूचे डोकें उडविण्याचा हकक यांचा असतो. हे 


खंड पहिला 


आपल्याहून श्रेष्ठ जातींचेच कपडे धुतात व लग्न मंड्पासाठी 
तसेंच प्रेतासाठीहि कापड ५रवितात. अगस हा गब्द अगसि - 
पागोटें यापासून बनला आहे. यांच्यांत अनेक पोटजाती आहेत. 

यांच्यापैकी कांही शेव तर कांही वेष्णव आहेत. हे लक्ष्मी, 
भूमिदेवरु, शिव, केदारालिंग, यल्लम्म, भवानी, मारुति, या 
देवांस भजतात. श्रावणांत भूमिदेवरूचा उत्सव करतात. भूमि- 
देवरूचे पुजारीहि हेच असतात. भट्टींत कपडे जळू नर्येत 
ग्ह्णून भट्टीच्या भांड्याची पूजा करून त्याला वळि देतात. 
यांचें पौरोहित्य बहुधा जंगम लोक करतात. यांचा गुरु लिंगायत 
असतो. 

यांच्यांत बालविवाहाप्रमाणेच प्रोढविवाहहि रूढ आहेत. 
आते-मामे बहिणीशीं लग्न होतें. एखादी स्त्री जन्मभर 
अविवाहितहि राहुं शकते. विधवाविवाह रूढ आहेत; पण वरहि 
विधुर असावा लागतो. गुरीकर नांवाचा यांचा एक नायक 
असतो, तो लग्नांत वधूवरांच्या हातावर पाण्याची धार ओततो. 
यांच्यांत काडीमोड करायलाहि मोकळीक आहे. 

मृताचे संस्कार लिंगायतांप्रमाणेंच करतात. पितरांसाठी 
हे महालय करतात. 

जातीची पंचायत असते. मुख्य पंचाची निवडणूक करतात. 
पंचायतीला गुन्ह्याबद्दल शिक्षा किवा दंड करायचा अधिकार 
असतो. हे लोक, वक्‍्कलिंग व कुरुब अशा वरिष्ठ जातीं- 
तील लोकांना आपल्या जातींत घेतात. यांचा दर्जा शूद्राहून 
खालचा आणि अस्पृश्यांहून वरचा समजला जातो. [ मु. इ. जा; 
म. ज्ञा. को. ] 


अगस्र (१) 
य॒ट्त्यायति इति' 


करणारा (विग्रह्कोग). अर्थात्‌ हें याचें मूळ नांव क 
आयष्यांत केलेल्या एका महृत्कार्यामुळे त्याला मिळालेली ह्‌ र 
गौरवपूर्ण उपाधि आहे. याच नांवाने पुढे तो प्रसिद्ध झाला. या 
पैतक नांवें मान्य व मांदार्य अशीं दोन आहेत (क्र. ७२२३-१२ ) 
हा मित्रावरुणांचा पुत्र असून वसिष्ठाचा सख्खा भाऊ हे 
एका. सवांत शितावदुण गेलि असतां तिथे माठेल्या उत 

त्यांची ननर पडली, आणि तिच्याविषयी उत्पन्न ज्ञाहिल्या 
अभिलाेने त्यांचे वीर्य स्थलन पावलें व तें वसतीवरी कहना 
कुभांत पडलें. त्यांतून अगस्त्य व वसिष्ठ जन्म क. क 
कुभाच्या मध्यांतून जन्मला (बृ. देवता 4 १२ भक ) बाळान 
हा कुंभांतून म्हणजे आदिवासींच्या मातृरून दैवतापासू ग 
अशी उपपस्ति डॉ. कोसंबी यांनी लावली मई. 


क्ग्वेदांतल्या २६ सूकतांचा द्रष्टा आहे. 


वैदिक क्रृषि. व्याख्या- ' अगं (विन्ध्यं) 
विध्यपर्वताच्या वृद्धीस प्रतिबंध 


७ 


अगस्त्य 


पुढे हा खेलराजाचा पुरोहित बनला. खेलाची पत्नी विश्‍्पळा 
पतीसमवेत शत्रूशी लढत असतां दुर्देवाने शत्रच्या हातीं सांपडली 
व त्यांनी तिचा पाय तोडला. अगस्त्याला त्याबद्दल दःख झाले. 
त्याने तिच्यासाठी अश्विनौ देवांचें स्तवन केलें. त्या स्तोत्राने 
ते प्रसन्न झाले व त्यांनी विश्‍्पळेला लोखंडाचा पाय जोडन 
दिला (कह. १. ११८. ८). न 
एकदा मरुतांसाठी आणलेला पशु इंद्राने पळविला; त्यामळे 
मशुत्‌ हे वज घेऊन इंद्राला मारायला धावले. त्यावेळीं अगस्त्याने 
मध्ये पडून तो संघर्ष टाळला व त्यांचें सख्य घडवन आणलें 
(क. १. १६५, १७०; ऐं. ब्रा. ५. शट.) वैदिक आर्यांचा 
पुढारी ड्‌द्र आणि त्याचे अनुयायी मरुत्‌ यांच्यामधला हा संघर्प 
असावा. तो द्र क्‌ह्न अगस्त्याने आयर्चि ऐक्य अबाधित 
राखण्याचे कार्य केलें असावें. 
विदर्भदेशाची राजकन्या लोपामुद्रा ही याची भार्या. 
क्रग्वेदाच्या पहिल्या मंडळांतलें १७९ वें सूक्त ह अगस्त्य- 
लोपामुद्रा यांच्या संवादाचे आहे. तिथे लोपामुद्रा वृद्ध अगस्त्याला 
संभोगाविषयीं प्रवृत्त करीत असतांना दिसते. अगस्त्याने शेवटीं 
तिच्या इच्छेला मान दिला आहे. याच्यापासून लोपामुद्रेला 
वृढास्पु नावाचा पुत्र झाला व तोच पुढे इघ्मवाह या नांवाने 
प्रसिद्ध झाला. अगस्त्य हा सर्व त्ररपींत वृद्ध असल्यामळे इंद्राने 
यालाच गायत्र्युपनिषद्‌ उपदेशिलें व याने तें इषाला ज्षिकवन 
त्याची परंपरा सुरू केली (जै. उ. ब्रा. ४. १५. १, १६. १). 
पुराणवाडमयांत याला अग्नीचा अवतार मानलेंळरची ् 
(मत्स्य पु ६१. २०१). अगस्त्य विरक्त होता; पण होपापळेची 
एंशवर्य भोगण्याची आसक्ति प्रबळ 
होती. तिची इ्च्छा प्‌णे करावी, म्हगन 
हा द्रव्य मागण्यासाठी अनेक राजांकडे 
गेला. पण त्याला अपेक्षित धन कुठेच 
मिळालें नाही. शेवटीं इल्वल देत्याला 
शरण आणून याने त्याची अपार संपदा 
हस्तगत केली. अगस्त्याचे मुख्य पराक्रम 
| तीन--विध्यविजय, समुद्रविजय व इंद्र 
सजा विजय. हा प्रथम, काशींत राहत असे. 
आर्यावर्तात दाटीवाटी करून राहिलेल्या 
आर्यंजनांना वसाहतीसाठी विध्याच्या 
खालचा दक्षिणप्रदेश उपलव्ध करून 
द्यावा, म्हणून हा त्या मोहिमेवर 
निघाला. त्या वेळीं विध्यपर्वत मेरु- 
पर्वताशीं स्पर्धा करण्यासाठी उंच दाई 
लागला होता. अगस्त्यानें त्याला नमविले व ' आपण दक्षिगेहून 


र 


अगस्त्य-चिदंबरम्‌ 


अगस्त्य 


परत येईपर्यंत असाच नमून राहा ' म्हगून नांगितलें. कालकेय 
नांवाचे दैत्य समद्रांत वास्तव्य करूत जगाला पीडा 
देत होते. त्यांचा नाज करण्यासाठी याने एकाच आचमनांत 
समद्र आटवून टाकला (म. भा. वन. १०४, १०५). 
याने द्वादगवाषिक सत्र करून पश्षुहिसा न कारतांहि इंद्राला 
पर्जन्यवृष्टि करायाला भाग पाडलें (म. भा. आव्व. ९२). 
प्रजांच्या हितासाठी याने सर्व मृगांचें देवतोटे गाने प्रोक्षण केलें 
त्यामुळे देव-पितुकार्यांत मृगमांस अथण करण्यास प्रत्यवाय 
उकळा नाही ( म मा.. अतत, १९५ ) - नहुष हा इंद्रपदावर 
बसला असतां त्याने इंद्राणीच्या महालात जाण्यासाठी अगस्त्यादि 
त्रतरपींना आपली पालखी वाहायला लाविले. नहुप लवकर चल 
या अर्थी त्याला  सेर्ये सर्य * म्हणाला. तेव्हा अगस्त्याला क्रोध 
येऊन त्याने नहुषाला, “* तं स्थ होऊन धरणीवर पडशील ' असा 
जाप दिला. महाभारताच्या अनु. पर्वात हा ज्ञाप अगस्त्याच्या 
जटेंत वसलेल्या भूगूने दिला असं म्हटलें आहे (१. ५७). 
तमिळ प्रदेशांत अगस्त्याचें नांव आदराने घेतलें जातें. ते 
लोक त्याला शिवाचा शिष्य, पारंगत विद्वान्‌, वेदशास्त्रांचा 
प्रगेता, त्याचप्रमाणे अलौकिक दाक्‍तीचा महष मानतात. याने 
दक्षिणेंत येऊन आर्य-द्रविड संस्क्रतींचा समन्वय सावण्याचें 
महत्कार्य केलें आणि उत्तर-दक्षिण हा भेद मिटवून सारा भारत 
एकसंध करण्याचा प्रयत्त केला. पांड्य राजांचा कुलगुरु या 
नात्याने तो तिकडे प्रसिद्ध आहे. याने तमिळ भाषेचे अध्ययन 
केलें व तिचें एक वृहत्‌ व्याकरणहि रचलें अशी कथा सांगतात. 
याने आर्यभाषा आणि आरयंकथा यांचा तिकडे प्रचार केला 
आणि तमिळ साहित्याच्या अभिवृद्धीसाठीं संघमूची स्थापना 
क्रेली. तमिळनाडचा प्राचीन इतिहास अगस्त्याच्या कथांनी ओत- 
-प्रोत भरलेला आहे. दक्षिणापथाच्या प्रवासांत त्याने अनेक 
जंगलें तोडन वसाहती उभारल्या. त्याला या कामीं मदत कर- 
णाऱ्या दक्षिणेतील जमातींत वेळीर व असुवालर या दोन 
जमाती मुख्य होत्या. तमिळ साहित्याचा पिता या नात्याने 
तिकडचे लोक याला भजतात. दक्षिणेंत अगस्त्याच्या 
नांवाशीं संबद्ध अशीं अनेक क्षेत्रे आहेत. त्यांत कर्नाटकांतलें 
वातापी (बदामी), कूर्गमधलें ब्रह्मगिरि, आंध्ममधलें द्राक्षारामम्‌, 
तंजौर जिल्ह्यांतलें अगस्त्यमूपल्ली, तिरुनेलवेल्ली जिल्ह्यांतलें 
पोदियमले व अगस्त्यवरम्‌ हीं क्षेत्रे सर्वांत प्रसिद्ध आहेत. 
प्रायः या सर्वे प्रदेशांत अगस्त्याचीं मंदिरे आहेत. या सर्वांत 
-पोदियमलेला विशेष महत्त्व आहे. पंचवटींतून निघाल्यावर या 
ठिकाणींच त्याने आपला मुख्य आश्रम स्थापित केला आणि 
इथूनच सार्‍या तमिळ देशांत आर्यसंस्कृतीचा प्रचार केला. पण 
अगस्त्याचें पर्यटन इथेच समाप्त होत नाही. तिकडील लोकांचा 


ड्ट 


भारतोय संस्कृति कोदा 


असा विश्‍वास आहे, कोत्याने समुद्र पार करून यवद्वीप(जावा), 
वरहनद्रीप (बोनिओ), सुमात्रा, सयाम, इ. देद्यांतहि संचार 
करून तिथेहि आर्यसंस्कृतीचा पाया घातला. 

दक्षिणाकाशांत नौकाय्‌ुजांत असलेल्या एका ठळक तार्‍याला 
अगस्त्याचेंच नांव दिलें आहे. तो भाद्रपदांत उगवतो व त्याच्या 
उदयानंतर पावसाळ्यांत गढूळ झालेलें नद्यांचे पाणी निवळतें, 
असा साक्षात्कार आहे ( रघु. ४. २१ ). 

अगस्त्याविययीं महाभारत आणि पुराणें यांत ज्या कथा 
आढळतात, त्यांचा त्याच्या क्रग्बेदांतील सूक्तांत आभासहि 
मिळत नाही. तो उततरेहून दक्षिणेस गेला आगि विध्याचा गुरु 
झाला, याचाहि सुगावा क्रग्वेदांत लागत नाही. त्यामळे दक्षिणेंत 
आयसंस्त्रतीची पताका फडकविणारा अगस्त्य हा अगस्त्याच्या 
वंश्यांतला दुसराच कोणीतरी पुरुष असावा, असें श्री. राहुल 
सांकृत्यायन म्हणतात. मात्र हा जो कोणी अगरत्य असेल तो 
साहसी, दूरदर्शी आणि सेवावृत्तीचा असला पाहिजे, यांत शंका 
नाही. संस्क्रतिप्रचारासाठी जिवाची तमा न बाळगतां शेकडो 
कोलांच्या दुर्गम प्रवासाला निघाळेला हा पहिला प्रवासी आहे, 
असें निस्संगय म्हणतां येतें दाकपूर्व ८०० वर्षे हा या पुरुषाचा 
काल असावा, असें डॉ. भांडारकर इ. पंडितांनी मानलेले आहे 
हा आर्यसंस्कृतीचा अग्रदूत आहे. दक्षिणेंत यज्ञसंस्थेचें वीजा- 
रोपणहि यानेच केलें आणि त्याच्याच आदेश्यानुसार दक्षिणेचे 
अनेक राजे आणि सामंत यज्ञ करू लागले. कावेरी प्‌ पट्टिण- 
मुच्या चोल राजाला त्यानेच इंद्राप्रीत्यर्थ प्रतिवाधिक २८ 
दिवसांचा उत्सव करायला सांगितलें. 

अगस्त्यगीता, अगस्त्यसंहिता, शिवसंहिता, द्वेधनिणयतंत्र, 
इ. ग्रंथ याच्या नांवावर आहेत. अगस्त्याला क्र्‌ग्वेद्यांच्या क्रषि- 
तर्पणांत स्थान नाही; पण हिरण्यकेशी शाखेच्या तर्पंणांत आहे. 
यावरून सदर शाखा दक्षिणेकडची असावी व दक्षिगेंत प्रमुख 
स्थान मिळविलेल्या अगस्त्याचा, त्या शाखेच्या तर्पणांत अंतर्भाव 
झाला असावा. सूकक्‍्तकार अगस्त्य आणि आश्रमक्रषि अगस्त्य 
हे दोघे भिन्न असावे, असें श्री. चापेकर म्हणतात (तर्पण), 
तें वरील राहुल सांकृत्यायनांच्या मताशी जुळणारे आहे. 
अगस्ति-अगस्त्य हें गोत्र आपस्तंब, माध्यंदिन व देशस्थ 
क्रग्वेदी या ब्राह्मणांत आढळतें. पुराणांतील माहितीवरून 
अगस्त्यवंशाच्या पौलस्त्य, पौलहू आणि क्रतु अशा तीन शाखा 
असल्याचे दिततें. या वंशांतील राजांनी अगस्त्याचीं मलें दतक 
धतलों असे उल्लेख आढळतात. न 

(२ १" शूद्र याकरण. काल सुमारें एक हजार वर्गांमागचा. 

नंतात. याचे अगस्त्यव्याकरण हें 


सखंड पहिला 


-तमिळभापेचें पहिलें व्याकरण मानतात. याशिवायहि याचे 
'बरेच ग्रंथ तमिळभाषेत आहेत. 

(३) दक्षिणेंतला एक शिल्पक्ास्त्रज्ञ. आगस्तीय सकला- 
घिकार या ग्रंथाचा कर्ता. द. भारतांतील मूतिकलेला याने 
वळण लावलें. मूर्तींच्या प्रमाणांविषयीं याने घालून दिलेले 
नियम आजमितीसहि तिकडील कलाकार पाळतात. त्याच्या 
सकलाधिकार ग्रंथाची ११ प्रकरणें आहेत. त्यांवरून याच्या 
वेळीं दक्षिणेस उदयाला आलेली मूतिकला कश्या प्रकारची 
होती, तें कळून येतेंः शिवाच्या १६ प्रतिमांची माहिती त्याने 
दिली आहे. हा पहिल्या पांड्यराजाचा मंत्री व पुरोहित होता 
असें सांगतात. पाहा- लोपामुद्रा, दक्षिण भारत, तमिळ साहित्य. 
[ प्रा. च. को.; म. ज्ञा. को.; क. आ.,; क्र. द.; तर्पण; वे. 
इं; त. सा. सं.; 50॥ा8 ००॥[10ए0(1015 9 800 पता 
10 एाताहया ठण[[पा८- ] 


,__ हें उदयंतक पर्वतावर आहे. इथे आठ क्रषींनी 
अगस्त्यकुड तप करून मोक्ष मिळविला. [वायु पु.१०८.४५] 


९ सूर्य कन्याराशीच्या मध्यावर असतां 
अगस्त्यद्शन-पूजन अगस्त्याचें दर्शन व पुजन करावें, 


असें सांगितलें आहे. [ नीलमत पु. ] 


पंचांगांत ज्या स्थितीस अगस्त्योदय लिहिला 
अगस्त्यपूज्ञा असेल, त्या दिवशीं ही पुजा सांगितली आहे. 
एका कलशावर घृतपात्र ठेवून त्यांत अगस्त्याची सुवणमूति 
ठेवन सात दिवस तिची पूजा करतात. मंग त्या प्रतिमेचे र 
करून कोणतें तरी फळ सोडतात. ब्रह्मप्राप्ति हे याचें च्य न 
या व्रताची कथा - प्राचीन काळीं क कक गा 
त्यांत असुरांनी जीवरक्षणार्थ समुद्राचा आश्रय केला. क कल 
व वायु यांस समुद्र आटविण्याची आज्ञा दिली. पीक येकी 
भाणिसंहार होईल म्हणून अग्नि-वायूंनी त्य ग्र नवयनीत 
दिला. त्यावर इंद्राने त्यांना शापिले, शं डेट कुंभात 
जन्म घ्याल. ' तेव्हा ते मित्रावरुणांच्या लीन 
निर्माण झाले. वसिष्ठ व अगस्त्य हीं व नज पर्वतराजींत 
अगस्त्याने मळयाचलावर तप करून दक्षिणेच्या वला. तेव्हा- 
पेमानाने संचार करण्याचा वर देवांकडूंन मिळविला. 
सून लोक त्याला पुजूं लागले. [ मत्स्य उ. ६१] 
वांकुर ( वरावणकोर ) 
अगस्त्यमठे मद्रास राज्यांतल्या व्रिवांकु ( त्रावणकोर 
जिल्ह्यांतल्या परिचिम घाट 
या सं:को....5 


डर 


अगस्त्याध्येदान 


पर्वतशिखर. उंची ६२०० फूट. त्रिवांकुर आणि तिनेवेल्ली 
या जिल्ह्यांच्या सीमेवर हा पर्वत असून ताम्मपर्णी व नेयार या 
नद्या याच्यावरून उगम पावतात. अगस्त्य या पर्वतावर अजून 
राहिलेला असून तो योगनिद्रेंत आहे, असा तिकडील लोकांचा 
समज आहे. याला अगस्त्यकूटम्‌ असेंहि नांव आहे. 


यांत सोळा हजार श्‍लोक असून अग- 
अगस्त्यरामायण स्त्याने स्वारोचिष मन्वन्तरांतल्या 
दुसऱ्या कृतयुगांत याची रचना केली, अल्ली कथा आहे. 
याची छाया रामचरितमानसांत दिसते. राजा कुंतल व 
भानुमती हीं पुढील जन्मीं दशरथ-कौसल्या झालीं, सीतेचा 
जन्म वाष्णंयाच्या भूमिशोधनांत झाला, अज्ञा वेगळ्या कथा 
यांत असून, याशिवाय समुद्राची उत्पत्ति, मुद्रिकादानाचें कारण, 
क्रष्यमूक पर्वताची स्थिति, इ. कथाहि वेगळ्या रूपाने सांगि- 
तल्या आहेत. [ हिंदुत्व ] 


त्यसंहित अगस्त्याच्या नांवावर असलेला ३३ 
अगस्त्यसाहता उच्यायांचा एक ग्रंथ. अगस्त्य-सुतीक्ष्ण 
यांच्या संवादांतून हा ग्रंथ विस्तारला आहे. यांत राममंत्राच्या 
उपासनेचें रहस्य, त्याचे विधी व ब्रह्मविद्या यांचें निरूपण 
आहे. या ग्रंथांत सवंत्र सीता-राम यांच्या आलिंगित युगलमूर्तीचें 
ध्यान व वर्णन आहे. रामभक्तिश्याखेच्या वैष्णवांना हा ग्रथ 
परम आदरणीय वाटतो. [ रा. भ. शा. ] 


९ सूर्य सिंहराशींत गेल्यावर २१ दिवसांनी 
अगस्त्याध्यदान अगस्त्य (तारा) उदय पावतो व स्य 
वृषभ राशींत गेल्यावर ७ व्या दिवशीं त्याचा अस्त होतो, असें 
गर्गादि मुनींचे वचन आहे. अगस्त्याच्या उदयापासून पुढे सात 
दिवस त्याला सर्वानी अर्ध्य द्यायचें असतें. हें ्रत १७ वर्षे 
करतात. याचा विधि पुढीलप्रमाणे --- 

काशतृण व पुष्पें यांनी अगस्त्याची मति करावी. अलंकार 
घालून ती पुर्ण कुभावर ठेवावी. तिची पुजा करून दघियुक्‍त 
अक्षतांचा बलि द्यावा. रात्रौ जागरण करावें. मग प्रात:कालीं 
ती मूति घेऊन जलाशयावर जावें. मग “ अगस्त्य: खनमान: 
खनित्रै: ' या वेदमंत्राने अगस्त्याची प्रार्थना करावी. लोपा- 
मद्रेचा मंत्र पुढीलप्रमाणे -- 
न राजपुत्रि महाभागे क्रषिपत्नि वरानने । 

लोपामुद्रे नमस्तुभ्यमध्यं मे प्रतिगृह्यताम्‌ ।। 

अर्थ - हे राजकन्ये, महाभाग्यवती, क्ट्षिपत्नी, सुमुखी, लोपा- 
मुद्रे, तुला नमस्कार असो. (तूं) माझें अघ्ये ग्रहूण कर. 


अगस्त्याध्यंदान 


मग अगस्त्याच्या प्रतिमेचे विसर्जन करून ती ब्राह्मणाला 
दान द्यावी. नंतर होम करून अगस्त्याच्या उद्देशाने एक फळ 
सोडावें. फल-- ब्रह्मपदाची प्राप्ति. [ नि. सि. ] 


पृढीलळ आठ ठिकाणीं अगस्त्याचे आश्रम 
अगत्त्यात्रम असल्याचें रामायण-महाभारतावरून कळतें- 
(१) दुर्जैया नदीच्या कांठीं (वदामी) (२) पुष्करनजीक 
(३) प्रयागक्षेत्राजवळ (४) गोकर्णानजीक ( धर ) . मंचवटी- 
नजीक (६) प्रवरानदीच्या कांठीं (७) पांड्य देशात समुद्र- 
किनारीं व (८) मलयपर्वतावर. याशिवाय अगस्त्याच्या 
नांवावर भारतांत अनेक तीर्थ-क्षेत्रे आहेत. दक्षिणसमुद्राजवळ 
अगस्त्यतीर्थ आहे (म. भा. आदि. २३६). हिमाचलाच्या पाय- 
थ्याला अगस्त्यवट नामक स्थान आहे. कालिजर परवेताचा एक 
भागहि अगस्त्यपर्वत या नांवाने ओळखला जातो. 


गोंडांची पोटजात. यांची वस्ती रायपूर 
अगारया ट्विलासपूर या जिल्ह्यांत आढळते. उडिसा व 
आसाम प्रदेश्ांतहि हे आहेत. लोखंडी काम हा यांचा धंदा 
आहे. आपली जात जगाच्या उत्पत्तीपासून आहे व जगांतला 
पहिला नांगर आपल्या पूवेजांनी बनविला, असें हे सांगतात 
पथारिया व खंटिया अद्या यांच्या दोन पोटजाती आहेत 
लोखंडाची भट्टी पेटवितांना जे लोक भात्याच्या तोंडावर दगड 
ठेवतात ते पथारिया व जे भात्याची खुंटी ठोकतात ते खूंटिया 
होत. हे लोक गोंड, कवार व अहीर या तीन जातींतल्या लोकांना 
आपंल्या जातींत घेतात. यांच्या अंगावर कपडे फार कमी 
असतात. बायका गोंडीपद्धतीचा पोषाख करतात व अंगावर 
खप गोंदन घेतात. गोंडांप्रमाणेच यांच्यांतहि गोत्रे आहेत 
सगोत्रविवांह निषिद्ध मानतात. आते-मामे बहिणीशीं लग्न 
होतें. प्रथम मुलाचा बाप मुलीच्या बापाकडे मागणीविषयी 
निरोप धाडतो. मुलीच्या बापाला तो संबंध मान्य असला, तर 
तो “* मागणी घालण्यास या ' असा त्याला प्रतिनिरोप धाडतो. 
मग उभयतांच्या भेटींत लग्न ठरतें. लग्नाचा मुहुर्त पावसाळ्यांत 
धरतात. कारण त्या दिवसांत त्यांच्या लोखंडाच्या भट्टया बंद 
असतात. बैगा जातीचा माणूस लग्नाचें पौरोहित्य करतो. तो 
जमिनींतून एक ढेकूळ खोदून काढतो व मुलीची आई तें 
वधूच्या ओटींत घालते. वर वधूगृहीं आल्यावर काडीने त्याचे 
दात घासंतात.. लग्नांत उडीद हें धान्य मंगळ समजलें जातें. 
विवाहविधि अर्धा वधूगृहीं व अर्धा वरगृहीं होतो. ताडाच्या 
पानांचे मुकुट बनवून वधू-वर ते तळ्यांत सोडतात व आळी- 
थपाळीने एक गडवा पाण्यांत लपवितात व शोधतात. वधू भरली 


५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


घागर डोक्यावर घेऊन घरीं येते. वधूच्या खांद्यावरून वर 
पेढा भरलेल्या हरिणावर तीन तीर मारतो. प्रत्यक बाणाच्या 
फेकीनंतर वधू त्याला साखर खायला देते. एकद्टि तीर हरणाला 
न लागल्यास वराला चार आणे दंड भरावा लागता. लग्ना- 
नंतर एक महिना नवरा-वायकोचा एकांत होऊं देत नाहीत. 

कित्येकदा नवरा मुलगा वधूसाठी आपल्या भावी सासऱ्याच्या 
घरीं नोकरी करतो. लग्नाचा विचार ठरतांच वधू-वर मिळून 
घरांतून निघून जातात. मग वधूपिता त्यांना बोळावन आणून 

घडल्या प्रकाराचे प्रायश्चित म्हणन ज्ञातिभोजन देतो 

विधवाविवाह मान्य आहे. व्यभिचाराबहळ स्त्रीला घटस्फोट 
देतां येता. मग तिने लग्न करायचें तर तें तशाच म्हणजे लग्न- 
विच्छेद झालेल्या पुरुपाश्लीं करावें लागतें. 

जननाशौीच पांच दिवस पाळतात. मृताचें सामान्यतः दहन 
करतात. मृताचा वारस असेल त्याने डोक्याला काळें फडकें 
गुंडाळायचें असतें. सर्वपित्री अमावास्येस पितरांचा महालय 
करतात 

दुल्हा देव हें यांचें उपास्य देवत आहे. त्याला कोंब्रडीं-बकरीं 
देतात. लोहासुर हा त्यांच्या व्यवसायाचा देव आहे. औपधा- 
पक्षा मत्रतत्रांवर श्रद्धा ठेवतात. माणूस आजारी पडला, की 
दव अगांत आणवून त्याने काय पाप केलें, तें वदवितात व त्या 
पापाचे प्रायश्चित्त केल्याने रोग दूर होतो, असें मानतात. गोमांस 
व उष्ट खात नाहीत. गोंड व वेगा यांच्याच हातचें जेवतात 
इतर जातीजमातींना स्वत:पेक्षा हीन समजतात [म. ज्ञा. को. ] 


त्र 1६ महाराष्ट्रांत कऱ्हाडपासून दोन कोसांवर 
अगाशिव लेणी 

शव ठणा हीं बौद्ध लेणीं आहेत. यांच्या तीन रांगा 
आहत. एकूण मोठीं लेणीं ६४ असून आणखी लहान कितीतरी 


आहेत. येथील एका लेखावरून तीं सनपूर्व दुसऱया गतकांतलीं 
असावीं, असें वाटतें 


गियत्थ ज्याला अजून जेनांचे देनंदिन णि 
अगियर स आचार आणि 

धमग्रथ अवगत झाले नाहीत, अश्या नवीन 
दीक्षा दिलेल्या श्रमणकाला अगियत्थ म्हणतात [हि. जे. मो. ] 


मुंडा आदिवासींच्या विवाहसमारंभांतला 
एक प्रकार. वधूकडची मंडळी वराकडे देज 
घण्यासाठी जाते, तेव्हा त्यांतला एखादा माणस एका पानावर 
एक पाण्याने भरळेला लोटा ठेवन तो वराकडील लोकांपुढे 


ठेवतो. _ त्याचा अर्थ आम्हांला बोकडाची मेजवानी ह्वी 
असा होतो. [ एन्सा. मु. ] 


आगिया ओम्‌ 


खंड पहिला ष्१ 


9_ पंजाबांतील एक जात. हे सर्व हिंदु असून मीठ 
अग्र तयार करण्याचा धंदा करतात. हे आपणास राज- 
पृतांचे वंशज म्हणवितात. यांचा सामाजिक दर्जा लोहाराहून 
उच्च आणि जाटांच्या खालचा मानतात. [ म. ज्ञा. को. ] 


हें एक सुगंधी द्रव्य आहे. अगुरूचीं झाडें हिमालय, 
अगुरु आसाम, भूतान, पूर्व बंगाल या भागांत होतात. अगु- 
रूचा उपयोग धूपासारखा करतात. न्हाल्यानंतर केसांना धूर 
देणें ही प्रथा प्राचीन कालापासून चालू आहे. हा धूर केसांतला 
दुर्गंध, उवा व लिका नष्ट करतो आणि केस निरोगी व सुंदर 
वनवितो, असें चरकानेहि सांगितलें आहे ( चि. ७. ७७). 
अगुरूंत कालागुरु श्रेष्ठ मानला जातो. 
शिरांसि कालागुरुधूपितानि । 
कुर्वेन्ति नाय: सुरतोत्सवाय ।। 
(क्रतु सं. ४. ५) 
अर्थ - पुष्योत्सवासाठी स्त्रिया आपलीं मस्तके काला- 
गुरूने धूपवितात. 
. उत्तम अगुरु पाण्यांत टाकला तर बुडतो. तो केशदोष दूर 
करून त्यांना सुगंधी बनवितो. अगुरुकाष्ठाचें तेल तिक्‍त, कटू, 
व्रणशोधक व क्रृमिकृष्टहारक आहे ( सुश्रुत ४५ ) . याच्या 
सालीचा उपयोग लेखनासाठीहि करीत. 


>. हृठयोगांतली एक मुद्रा. हिचे स्थान कानांत 
अगाचरा आहे. मनाचा संयम करून त्याला नासाग्रीं स्थिर 
केल्याने ही मुद्रा सिद्ध होते. ही सिद्ध झाल्याने बाह्य श्रवणाचा 
प्रतिरोध होऊन अंतस्थ शब्दांचें श्रवण होऊं लागतें. 
करणमध्ये अगोचरी मुद्रा 
सबद कुसबद ले उतपनी 
सबद कुसबद समो कृतवा 
मुद्रा तौ भई अगोचरो 
( अष्टमुद्रा-गोरखबानी ) 
अर्थ- कर्णमध्यांत अगोचरी मुद्रा आहे. ती जे शब्द आणि 
कुशब्द उत्पन्न होतात, त्यांचें ग्रहण करते. शब्द आणि कुशब्द 
सम केल्याने अगोचरी मुद्रा सिद्ध होते. [ गा. म. वि. ] 


अग्नीची पत्नी. क्रग्वेदांत हिचा उल्लेख येतो; 


अग्नायी पण ही गौण देवता आहे. पाहा-आग्नि. 
. र अड्‌गति ऊर्ध्व गच्छति इति ("च्वर जातो तो 
आभ्न  आग्नि होय) दुसरी व्याख्या पुढीलप्रमाणे -- 


आग्नि 


जातो यदग्रे भूतानामग्रणोरध्वरे च यत्‌ । 
नाम्ना संनयते वाडूगं स्तुतोःग्निरिति स्रिभि: ॥ 
( वृहद्वेवता २. २४ ) 
अर्थ- सर्व भूतांच्या आधी जन्मलेला, यज्ञामध्ये अग्रणी 
आणि नांवाने अंगाचें संनयन करणारा, म्हणून अग्नि अज्ञी 
त्याची विद्वानांनी स्तुति केली आहे. 
एक वैदिक देवता. ही भूमिस्थ देवतांतली प्रमुख आहे. ही 
देवता मूळ भौतिक स्वरूपांतच ओळखली जात असल्यामुळे 
अग्नीच्या स्वल्पांत मनुष्यत्वाचे अंश अगदी थोडे दिसतात. 
वेदांतलें त्याच्या अवयवांचे वर्णन रूपकात्मकच समजायला हवें. 
अग्तीला अनेक ठिकाणी द्यावा-पृथिवींचा पुत्र म्हटलें आहे 
(क. १०.४५.८), तर दुसऱया एका ठिकाणीं सहस: सून: म्हणजे 
बलाचा पुत्र म्हटलें आहे (क्र. ६.४८.५). घर्षणाच्या योगाने 
अग्नि उत्पन्न करण्यास बरेंच बळ लागतें, त्यावरून हें नांव पडले 
असावें. याशिवाय त्याला वनस्पतींचा किवा वृक्षांचा गर्भ 
( क्र. २.१.१४; १.७०.४ ) असें जे म्हटलें आहे, त्याचा 
संबंध अरण्यांत दोन फांद्यांच्या घर्षणाने अग्नि उत्पन्न होतो, 
या गोष्टीशीं असावा. 
इतपृष्ठ, घृतमुख, घृतकेश, या विज्ञेषणांत त्याचा आज्या- 
हुतीशीं संबंध दिसतो. त्याच्या दाढा तीक्ष्ण व दांत सोनेरी 
आहेत (क्र. ५. २. ३). वेदांतलें त्याचे स्वरूपवर्णन पुढील 
क्र्चेंत आळे आहे- 
चत्वारि शूझगा त्रयो अस्य पादा 
हे शौषं सप्तहस्ता सो अस्य । 
त्रिधा बद्धो वृषभो रोरवीति 
महो देवो मत्यां आविवेश ।। 
( क. ४. पट. ३) 
अथ - याला चार शिगें, तीन पाय, दोन मस्तके, (आणि) 
सात हात आहेत. ज्या वृषभाला तीन प्रकारांनी बांधून टाकिले 
असून जो मोठ्याने डरकाळ्या फोडतो, त्याच महान्‌ ईश्‍वराने 
(वृषभाने) मानवांच्या अंत:करणांत वास केला आहे. 
अग्नीचें गरुड, हंस, सर्प, खिकाळणारा घोडा, इ. प्राण्यांशी 
साम्य दाखविलें आहे. पण तें दाखवितांना त्याचें स्वरूप कथन 
करण्याचा उदेश नसून अग्नीच्या क्रिया व धर्म प्रकट करण्याचा 
आहे. सर्वे प्राण्यांत वृषभ ही संज्ञा त्याला वारंवार लावलेली 
आहे. अग्नि हा ताकदवान्‌ वृषभ असून त्याच्या ठिकाणीं पुरुष- 
त्वाची विपुलता आहे, असें वामदेव सांगतो ( क्र. ४५.३) 
अग्नीच्या तेजस्वितेविषयीं तर वेदांत पुष्कळच उल्लेख आहेत. 
तो तेजस्वी रथांतून जातो. गगनाला स्पर्श करतो. त्याचा मार्ग 
व रथचक्रे काळीं आहेत. 


अग्नि 


त्याचीं तीन रूपे आणि तीन स्थानें आहेत. द्युलोक, पृथ्वी व 
जल असा त्याचा स्थानांचा क्रम आहे. अग्नीचे तिसरें म्हणजे 
द्युलोकांतलें रूप श्रेष्ठ होय, असेंहि म्हटलें आहे (क्र. १०.१.३; 
५.३.३). उत्तरकालीन वैदिक वाळूमयांत कल्पिलेळे दक्षिणागिन, 
गाहुंपत्य व आहवनीय हे तीन श्रौताग्नी क्रग्वेदांतल्या तीन 
रूपांचे प्रतिनिधि असावे. हे तीन श्रौताग्नी क्र्ग्वेदकालींहि 
असणें दाक्य आहे 

दुसर्‍या कोणत्याहि देवतेवेक्षां अग्नीचा मानवी जी।वताकीं 
आणि त्याच्या गृहसंस्थेशीं निकट संवंध आहे. गृहपति हो संज्ञा 
फक्‍त अग्नीलाच दिलेली आहे. हो कल्पना पुरातन कालापासून 
चाळत आलेली असावी. 

य: पञ्च चषंणीरभि निषसाद दमे दमे । 
कविगृहपतिर्युवा 11 
( क्र. ७.१५.२) 
अर्थ- पंचजनांसन्मुख प्रत्येक घरांत अधिष्ठित झालेला हा 
प्रतिभावन्‌ अग्नि गृह्पति व तारुण्याची मूर्तीच आहे. 

तक्षीच त्याची दुसरी संज्ञा म्हणजे अतिथि. प्रत्येक गृहांत 
अग्नि हा पहिला अतिथि असतो (त्र. ५.८. २). म 

पुष्कळ ठिकाणीं अग्नीला पिता, मित्र, बंधु, इ. नात्यांनी 
उल्लेखिलें आहे. अग्नि हा होमाग्नि म्हणून प्रतिष्ठित होण्यापूर्वी 
गृहांतल्या सामान्य जीवनाचें केंद्र होता, त्या वेळचीं हीं विशे- 
यणें असावीं. अग्नि हा 
कोटुंविक जीवनाचा 
आधार झाल्यामुळें 
इतर  देवतांच्यापेक्षां 
त्याच्याशीं वैदिकांचे 
जिव्हाळ्याचे  संवंध 
दिसतात. तो देवा- 
मानवांत मध्यस्थाचें 
काम करतो. मानवांनी 
आअपिलेलें हविद्रंव्य देवां- 
कडे पोचतें करतो. तो 
देवांना यज्ञाकडे घेऊन 
येतो (क्र. २.१४.२), 
म्हणून त्याला दुत हें 
विशेषण वारंवार 
लावलेलें आहे. 

तो यज्ञकर्मांतला 
क्लत्विज्‌ आणि पुरोहित त्र गाला 
क यी कोई र्न (क्ट. १.१.१). तो प सता 

६ "९ (क.६.१५.१३). २ सर्वं 


मेषारूढ अग्निमूति 


प्त 


भारतीय संस्कृति कोदा 


संपत्ति त्याच्या ताब्यांत आहे. म्हगूनच त्याची प्रार्थना केलेली 
आहे- 
शिवा नः सख्या सन्तु भ्रात्रा5ग्ने देवेष य॒ष्मे । 

सा नो नाभि: सदने सस्मिन्नूधन्‌ ।। 
कि (क्र. ४, १०. ८ ) 
अथ्र- हे अग्ने, तुझ्या दिव्य विभूतीशी जडलेले आमचें मित्रत्व 
आणि बंधुत्व आम्हांस मंगलप्रद होवो. कारण या धरित्रीच्या 
वक्ष-स्थळावर या यज्नगृहीं आता आम्हांला मुख्य आवार 

तेवढाच आहे | । 
अग्नि हा इंडो-ग्रुरोयीय बव्द आहे. पुष्कळ देशांतले अग्नि- 
वाचक शब्द प्राय: सदृशच आहेत. (१) अग्नि- संस्कृत (२) 
इग्निस्‌ -लॅटिन ( ३) उग्निस्‌ - लिथुआनिया (४) इंगले- 
स्कॉटिश. पुष्कळ देशांत अग्नीला देवता मानन त्याची पुजा केठी 
जाते. इंडो-इराणी काळांतच तो देव वनळा आणि त्याच्याभोवती 
अनेक विवींचें जाळे पसरळें. होमाचा आग्नि हा इंडो-यरोपीय 
काळांतहि असावा, असें वाटतें. कारण भारतीय लोकांप्रमाणे 
ग्रीक व इटालियन लोकहि देवांना द्यायचें हविद्रेव्य अग्तींत 

समर्पीत. 

पौराणिक कल्पनेप्रमाणे अग्नि हा ब्रह्मदेवाच्या क्रोधापासून 
उत्पन्न झालला त्याचा पुत्र आहे. स्वाहा आणि स्वधा अक्गा 
याच्या दोन भार्या आहेत. तो आग्नेप्री दिशेचा लोकपाल आहे. 
एकदा सप्तर्षींचें ह्विद्रेव्य त्यांना पोचतें करून परत जात असतां 
त्यांच्या भार्या त्याच्या दृष्टीस पडल्या. अग्नि त्यांच्यावर मोहित 
न्य त्यांची प्राप्ति व्हावी यासाठी सप्तर्थोच्या गार्हपत्यांत 
हा ह याति तरीहि त्याला क कपींच्या भार्या 
रडनात. तेव्हा वतागून तो देहत्याग करायला निघाला. 
स्वाहेला ही वार्ता कळली. तिने आपला पति जगावा म्हणून 
सहाहि क्रपिपत्न्यांचीं ख्मे घेतलीं व एकेका रूपांत महिमा 
दिला. सातव्या असुंधतीचें रूप मात्र स्वाहेला घेतां आलें नाही 
( म. भा. वन. २२४). याला सोनें प्रिय आहे. याने आजंगव 
धनुष्य पृथूला दिलें. कृष्णाने केलेल्या पारिजातहरणाच्या वेळीं 

हा ठृप्णाविरुद्ध इंद्राच्या सैन्यांत दाखल झाला ह 
की यज्ञांत संतत हृविद्रेंव्य भक्षिल्यामुळे अग्नीला 
हाच गुणात क क 
निघाला; पण इंद्राने पर्जन्यवृरि य) कहा. 
हटन पेन ष्ट कहून त्याचा तो वेत हाणून 
* असे ए ह; अनंकदा झालें. अखेर अग्नीने 
ृष्णार्जुनांकडे संरक्षण मागितले. त्यांनी आरवासन दिल्यावर 
यान अजुनाला रथ, अक्षय्य भाते व गांडीव नांवाचें धनष्य; 
तसेंच कृष्णाला सुदर्शनचक्र व कौमोदकी गदा हीं आयुधे देऊन 


खंड पहिला ५३ 


वास्त्रसज्ज केलें. मग त्यांच्या संरक्षणाखाली अग्नीला सुखाने 
खांडववन जाळायला मिळालें (म. भा. आदि. २२२. २२३). 

भ॒गपत्नीच्या संबंधांत अग्नीने दमन राक्षसाला चहाडी केली 
म्हणून भ॒गूने याला श्याप दिला, की ' त्‌ सर्वभक्षक होशील 1? 
(पद्म पू. पा. खं. १४). भूगूच्या श्ापामुळे अग्नि पुढे पाण्यांत 
गुप्त झाला. त्यामुळे यज्ञयाग वंद पडले. देव अग्नीच्या शोधार्थ 
निघाले, तेव्हा जलांतल्या मत्स्यांनी त्याचा ठावठिकाणा 
सांगितला. मग देवांनी स्तुति करून त्याला जलांतून बाहेर 
आणलें (म. भा. आदि. ७). अग्नीचे स्कंद, कु नक 
शुचि, सुदर्शन व स्वारोचिष हे पुत्र होत. त गोत्र 
शांडिल्य व वाहन मेष मानलेलें आहे. क्र्ग्वेदांत इंद्राच्या 
खालोखाल अग्नीला महत्त्व मिळालेलें आहे. 

वेदाप्रमाणेच अवेस्त्यांतहि आग्निविषयक कथा अनेक 
आहेत. अग्नि (आतरो) हा अहुरमज्दाचा पुत्र असून त्याच्या- 
पासून झरतुष्ट्र जन्मला. अग्नीच्या संरक्षकांनाच झरतृष्ट्री धर्मात 
धर्मगुरु समजतात. हे अग्नीला विझूं देत नाहीत. अग्नींत प्रेत 
जाळणे, अथवा शेण वगैरे अपवित्र वस्तु टाकगें हें झरतुष्ट्री 
(पारशी) धर्मांत निषिद्ध मानलें आहे. ल 

मानववंशाच्या प्रगतीचा पहिला महत्त्वाचा टप्पा म्ह॒ 
आग्नि निर्माण करण्याचा शोध हा होय. हा शोध फार प्राचीन 
काळीं म्हणजे सुमारें चार लक्ष वर्षांपूर्वीच्या हिमांतरयुगांत 
(5९००प॥त (खाच्लांचा 00०0 ) लागला असावा, असे म्हणतात. 
अग्नीविषयीं जगांतल्या अनेक मानववंश्ांमध्ये दंतकथात्मक 
वाडमय भरपूर आहे, त्यावरूनहि या शोधाची प्राचीनता 
कळते. बहुतेक सर्व आदिवासी जमातींमध्ये अग्नीच्या उत्पत्ति- 
कथांचा आढळ होतो. त्यांपैकी दोन कथा पुढीलप्रमाणे -- 

(१) माकडाने आभाळांत जाऊन रंगदेवापासून अग्नि 
आणला. तो घेऊन तें झाडावर बसलें. त्याने ढोल, तुतार्‍्या 
वाजवून लोकांना जाहीर केलें, की ' जें तुमच्याजवळ नाही, 
तें माझ्याजवळ आहे '. लोक तिथे जमले. त्यांनी पाहिलें, की 
माकडाच्या हातीं चमकणारी अशी एक नवीच वस्तु आहे. 
ती माकडाने खाली टाकावी व आपल्याला मिळावी, म्हन 
ते माकडाला दगड मारूं लागले. माकड झाडाच्या शेंड्यांत 
जाऊन बसलें. मग माणसांनी मुंग्यांचे एक घर आणून तें 
झाडाच्या बंध्यांत ठेवलें. मुंग्या झाडावर चढल्या | आणि 
माकडाला चाव्‌ं लागल्या. त्यांना झाडून टाकण्याच्या धांदलींत 
माकडाच्या हातून आग्नि खाली पडला व तो माणसांना 
मिळाला (मोकल॒म-आदिवासी, वायव्य सीमाप्रांत) “| 

(२) प्राचीनकाळीं आदिमानव आपलें अन्न कच्चेंच र खात 
असे. कारण त्याच्याजवळ आग्ति नव्ह्ता. एके दिवशीं एक 


अग्नि 


माणूस जंगल तोडीत असतां त्याने एका पक्ष्यावर दगड मारला. 
तो एका खडकावर आदळला आणि त्यांतून एक ठिणगी 
उडली. माणसाने आणखी एक दगड मारला आणि त्यांतून 
दुसरी ठिणगी उडली व ती जवळच्या झुड्पांत पडली. त्यामुळे 
त्या झुडपांना आग लागली. तिथूनच माणसाला आग्नि प्राप्त 
झाला (वांचू-आदिवासी, वायव्य सीमाप्रांत ). 

घर्षणांतून अग्नीच्या उत्पत्तीचा साक्षात्कार ही कल्पना 
जगांतल्या अग्निकथांत सवंत्र आढळते. माणसानेहि पुढे तीच 
पद्धति अवलंबिली. दोन काठ्या किंवा दोन दगड यांचें घर्षण 
करून तो अग्नि निर्माण करूं लागला. बहुतेक सर्व मानववंश 
प्लाइस्टोसीन कालाच्या प्रारंभिक दशेंतच अग्निनिमितीची ही 
प्रक्रिया शिकले होते असें, प्रो. जेम्स आपल्या इंट्रोडक्शन ्ऱ 
अँश्रापॉलॉजी या ग्रंथांत म्हणतात. क्ग्वेदांतहि याचा 
सुगावा मिळतो. 

त्वामग्ने पुष्करादध्यथर्वा निरमन्थत । 
मूर्ध्नो विशवस्य वाघत: ।। 
(क.६. १६. १३) 

या मंत्रांत अथर्व्याने अग्नीला पुष्करापासून मंथन करून प्रकट 
केलें, असें म्हटलें आहे. मंथन करणें म्ह्णजे दगडावर दगड 
किवा लांकडावर लांकूड घासणें होय. 

आग्नि हातीं येतांच मानवाच्या जीवनांत क्रांतिकारक 
बदल झाला. अग्नीच्या ज्ञानानेच मानवाला माणूस बनविले. 
मग शेती, पाकनिर्मिति, उष्णता, प्रकाश, प्रेतदहन, धामिक 
विधी, यांच्यासाठी माणूस अग्नीचा उपयोग करूं लागला. 

अग्नीला द्रविणोदा असें आणखी एक नांव आहे. निरुक्तांत 
म्हटलें आहे, की “स हि बलधनयोर्दातृतम: < तो बल आणि 
धन यांच्या दात्यांत श्रेष्ठ आहे ' ( ८. १०). प्राचीन मानवाला 
त्याच्या शिकारींतहि अग्नीचा उपयोग होऊं लागला. मानवाने 
त्याला प्रथम आपल्या झोपडींत आणून बसविलें आणि त्यामुळे 
थंडी व हिस्न जनावरें यांपासून स्वत:चें रक्षण केलें. झोपडीचें 
छप्पर मध्यभागीं उंच असते. झोपडींत मध्यभागीं स्थापलेल्या 
अग्नीने झोपडी जाळू नये आणि धूर बाहेर निघून जायला वाट 
मिळावी म्हणून हें छप्पर उंच ठेवीत. प्राचीन मानव झोपडींत 
एकदा पेटविलेला विस्तव विझ्लूं देत नसे. कारण अग्नि विझला 
तर पुनश्च तो उत्पन्न करणें हें कष्टाचें काम असे. पुष्कळदा 
मानवसमूह स्थलांतर करण्याच्या वेळीं अग्निहि बरोबर घेऊन 
जात. म्हणून एका विशिष्ट कालखंडाला अग्तियुग मानलेले 
आहे. या युगाचे आद्यंत नक्की सांगणें कठीण आहे. अग्नीचे 
ज्ञान झालें तेव्हापासून तों माणूस आपल्या निवासासाठी सुंदर 
आणि सुरक्षित घर बांधायला शिकेपर्यंत हें अग्नियुग प्रचलित 


ञ ग्नि प्‌ 


होते, एवढेंच म्हणतां येते. अग्नियगांत अग्नि हा गृहपति आणि 


सम्त्राट होता. वन्य-पज्ञूपासून आत्मरक्षण करण्याचे प्रमुख 
साधन तोच होता. 
अग्नीच्या उत्पत्तीवद्दळ उपनिपदांत म्हटले आहे, को मूळ 


सत्‌पासून प्रथम अग्नि उत्पन्न झाला व त्यापासून पुढे जळ व 
व पृथ्वी हीं निर्माण झालीं (छांदो. ६.८) . अग्नीने या विदवांत 
शिरून अनेक रूपें बरारण केलीं (कठ. २.५). 

अग्नीला वैश्वानर हें नांव क्रग्वेदांत अनेक ठिकाणीं दिलेलें 
आहे. द्यु व भूमि यांतील सर्व अग्निरूपांत राहणारा अग्नि तो 
वेश्‍वानर असावा, असें डॉ. केतकर म्हणतात. प्राण आणि अपान 
अथवा उपांग आणि अंतर्याम यांच्या पारस्परिक घर्पणांतून 
जी उष्णता प्रकट होते, तोच पुरुष आहे व तोच वैद्वानर 
आहे, असें मैत्रायणी उपनिषदांत म्हटलें आहे (२. ६). भूर्भुव: 
स्वः किवा अग्नि, वायु, आदित्य या तीन्ही तत्त्वांच्या समन्व- 
यांतून जी प्राणशक्ति स्पंदित होते, तिला वेदवानर म्हणतात. 
प्राण्यांच्या गरीरांत जो तापधर्मा अग्नि आहे, तेंच प्राण्यांचे 
जीवन होय. मन, प्राण आणि वाक्‌ या तीन तत्त्वांच्या 
मीलनांतूनच जीवनाची अभिव्यक्ति होत असते. वेदोत्तर 
कालांत वेश्‍ळानर म्हणजे प्राण्यांच्या शरीरांतला अन्न पचन 
करणारा जठराग्नि असा त्याचा अर्थ जाला आहे. 

अहं वेदवानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रित: । 
प्राणापानसमायुक्‍त: पचाम्यन्नं चतुविधम्‌ ॥। 
(गीता १५.१४) 

अर्थ - (भगवान्‌ म्हणतात - ) मी जाठर अग्नि > वैशवा- 
नर होऊत प्राण्यांच्या देहाचा आश्रय केलेला आहे. (मी) 
प्राणापानांनो यकत होऊन चतुविध अन्न पचवीत असतों. 

ठतपथ्र त्राह्मणांतहि हाच अर्थ दिलेला आहे ( १४.८ 


हळ. १), 
क्ग्वेदांत अग्नीला होता असें एक विशेषण आहे ( क्र. 
१.१.१ ). याचें स्पष्टीकरण डॉ. वातुदेवशरण अग्रवाल यांनी 


पुढीलप्रमाणे केलें आहे - होता म्हणजे देव किवा गति हिचे 
आवाहून करणारा. वाहेरून भूततत्त्वे आणून त्यांचें अग्नींत 
हवन करणारी आणि त्या हवनाच्या द्वारे त्यांना आत्मरूपांत 
परिवतित करणारी जी एक शक्‍ति आहे, तीच अग्नीचे होत- 
स्वरूप होय. प्रत्यक गाभित कोलांत ( ]एहा11159 ०७] ) 
स्पंदन चालतें तें या होत्रकर्माच्या पुर्तीसाठीच असतें. तें बाहे- 
रून पंचतत्त्तांता केंद्रात खेंचून आणते आणि त्यांचें संवर्धन 
करतें. यांत दोन प्रक्रिया दिसतात. एक अन्न-अन्नाद आणि 
दुसरी संवर्धन. केंद्रांत बसळेला आग्नि हा अन्नाद ( > अन्न 
खाणारा ) असून तो बाहेत अन्नाची अपेक्षा करतो. अन्नाद 


द भारतीप संस्कृति कोठा 


अग्नीच्या या भुकेलाच अशनाया म्हणतात. जर अग्नीला 
अन्न मिळाले नाही, तर जीवतथयज्ञाची समाव्ति होईल व कोग- 
संवधेनाचे कार्य थांब्रेलळ. वीजापासून पुनट्च वीजापर्यंत जाणें 
हेंच प्रक्रतीचें चक्र असून अग्नीचें होत्रकमंहि तेंच आहे. 
निदानविद्येला धरून क्रग्वेदांत तीन अग्नींना तीन भ्राते 
म्हटले आहे (क्र. १.१६४.१) . पृथ्वींतल्या अग्नीला पवमान 
अंतरिक्षांतल्या अग्नीला पावक आणि द्यलोक तल्या अग्नीला 
शुचि म्हणतात. या तोन अग्नींना अनक्रमे ब्रह्माग्नि, देवाग्नि 
आणि भूताग्नि असेंहि म्हट 


आहे. यांतला फक्‍त भूताग्नि 
तवढाच दष्टाला दि श्र गक कतो शरीरांत क्षार-आम्ल- 


युक्‍त असा जा रसात्मक भौतिक अग्नि आहे, तो प्रत्यक्ष 
पाहता बता. पग त्याच्या आधारावर राहणारे प्राण आणि 
मन हे दृष्टिगम्य होत नाहींत. *्हणनच पाथिव अग्नीला घन 
अंतरिक्षाग्नीला तरळ आणि द्यलोकस्थ अग्नीला विरळ म्हटलें 
आहे. भौतिक देह घन आहे. त्यांत सर्वव्यापी असलेली प्राण- 
क्रिया तरळ आहे आणि मनाची क्रिया विरल आहे. विरल 
अग्नि सर्वांत सूक्ष्म असून सर्वाहन अधिक व्यापक आटे. मनाची 
स्थितिहि अशीच असते. तें निकट आणि दर सर्वत्र व्याप्त 
असते (डॉ. वासुदेवणरण अग्रवाल) 
अग्निविययक लोकसंकेत- अग्नीला शिवाचें वीर्य समजतात 
मानववीर्याला तेज म्हणण्याची प्रथा यांतूनच पडली आहे 
अग्नावर तोडान फुकर घालीत नाहीत. घालायचाच झाला 
तर तळहातावरून घालतात. उष्टे-खरकटे पाणी टाकन आग्नि 
विझवीत नाहीत. अग्नींत थकत नाहीत त्याच्यांत नखे, केस 
वगेरे अपवित्र पदार्थ टाकीत ना त्याला पदस्पर्श करीत 
नाहीत. पिकापाण्याच्या सुव्रत्तेशीं अग्नीचा संवंध मानतात 
सूर्यास्तानंतर अग्नि घरांतून बाहेर देत नाहीत. दोन माण- 
सांच्या मधून अग्नि नेला, तर त्या दोघांचें भांडण होतें, असें 
समजतात. रजस्वला स्त्री अग्नीला भिवत नाही. घरांतलें 
माणूस मंल्यावर अग्नि विझवून टाकण्याची चाल कांही ठिकाणीं 
आहे. [वे. मॉ.; क्.द.; म.ज्ञा. को; की. पॉ. ] 


अशि योगकास्त्रांतली एक संज्ञा. दोन्ही भवयांच्या 
ऑनकमळ 

मध्य ह असते व विजेसारखा त्याचा वणे 
असता. त्याला दोन पाकळ्या असून त्यांवर हं वक्ष हीं 
वीजचिन्हें असतात 


आरि विक्रान्तेच्या 
मका 1. तीन मुलींबैकी एक. गंधर्वांच्या 
आग्नेयगणाची उत्पादक (वाय पृ. ६९. २१-२३) 


[पु.इं.] 


खंड पहिला 


अभ्निकार्य ब्रह्मचार्‍याने सकाळ-संध्याकाळ अग्नीला समिधा 

देणें याला हें नांव आहे. हें संध्यावंदनानंतर 
करायचें असतें. हें मेधाजनन होईपर्यंत उपनयनाच्या अग्नीवर 
व नंतर लौकिकारनीवर करतात. प्रथम समिदाधानाचा संकल्प 
करून अग्नीभोवती परिसमूहून व पर्युक्षण केल्यावर ' विशवानि 
न: ' (त्र. ५. ४. ९-११) या क्र्चेने अग्नीचें अर्चन करून 
* अग्नये समिधम्‌' या मंत्राने अग्नींत समिधा देतात. मग 
उजवा हात ओला करून आणि अग्नीवर तापवून ' तेजसा 
मा समनज्मि' या मंत्राने तो मिटलेल्या ओठांवरून खाली 
आणतात. असें तीनदा करतात. मग उपस्थान, पुनश्च 
'परिसमूहन व पर्युक्षण, तसेंच विभूतिग्रहूण केल्यावर गोत्र- 
प्रवरांसहित आपल्या नांवाचा उच्चार करून अग्नीला व वृद्ध 
मंडळीला अभिवादन करतात. [ आचारेंदु ] 


/__, अग्नि ठेवायचें स्थानः यांतून प्रकट होऊन शिवाने 
आझकुड दक्षाला दर्शन दिलें ( वायु पु. ३०. १७२ ). 
ब्रह्मदेवाच्या अक्नाच अग्निकुंडांतून तिलोत्तमा निर्माण झाली 
( वायु पू. ६९.५९). [पु. इं. ] 


/__ ., सूर्य व चंद्र यांच्यापासून सुरू . झालेल्या 
आधथिकुळ राजवंशांप्रमाणे अग्नीपासून सुरू झालेल्या 
वंगाळा आअग्निकुलें असें म्हणतात. यांत चौहान, चालुक्य, पर- 
मार व पड्हार या चार राजपूत कुलांचा समावेश होतो. या'- 
कुलांविषयी श्री. चितामगराव वैद्य यांनी आपलें मत पुढील 
प्रमाणे मांडले आहे-- हीं चार राजपूत कुळें आपणांस आग्निकुलें 
मानतात; पण ते चुकीचे आहे. इ. स. १०७० च्या सुमारास 
हीं कुले आपणांस सूर्य-चंद्रवंश्ी समजत. चंदभाटाने पृथ्वी राज- 
रासोंत त्या कुलांच्या अग्निकुंडांतून उत्पत्तीचें वर्णन लिहून ठेविलें 
व त्यामुळे या कल्पनेला ऐतिहासिक स्वरूप येऊन हीं कुले 
आपणांस अग्निवंशाज समजूं लागलीं. पण याचा दुष्परिणाम 
असा झाला, कौ पाइचात्य संशोधक या कुलांतील लोकांना हुण 
इत्यादि अनार्य जातीचे; पण वसिष्ठाने अग्निसंस्कार करून 
क्षत्रिय बनविलेले लोक, असें मानूं लागले. 

चंदभाटापूर्वी अग्निकुलाच्या कल्पनेचा अभाव होता, हा 
श्री. वैद्यांचा निर्णय डॉ. केतकरांस मान्य नाही. ते म्हणतात, 
कीं चंदभाटापूर्वीहि परमार राजे स्वतःला अग्नि-कुलोत्पन्न 
समजत. ही अग्निकुलाची कल्पना बरीच जूनी असली पाहिजे. 
कारण प्राचीन तमिळ वाडमयांतहि तिचा निर्देश आढळतो. 
परंबुनाडूच्या पारि नामक राजाच्या मुलींचीं लग्नें करण्यासाठी 
कपिलर नांवाचा त्याचा मित्र त्या दोन राजकन्यांना घेऊन 


द्र 


अग्निचयन 


ज्या दोन राजांकडे गेला, त्यांतळा एक राजा अग्निकुलोत्पन्न 
असल्याचें त्याने लिहिलें आहे. कपिलरचा काळ इ.स. चें दुसरें 
शतक हा असावा, असें डॉ. होनेले याचें मत आहे. यावरून 
अग्निकुलाची कल्पना इतकी मागे न्यावी लागते. अग्निकुलांचा 
वास्तव इतिहास उपलब्ध नाही. त्यामुळे त्यांच्या उत्पत्तीविषयी 
एका पौराणिक कथेवर अवलंतून राहावें लागतें. हो कथा 
पुढीलप्रमाणे-- 

क्षत्रियांनी ब्राह्मणांचा छळवाद आरंभिल्यामुळे परश्रामाने 
त्यांच्या विरुद्ध हत्यार उपसलें व एकवीस वेळां क्षत्रियांचा 
नि:पात केला. पण त्याचा परिणाम असा झाला, को क्षत्रियांच्या 
अभावीं देत्य माजले व त्यांनी सवंत्र अंदाघुंदी सुरू 
केली. मग अर्बुद (अबू) पर्वतावर निवास करणार्‍या क्रषींना 
देत्यांचा अत्याचार असह्य होऊन त्यांनी श्रीविष्णचा धावा 
केला. विष्णूने क्रषींना क्षत्रियांच्या पुननिमितीचा आदेश दिला. 
त्यांना मदत करण्यासाठी इंद्र, ब्रह्मा, रुद्र या देवांसह विष्णुहि 
अरवृंद पर्वतावर आला. क्रषींनी क्षत्रियांच्या पुनर्निमितीसाठी 
यज्ञ करायचें ठरविलें. सर्व तयारी झाली. इंद्र हा त्या यज्ञाचा 
पहिला यजमान झाला. त्याने दर्भाची एक मानवी आक्ति 
तयार करून अग्नोंत टाकली. क्रःषींनी संजीवन मंत्र म्हटला. 
त्यासरशी ' मार, मार ' अशी आरोळी ठोकीत एक पृरुष वर 
आला. हा पहिला अग्निकुलोत्पन्न क्षत्रिय होय. त्ररषींनी त्याचें. 
परमार असें नांव ठेविलें. 
त्यानंतर ब्रह्मा रुद्र व विष्णु या तिन्ही देवांनी इंद्राप्रमाणेच 
केलें आणि त्यांपासून चालुक्य, परिहार व चौहान असे तीन 
पुरुष अग्नींतून निर्माण झाले. हे चार पुरुष चार अग्निकुलांचे 
मूळ पुरुष होत. त्यांचें व देत्यांचें धमसान युद्ध झालें व त्यांत 
सर्व देत्य- दानवांचा नि:पात झाला. नंतर परमाराला अव 
धार व उज्जेन.य़ा प्रदेशांचे स्वामित्व देण्यांत आलें. चालवय 
अनहल्पुर पाटणाचा राजा झाला. परिहार हा मरुस्थलीचा 
( कॅब्रे रण ) स्वामी बनला. चोहान मकावती प्रदेशाचा राजा 
झाला. चदभाटाने म्हटलें आहे, की छत्तीस राजकुलांत अग्नि- 
कुल श्रेष्ठ आहे. कारण त्याचा जन्म अग्नीपासून अतएव 
अयोनिज असा आहे. पाहा - परमार, चालक्य, परिहार 
चौहान. [ म. ज्ञा. को. ] र न 


अग्निचयन सोमयागांत पूर्वे दिशेस उत्तरवेदि नांवाचा 

न एक ओटा तयार करतात व त्यावर विटांनी 
रचलेले एक कुंड तयार करतात, त्याला चयन असें नांव 
आहे. चंयनाच्या श्येन, रथचक्र, द्रोण, कंक, सुपर्ण, इ. अनेक 
आकृति सांगितलेल्या आहेत. एकेका आकृंतींत किती इष्टका 


अग्निचयन 


(विटा) मांडाव्या, त्यांचे आकार व मापे काय असावीं, इ. 
तपद्षील श्रौतसूत्रांत दिळेला असतो. विज्षेप म्हणजे चयनांतली 
प्रत्येक वीट मांडतांना मंत्र म्हणायचा असतो. मंत्रांत जो 
महत्त्वपूर्ण शब्द आला असेल, तो प्रतीक मानून त्याचें नांव 
इष्टकेला दिलें जातें. उदा० वर्चस्या, तेजस्या, रेतस्या, इ. 
(अप्टाव्यायी ४. ४. १२५). तैत्तिरीयसूत्रकाराने व्येन चितीचा 
व कात्यायनाने सुफ्णंचितीचा विधि प्रामुख्याने सांगितला 
आहे. इतर प्रकारचीं चयनें प्रचारांत नाहीत. ब्येन किवा 
सुपर्ण यांचा उल्लेख गरुडचयन याहि शब्दाने केला जातो. 
पहिल्या सोमयागांत चयन करायचें नसतें. वाजथेय आणि 
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भारतीय संस्कृति कोर 


उखा नांवार्चे कुंडाच्या आकाराचें भांडे तयार करतात. उखेची 
उंची वीतभर असते. तिच्या गळ्याजवळ मेखला करतात. 
चारी वाजूंना स्तनासारखे उंचवटे करतात. ती उख्वा गार्हुपत्य 
अग्नीवर वाळवितात. एका खट्टयांत उखा ठेवून भोवती अग्नि 
घाळून ती भाजतात. हें सर्व कमं समंत्रक असतें. नंतर पद्युयाग 
करतात. पांच (किवा एकच) पक्षु या यागांत घेतात. त्यांचीं 
शिरे काढून ठेवतात. (याच वेळीं एका पुरुषाचे मस्तकहि 
आणून ठेवण्यास सांगितलें आहे, किवा ही पदयंचीं शिरें आणि 
पुरुपारचे शिर हीं मातीचींच करण्याबदहदलहि सांगितलें आहे.) 
पक्षुयागानंतर उखासंभरण करतात. यजमानाचा दीक्षाविधि 
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सारस्वतसत्र यांमध्येहि चयन करू नये, असें सत्याषाढ श्रौत- 
सूत्रांत सांगितलें आहे (११.१). चयनाचा विधि असा- 
फाल्गुन पौणिमेस इप्टि करून चयनयुक्‍त सोमयागाचा 
संकल्प केल्यानंतर उखासंभरण हा विधि करतात. त्यासाठी 
एक धोडा व एक गाढव घेऊन गांवाबाहेर जातात. विगिष्ट 
जागीं घोड्याला उभे करून त्याच्या पावलावर आज्याची 
आहुति देतात. नंतर तिथली माती मंत्र म्हणून कृष्णाजिनांत 
भरतात व गाढवाच्या पाठीवरून ती यज्ञशाळेंत वाहून आणतात. 
मग त्या मातींत कौलांचे तुकडे, भाताचा कोंडा, बारीक वाळू, 
वकऱ्याचे केस, इ. पदार्थ मिसळतात. माती चांगली मळून तिचें 


झाल्यावर उखा आहवनीय अग्नीवर धरतात. तिच्यांत दर्भाचे 
तुकडे घालतात. उखा तापून लाल झाली म्हणजे आंतले ते 
दभ पटतात. हाच उख्याग्नि होय. याला ते. सं. (५. १. ९.)' 
मध्य स्वयंभू म्हटलें आहे. मग यजमान त्याचें उपस्थान करतो. 
एवढ झाल्यावर ती उखा घडवंचीवर ठेवतात. अग्नि उत्पन्न 
झाल्यापासृत तों त्याला गाहुपत्याच्या आयतनांत ठेवीपर्यंत 
तो शमावर ठवायचा नसतो. म्हणून यजमान आपल्या गळ्यांत 
शिकाळें अडकवून त्यांत अग्नीसह ती उखा ठेवतो. गार्हुपत्य 
आयतनासाठीं २४ इष्टकांचा चौ कोनी ओटा बनवितात. याला 
गाहपत्यर्चिति असें नांव आहे. तिच्यावर मग उख्याग्नी ची 


खंड पहिला 


स्थापना होते. यज्ञ्नाळेच्या नैक्रंत्येस दुर अंतरावर तीन 
इष्टका मांडून तें शिकाळें टाकून देतात. 

ज्या ठिकाणीं महाग्नीचें चयन करायेचें, ती जागा पुरुप- 
मानाने म्हणजे यजमानाचा हात उंच करून जेवढी उंची भरेल 
त्या मानाने मोजून घेतात. ती जागा मंत्रपूर्वक नांगरतात. 
पाणी शिंपडून तिच्या मध्यभागीं दर्भस्तंव लावतात. मग 
त्यावर ज्या ., आक्रतीची चिति करावयाची असेल, तदनुसार 
इष्टका मांडतात. इष्टकांच्या एका थराला प्रस्तर म्हणतात. 
एका प्रस्तरांत कमींतकमी दोनशे इप्टका असतात. चयनाच्या 
पुर्व बाजूस शीर्प, दोन्ही बाजूंस पक्ष, मागच्या अंगास पुच्छ व 
मध्यभागास आत्मा म्हणतात. साधारणपणे रोज एक एक 
प्रस्तर मांडतात. प्रस्तर मांडून झाल्यावर त्यावर माती पसर- 
तात. इष्टका मांडण्याच्या पुर्वी मध्यभागीं उखा व दर्भस्तंबा- 
जवळ कमलपत्रावर सोन्याची पुरुपप्रतिमा ठेवतात (तै. सं. 
५. २. ७) . सक्म, तूप आणि दही यांनी भरलेल्या स्रुचाहि 
ठेवतात. पश चीं मस्तकें, पुरुषमस्तक, तसेंच उखळ व मुसळहि 
तिथे ठेवतात. नंतर निरनिराळे मंत्र म्हणून शीषं, पुच्छ, पक्ष 
आणि आत्मा या ठिकाणीं इष्टकांचा प्रस्तर मांडतात. एक 
प्रस्तर झाला की पहिली चिति झाली. याप्रमाणे पांच, सात, 
नऊ इतके प्रस्तर असतात. चयन तयार झाल्यावर पक्ष, पुच्छ 
आणि शीर्ष यांच्याजवळ उभें राहून उद्गाते निरनिराळीं सामें 
गातात. सर्व इष्टका मांडून झाल्यावर शेवटच्या इष्टकेवर 
शतरुद्रीय होम करतात. शेळीचें दध रुईच्या पानावरून ओततात 
व तसें करतांना रुद्राध्याय म्हणतात. एका कळकाच्या टोकास 
बेडूक बांधून तो कळक चितीवर फिरवून त्या बेडकाला मारतात. 
नंतर विधिपूर्वक महाग्निचितीवर अग्नीचें प्रणयन होतें. वेश्‍वानर 
देवतेसाठी इष्टि, गणहोम, वसोर्धारा होम हे विधि होतात. 
वसोर्धारा होमांत उंबराच्या लांब स्ुचीमधून अग्नीवर तुपाची 
संतत धार धरतात. सात प्रकारच्या धान्यांनी वाजप्रसवीय 
होम करतात. मग यजमानाला हुतशेष हविद्रेव्यांनी अभिषेक 
करतात. नंतर राष्ट्रभूत्‌ होम करतात. महाग्नीच्या जवळ 
एक रथ आणून त्या रथाच्या मुखावरून राष्ट्रभूत्‌ होमांतल्या 
शेवटच्या पांच आहुति देतात. तो रथ मग यजमान अध्वर्यूला 
देतो. मग सोमयागाप्रमाणे अवभूथापर्यंत सर्व अनुष्ठान करतात. 

सोमयागाबरोबर अग्निचयन केलें असेल तर त्यानंतर सोत्रा- 
मणियाग करावा लागतो. आअग्निचयन केल्यानंतर यजमान 
सववश्रेष्ठ होतो. मग त्याने कोणालाहि उत्थापन देऊं नये व 
व्रतस्थ राहावें, असें सांगितलें आहे. 

चयनाच्या विधींत इष्टकाकरण म्हणजे विटा तयार करणें, 
याचा तपशील सूक्ष्म रीतीने सांगितलेला आहे. चितीच्या रचनेंत 
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चरेच कौशल्य लागतें. संवत्सर सत्रांत चयनाचा विधिहि 
वर्षभर चालतो. मंत्रसंग्रह मोठा आणि विधींची जटिलता, 
यामुळे चयनांत क्र्त्विजांच्या विदधेचो कसोटी लागते. अजनहि 
क्वचित्‌ गरुडचयनाचे प्रयोग होतात. पण अन्य चिति नाममात्र 
राहिल्या आहेत. 

तेत्तिरीय ब्राह्मण (३. १०-१२) आणि तैत्तिरीय आरण्यक 
(१व ३) यांत काठकचयनें सांगितली आहेत. सावित्र 
नाचिकेत, चातुर्होत्र, वेश्‍वसुज व अरुणकेतु अज्लीं पांच काठक- 
चयनें आहेत. अज्ञा प्रकारचीं काठकचयने अन्य शाखांमधन दिसत 
नाहीत. यांचा विधिहि भिन्न आहे. हीं सोमयागावरोवर 
करायचीं असतात. यांत इष्टका वापरीत नसून वाळूचे खडे 
वापरतात. त्यांनाच इथे इष्टका म्हटलें आहे. बोटाच्या पेराएवढे 
सोन्याचे तुकडे इष्टका म्हणून घ्यावे, असेंहि सांगितलें आहे 
या चयनांचा आकार रथचक्राप्रमाणे असतो. रि 

सावित्रचयनांत रथचक्राच्या मापाएवढें वर्तळ काढतात 
या वर्तूळांत एकांत एक अशीं आणखी नऊ व्तूळें काढतात. त्या 
वर्तुळांच्या रेघांवर वाळूचे खडे मांडतात. या चितीवर अग्नीचे 
श्रंणयत कळत पशूबंध विधि करतात. पशूच्या अंगयागापूर्वी 
मृत्युदेवतेसाठी मांसरसाचा ग्रह भरून घेतात. | 

नाचिकेत चयनाचें अनुष्ठान सावित्रासारखेंच आहे. या 
नाचिकेताग्नीचा विधि सांगतांना तेत्तिरीय ब्राह्मणांत ( क १ 
ट ) नचिकेता व यम यांचा संवाद आला आहे. यमाने त 
केताला या चयनाचा विधि सांगितला, म्हणन याला नाचिकेत 
चयन म्हणतात. री | 

| चातुर्होत्र चयनामध्ये ८६ इष्टका सांगितल्या आहेत. त्या 
मांडतांना तेत्तिरीय आरण्यकाच्या तिसर्‍या अध्यायांतले | मंत्र 
म्हणतात. बाकोचा विधि सावित्राप्रमाणेच असतो. 

वैश्‍वसृज चधगवध्ये ४२ इष्टका असतात. त्या एका किवा 
तीन थरांत मांडतात. हा विध्चि सहस्रसंवत्सरसत्र, रात्रिसत्र 
की वव केलाच पाहिजे, असें सत्यापाढ श्रौतसूत्रांत 
क व (२३. ३. २८). वरील चारहि चयनें एकदम 

अरुणकेतुचयनाचा बहुतेक विधि सावित्रचयनाप्रमाणेच आहे 
विशेष म्हणजे यांतल्या इष्टका पाण्याच्या असतात नदीचे 
पाणो, कढत पाणी व थंड चें बनव 

, व थंड पाणी अशा प्रकारचें त्रिविध पाणी 

म्हणजे इष्टका होत. या मांडतांना पुष्कळ मंत्र म्हणावे लाग- 
तात. उत्तरवेदीच्या जागीं रथचक्राएवढा गुढगाभर खोल खड्डा 
तच त्यात त्या जलरूप इष्टका सहा थरांत मांडतात. चयन 
पुरे झाल्यावर अवशिष्ट जलाने यजमानाला अभिषेक करतात. 
नंतर चयनावर घडवंची ठेवून तिच्यावर अग्नीचें प्रणयन 
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करतात. चयन झाल्यावर सोौत्रामणीयाग करावा लागतो. या 
पांचहि चयनांसाठी लागणाऱ्या मंत्रत्राह्मणांचा द्रप्टा कठ हा 
त्ररषपि असल्यामुळे यांना काठकचयन असें नांव पडलें आहे 
अद्या प्रकारे अग्निचयनें करणार्‍या यजमानाला अग्निचित्‌ 
म्हणत, असें पाणिनि सांगतो (अष्टा. ३. २. ९ १) » 
यजर्वेदकाळीं अग्निचयनाला सोमयागाच्या वरोवरीन महत्त्व 
प्राप्त झालें होतें. यज्ञवर्माच्या इतिहासांत चयनसंस्था हा एक 
महत्त्वाचा टप्पा आहे. ईश्वराची परमवुरुष किवा विशवपुरुप 
रूपाने उपासना व मूतिपूजा अग्निचयनांत उगम पावली आहे 
मंदिरसंस्थेचा किवा धामिक स्थापत्याचा प्रारंभ इथूनच होतो. 
गैव-वैप्णव धर्मांचा उगमहि अग्निचयनांत झाला आहे. अ.ग्न- 
चयनांत वैदववानर इष्टि सांगितली असून या वैदवानराचें स्वरूप 
त्रैलोक्यव्यापी असल्याचें शतपथांत सांगितलें आहे (९.२.१३). 
अग्निचयनाशीं उपनिषदांचा निकटचा संबंध आहे. आअग्नि- 
चयनांतळला हिरिण्यमय पुरुष म्हणजेच उपनिपदांतला विशुद्ध 
'जिवात्मा अथवा परमात्मा होय. शतपश्रांतील अग्निरहस्य र: 
१2० वें कांड वृहदारण्यकोपनिषदाची प्रथम अवस्था आहे 
छांदोग्य उपनिपदांतीळ वैदववानरविद्या व शांडिल्यविद्या अरिन 
-रहस्यांत प्रथम आली आहे. शांडिल्य हा चयनाचा द्रष्टा आहे 
नांडिल्यविद्या ही उपनिपदांतल्या आत्मविद्येचें युक्षडप सारच 
होय. कठोपनिपदाचाहि चयनसंस्थेशीं संवंध आहे त्याचा 
द्रष्टा नचिक्रेता हा चयनांतल्या एका विधीचा प्रणेताच आहे 
वैत्तिरीय उपनिषदाचा चयनांतील पक्षिपृरुपाच्या उपासनेश्रीं 
साक्षात संवंध आहे. तात्पर्य विश्वात्मक परमपुरुषाच्या उपा- 
-सनेचा प्रारंभ अग्तिचयनांत होत असून उपनिघषदांच्या तात्त्विक 
-मननाचा प्रारंभहि तिथेच होतो. उपनिषदांच्या १ इतिहासाच्या 
:दष्टीने अग्निचयनाची उपेक्षा करतां यणार नाहो. १ 
" चंजावांतील उत्खनांत चयनाची रचना सांपडली असू 
दक्षिणेंत तुंगभद्रेच्या कांठीं उखा ह पात्र सांपडलें आहे 
([ विद्याधरशास्त्री भिडे; वे-सं. वि.;हि. ध. ] 


ऱ्प 


एक सूक्तद्रष्टा. सोमप्राश्नाने इंद्र उत्साहित 
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'आश्नचा$प होऊन आपलें विजथी वजन हातीं घेतो, असें 
याने म्हटलें आहे (क. ५. १०६. २ १ 


एका नरकाचें नांव. क्रयींच्या आश्रमांना 
अभ्निज्वाला उपद्रव देणारे लोक या नरकांत जातात 
(ब्रह्मांड पु. ४. २. १४९). आश्रमांचीं कतंव्ये करण्यापासून 
'च्यृत होणारेहि या नरकांत यातना भोगतात (वायु पु. १०१. 
१४८). [पु. इं.] 


ष्८ 


भोरतोय संस्कृति कोर 


वर एक सूक्तद्रप्टा. याने क्रुपा करण्यासाठी 
८? | १ प्‌ द क. आ आ त 

आभ्नतापस द्विक्वेदेवांना पाचारण केले असून अग्नीला 
समक्ष येऊन आपल्याशीं संभापण करण्यावद्दळ प्राथिलें आहे 


(क्र. १०. १४१). 
अभिती्थे हील सहा ठिकाणीं हीं अग्नितीथे असल्याचे 
आझमताथ 


उल्लेख पुराणांत मिळतात-- (१) यभूनेच्या 
दक्षिण तीरावर (२) वाराणसीच्या खालच्या अगास (३) 
गोदावरीच्या क्रिनाऱयावर (४) सरस्वतीच्या कांठावर (६) 
साग्ममतीच्या उत्तर तीरावर व (६) कुव्लाम्रकाच्या खालच्या 
वाजूस. [हि. ब. ] 


आग्रिदग्ध पितर. ज्यांच्या प्रेताला दाह संस्कार झाला ते 
गदळ अग्निदग्ध व ज्यांची प्रेतें पुरळीं गेलीं ते अनग्नि- 
दग्ध होत. वेदकाळीं प्रेते जाळणे व पुरणे अद्या दोन्ही प्रथा 
होत्या. उपनिपत्कालीं प्रेतदहन हें अधिक प्रशस्त मानं लागले 
(छां. उ. ८. ८. ५). अग्निदग्ध व अनग्निदग्ध अशा अना मक 
पितरांना सविडक श्राद्धांत पुढील मंत्राने भूमीवर जल देतात- 
अग्निदग्धाइच ये जीवा ये5प्यदग्धा: कुले मम । 
भूमो दत्तन तोयेन तृप्ता यान्तु परां गतिम्‌ ।। 
अर्थ - माझ्या कुलांतले जे अग्नदग्ध व अनग्निदग्ध असे 
(मृत) जीव असतील, ते भूमीवर दिलेल्या (या) जलाने तृप्त 
हाऊन परम गतीला जावोत. [वे.इ.] 


अमिद नन हिवाळ्यांतल्या कडक थंडीच्या दिवसांत गोर- 

* गरिबांना ज्लीतनिवारणासाठी आग्नि मिळावा 
म्हणून, एखाद्या तीर्थात, देवळांत किवा मठांत सदैव शेकोटी 
पेटत राहील अश्ी व्यवस्था करणे, याला अग्निदान म्हणतात. 
फल -साठ हजार वर्षे स्वर्गवास. [ दानचंद्रिका ] 


अभिदि अग्नीचे आसन. या आसनावर वसून अग्नि राज्य 
आझज्नादकूृ की ; 
करतो, असें द. भारतांतील लोक समजतात. 


अभिदिव्य वहिमी किवा आरोयी याच्यावरचा आरोप 

शाबीत किवा नाशाबोत ठरविण्यासाठी प्राचीन 
काळीं अशा माणसाला एखादी असह्य आणि धोकादायक्र गोष्ट 
केरायळा लावीत. त्या प्रकाराला दिव्य असे नांव होतें. 
आरोपी जर निरपराध असेल, तर त्याला सत्याच्या पक्षपाती 
देवता कोणतीहि इजा होऊं देणार नाहोत, अशी या दिव्याच्या 
मागची धारणा होती. दिव्याचे अनेक प्रकार आहेत. त्यांपैकी 


खंड पहिला 


अग्निपरीक्षा किवा अग्निदिव्य हा एक प्रकार आहे. आरोपीने 
उकळत्या तेलाच्या कढईत हात बुडवून आंत टाकलेली वस्तु बाहेर 
काढायची किवा तप्त लोखंडाचा गोळा हातावर घ्यायचा, हें 
अग्निदिव्याचें स्वरूप होय. या दिव्यांत त्याच्या हाताला जर 
5जा झाली नाही तर तो माणूस निरपराधी आहे, असें मानीत. 

हा विघि प्राचीन काळापासून सर्व जगांत प्रचलित आहे. 
अग्नीची शोधक शक्ति रानटी लोकांनाहि माहीत होती. 
सुसंस्कृत समाजांत अलौकिक सामर्थ्याचे प्रदर्शन व सत्याची 
प्रतीति पाहणें, हे दोन अग्निदिव्याचे उद्देश असत. तांड्य 
ब्राह्मणांत आग्निदिव्याची एक कथा आली आहे --- दोन 
ग्राह्मणांनी आपले श्रेष्ठत्व सिद्ध करण्यासाठी अग्निप्रवेश केला. 
त्यांत वत्स हा ब्राह्मण शरिरावरचा एक केसहि न जळतां 
अग्नींतून सुखरूप बाहेर पडला व तोच श्रेष्ठ ठरला. अथर्ववेदांत 
(२. १२) व छांदोग्य उपनिषदांत (६. १६) अग्निप्रवेशाच्या 
ऐवजीं तापलेले लोखंड हातीं धरण्याचा उल्लेख आहे. 

सहा महिने रावणाच्या लंकेत राहिल्यामुळे सीतेच्या 
चारित्र्यावर जो अपवाद आला होता, तो घालविण्यासाठी 
तिनेहि आग्निदिव्य केलें होतें. वाल्मीकि रामायणांतला तो 
प्रसंग पुढीलप्रमाणे आहे-- । 

रामाने सीतेच्या चारित्र्याविषयीं शंका घेतली. 
तिला अत्यंत दुःख झालें. ती अग्निदिव्य करायला सिद्ध झाली. 


लक्ष्मणाने तिच्यासाठी चिता रचली. चितेला अग्नि दिल्यावर 


सीता देव आणि ब्राह्मण यांना नमस्कार करून निर्धार वचन 
व्रोलली-- 
यथा मे हृदयं नित्यं नापसर्पेति राघवात्‌ । 
तथा लोक'प्य साक्षी सां सर्वत: पातु पावक: ।। 
यथा मां शुडचारित्र्यां दुष्टां जानाति राघव: । 
तथा लोकस्य साक्षी मां तर्वत: पातु पावक: !। 
(वा.रा. युद्ध. ११६. २ -२६ ) 
अर्थ --जर माझें हृदय कधींहि रामभद्रापासून हूर गेलें 
नसेल, तर (हा) लोकसाक्षी अग्नि माझें सर्वे प्रकारें रक्षण 
करो. मी शुद्धचरित असून मला रामभट्र कलंकित समजतो. 
तर (हा) लोकसाक्षी अग्नि माझें सर्वप्रकारे क नारी | 
असें म्हणून सीतेने त्या धडकत्या चितेंत उडी टाकली. 
ऱ्यासरश्ी त्या चितेंतून मूतिमान्‌ अभ्नि सीतेला हातीं भरून 
वाहेर आला आणि त्याने सौतेचें पावित्र्य रामाला पटविले. | 
स्त्रियांच्या सतीत्वाची परीक्षा पाहण्याचा हा प्रकार भारतांत 
तसाच इतर जगांतहि प्राचीन काळापासून चाळू आहे. त्या 
काळीं लोखंडाचा एक फाळ तापवून लाळ करीत व जिच्या 
चारित्र्याविषयी संशय उत्पन्न झाला असेल, अशा स्त्रीला तो 


त्यामुळे 


५९ 


अग्निदिव्य 


जिभेने चाटायला लावीत. जर तिचे तोंड भाजले, तर ती 
व्यभिचारिणी व न भाजलें तर सती ठरे. हा अग्निदिव्याचा 
प्रकार पुढे स्मृतिभ्रंथांनीहि मान्य ठरविला. त्याचा सामान्यविधि 
पुढीलप्रमाणे होता -- 

पुर्व-परिचम अशीं गोमयाचीं नऊ मंडॅलें बनवीत. आग्नि, 
वरुण, वायु, यम, इंद्र, कुवेर, सोम, सविता व विश्‍वेदेव या त्या 
मंडलांच्या अनुक्रमे देवता मानीत. प्रत्येक मंडल १६ अंगुलांच्या 
अधेव्यासाचे व दोन मंडलांत १६ अंगुलांचे अंतर असे. प्रत्येक 
मंडलांत कुश पसरीत. मग एक लोहार ५० पले वजनाचा व 
८ अंगुले लांबीचा एक लोखंडाचा तुकडा तापवून लाल करी. 
मग विगिष्ट मंत्र म्हणून त्या लोहखंडावर देवतांचे आवाहन 
करीत. नंतर शोध्य माणूस पहिल्या वतूळांत पूर्वाभिमख नका 
राही. न्यायाधीश त्याच्या हातांवर लाल रंगाच्या खणा करी. 
मग' त्या. हातांवर पिपळाचीं सात पानें ठेवून त्यांवर दधियक्‍त 
अक्षता ठेवी. शोध्याचे (आरोयी) दोन्ही हात त्या पानांसह 
बांधले जात. मग न्यायाधीश त्या दोन्ही हातांवर सांडशीने 
ते तप्त . लोहखंड ठेवी. मग शोध्याला पहिल्या मंडलांतून 
दुसर्‍या मंडलांत, दुसर्‍यांतून तिसऱर्‍्यांत अशा प्रकार आठ मंडलां- 
पर्यंत सावकाश चालायला लावीत. मग नवव्या मंडलांत ते 
लोहूखंड शोध्याला टाकायला लावीत. मग हाताची परीक्षा 
करीत. जर ते भाजले नसतील किवा त्यांवर फोड उठले 
नसतील, तर न्यायाधीश शोध्य व्यक्ति निर्दोष असल्याचें 
घोषित करी (कात्या. स्मृ. ४४१; याज्ञ. स्म. २. १०७ ) 


९० 


अग्निदिव्याचा एक प्रकार 


ी प्राचीन अग्निदिव्याची ही परंपरा आजहि भारतांत कांहो 
ठेकाणीं, विशेष त: पुर्व-दक्षिण ं लेली दिस! 
, पूव-दक्षिण भारतांत चालू असलेली दिस. 


अग्निदिव्य 


मात्र हें दिव्य सामाजिक अपराधांसाठी होत नसून विषिष्ट 
देवतांचे उपासक आपला व्रतस्थपणा देवतेला पटविण्यासाठी 
तें करतात. 

वर्षांतल्या ठराविक दिवशीं कांही देवतांच्या जत्रा असतात. 
त्या देवतांचे भक्‍त अत्या जत्रांना आवजूंन जातात. त्या आधी 
त्यांना कांही दिवस व्रतस्थ राहावें लागतें आणि जत्रेला गेल्या- 
नंतर आपल्या ब्रतपालनाचा पुरावा देण्यासाठी प्रथम अग्निदिव्य 
करावें लागतें. त्या प्रसंगीं एका विनिष्ट जागीं खूप लाकडें 
घाळून अग्नि पेटवितात. त्याचे निखारे झाळे, को मग देवस्था- 
नांतला पुजारी त्या देवतेच्या अंगावरचें एक फूल आगींत 
टाकतों. तें न जळतां तसेंच राहिलें तर त्या आग्निदिव्याला 
देवतेची अनुज्ञा आहे, असें समजतात. मग भक्तगण त्या 
अग्निकुंडांतून उघड्या पायांनी चालत जातात. 

आंध्यामध्ये धर्मराजाचें एक मंदिर आहे. त्या मंदिरांत पांडव 
व द्रौपदी यांच्या मूर्ती आहेत. जवळच सुमारें सहा हात लांब व 
तीन हात रुंद असें अग्निकुंड आहे. विगिष्ट दिवशीं तिथला 
पुजारी कुंडांतला निखारा फडक्यांत वांधून तें फडकें द्रौपदीच्या 
मूर्तीच्या कमरेला वांधतो. पण तें फडके थोडेंसुद्धा जळत नाही, 
असें सांगतात. हें कृत्य झाल्यावर पुजारी मूर्तीवरचा एक पुष्प- 
गुच्छ त्या अग्निकुंडांत टाकतो. त्याला झळ वाधली नाही, कौ 
मग तोच गुच्छ हातीं घेऊन त्या आअग्निकुंडांतून चालत जातो 

उडीसामध्ये चेत्र महिन्यांत अग्राच प्रकारे अनेक ठिकाणीं 
आग्निदिव्याचे समारंभ होतात. रोगराईची आपत्ति टळावी 
हा त्यांचा उद्देश असतो. पूर्व ल॑केमध्ये तर हा सोहळा मोठ्या 
समारंभाने साजरा होतो. तिथल्या पांडिरुप्प खेड्यांतले लोक हा 
समारंभ करतात. त्यासाठी घरदार सुशोभित करतात. त्यानंतर 
गांवांतल्या सहा धर्मशील लोकांची निवड करतात. त्यांना पांच 
पांडव व द्रौपदी अशीं नांवें देतात. द्रौपदी ज्ञालेला माणूस स्त्रीवेष 
घेतो. त्यांनीं तो सोहळा संपेपर्यंत मंदिरांत एकभुक्त राहून 
रात्रौ महाभारताची कथा ऐकायची असते. अग्निदिव्याच्या 
आधी तीन दिवस त्यांतला अर्जुन एका खास उभारलेल्या 
खांबाच्या डोक्यावरील पिजर्‍यांत तपरचर्येला वसतो. त्यानंतर 
तिथल्या द्रौपदीच्या मंदिरासमोर एक लांबरुंद खट्टा खणून 
तो लाकडाच्या ओंडक्यांनी भरून काढतात. अग्निदिव्याच्या 
दिवशीं पुजारी त्या नामधारी द्रौपदीची पूजा करतो व अग्नी- 
पासून सर्वाचें संरक्षण होण्याचा वर मागून घेतो. मग तो द्रोपदी 
झालेला माणूस पानसुपारी आणि केळीं पदरांत बांधून अग्नि- 
कुंडाला तीन प्रदक्षिणा घालतो व त्या वस्तु कुंडांत ठेवून कुंडाला 
अरिन लावतो. कुंड पुरतें पेटून निखारे झाल्यावर त्यांतून 
स्वत: चालत जातो. त्याच्यामागून मंग इतरहि लोक जातात. 


६० भारतीय संस्कृति कोदा 


कर्नाटकांत केसरकोड गावांतळे लोकहि असाच आग्नि- 
दिव्याचा सोहळा करतात. त्यासाठी अग्निकुंडासमोर विष्णभ्‌त 
या दवतचा स्थापना करतात. मख्य पृरोहित माडाच्या पात्यांनी 
आपले शरीर मढवितो. मंत्रतंत्रादि विधि झाल्यावर कांही 
लोकांच्या अंगांत देवतांचें वारे संचारतें. लगेच ते अग्निकुंडांतून 
चालत जातात. त्यानंतर मुख्य पुरोहित धावत जाऊन त्या 
निखाऱ्यावर अंग टाकतो. मग इतर लो क त्याला उचळन वाहेर 
आणतात व अग्नीची प्राथना करतात 
गोमतकांत शिरगांव येथे वैशाख महिन्यांत तिथल्या देवीची 
जत्रा हात. त्या वेळीं तिचे धोंड नांवाचे भक्‍त अग्निकुंडांतून 
चाळत जातात. पाहा -दिव्य. [हि.घ; ए. सा. रि. ७. ] 


पहिली पत्नी असतांना दसरीशीं ह्‌ 
अग्निद्रयसंसर्ग " प जी ॥1 देसरीशीं विवा 
'ल्यास दोन गृह्याग्नि ठेवावे लागतात 
मग त्यांचा यथाविधि संयोग करावा लागतो. त्या कृत्यास 
नांव आहे. [सं. कौ.] 


अग्निधिष्ण्य ऐ३वर्यी ऐक पकतद्रष्टा. याच्या 
अग्निधिष्ण्य ऐवर्य सू याच्या सूक्तांवरून 
सामरसाचा वर्ण आणि तो गाळ- 


ण्याची प्रक्रिया वगैरे गोष्टी कळतात ( ७ शिळ, त. 


अग्निपंचक फलज्योतिपांतला एक घातक योग. शद्ध प्रति- 
पदपासून चाळू तिथीपर्यसंत तिथी मोजन त्या 
सख्य़त मुहुतांच्या काळीं चालू असलेल्या लग्नाची संख्या मिळ- 
वितात. मग त्या संख्येस नवानो भागून बाकी दोन राहिल्यास 
अग्निपंचक मानतात. यांत अग्नोंपासून भय असतें, म्हणन 
गृहारभास तो मुहुतं वज्ये ठरविलेला आहे. [ मु. चि. ] 


अशि एक सूक्तद्रष्टा. क्षुद्र मनोवृत्तीच्या लोकांन 
ग्निपावक ण क्षुद्र मनोवृत्ती कांना 

आटोक्यांत ठवून खरं एंशवर्य आपणांस बहाळ 
केरण्याबद्दल याने अग्नीला प्राथिळें आ हा वेदीवरच्या 


अग्नीला मातेचा कुशल समाचार घेणाऱ्या सुपुत्राची उपमा देतो 
( क. १०. १४०). 


अग्निपुराण व प्रसिद्ध पुराणांपको एक. याच्या नांवा- 

न हे पुराण अग्निमाहात्म्य सांगणारे 
असावें, असें वाटतें; पण अग्नीने वसिष्ठाला सांगितलेले विद्या- 
सार या अर्थाने त्याला अग्निपुराण म्हटलें आ अग्निनोक्‍तं 
उुराण यदाग्नेयं वेदसम्मितम अग्निपुराण अग्नीने सांगितलें 
असून तें वेदतुल्य आहे, असें त्या नावाचे स्पष्टीकरण दिले 


खड पहिला 


आहे (६०), यांत अग्निर्वाच, ईश्वर उवाच, पुष्कर उवाच, 
इ. वकत्यांचों नांवें आहेत. त्यावरून हें तीन-चार वक्त्यांनी 
मिळून सागितलें आहे, असें दिसतें. सर्ग-प्रतिसर्गादि पुराणांची 
यांच लक्षणें यांत दिसत असलीं, तरी इथे त्यांना विशेष 
हत्त्त नाही. इथे महत्त्व आहे तें परा व अपरा या 
विद्यांना. या दोन विद्यांना धरूनच या पुराणाचा विस्तार 
आहे. वेद व त्यांचीं पडंगे, तसेंच मीमांसादि दशंनें, इ. सर्व 
विद्यांचा या पुराणांत अपरा विद्या या नांवाने निदेश असून 
जिच्या योगाने ब्रह्मज्ञान होतें, त्या अध्यात्मविद्येलाच पराविद्या 
म्हणून गौरविलें आहे (१. १७). याशिवाय अवतार, चरित्रे, 
राजवंश, विश्वाची उत्पत्ति, तत्त्वज्ञान, व्यवहार, नीति, असे 
विविध विषय यांत विवेचिळे आहेत. अध्यात्माविषयीं मात्र 
अल्पसेंच विवेचन असल्यामुळे या पुराणाला तामसकोटींत 
घातलें आहे. यांत एखाद्या विशिष्ट पंथाचा पुरस्कार नसला, 
तरी पुराणकाराचा शेव धर्माकडे कल दिसतो. या पुराणाच्या 


त 


रचनाकालीं भारतांत शेव धर्म प्रतिष्ठित झाला होता, हें 
यावरून कळून येतें 

आनंदाश्रमाने प्रसिद्ध केलेल्या अग्निपुराणाच्या प्रतींत ३८३ 
अध्याय असून इलोकसंख्या ११, ४५७ आहे; पण निरनिराळ्या 
पुराणांनी या पुराणाची इलोकसंख्या भिन्न भिन्न दिली आहे. 
नारदपुराणांतल्या सूचींत दिलेला ईशानकल्पवृत्तान्त उपलब्ध 
प्रतींत आढळत नाही. त्याचप्रमाणें आग्निपुराणांतून म्हणून 
घेतलेले उतारे (उदा० बल्लाळसेनाचा दानसागर) उपलब्ध 
प्रतींत आढळत नाहीत. यावरून या पुराणाचा कांही भाग लुप्त 
झाला असावा, असें वाटतें. 

या पुराणाचा काळ क्ोणता याविषयीं मतभेद आहेत. काणे 
यांच्या मतें तो इ. स. ९००, तर काळे यांच्या मतें तो पांचवे 
किवा सहावें शतक हा आहे. इ. स. च्या पांचव्या शतकानंतर 
व मुसलमानी स्वार्‍या भारतावर होण्याच्या आधीं याचें संकलन 
झालें असावें, असें केतकरांचें मत आहे. अन्य पुराणांत सांगि- 
तलेल्या अग्निपुराणाच्या १५०००-१६००० ई. इलोकसंख्या 
लक्षांत घेऊन हें पुराण पूर्वी आजच्यापेक्षा मोठें असावें व 
आजचें पुराण त्याची संशोधित अवश्िष्टरूप आवृत्ति असावी, 
असें काळे म्हणतात. र 

अग्निपुराणाचा प्रथम इलोक पुढीलप्रमाण आहे--- 

श्रियं सरस्वती गौरीं गणेशं स्कन्दमीइवरम्‌ ! 
ब्रह्माणं वह्निमिन्द्रादीन्‌ वासुदेवं नमाम्यहम्‌ ।॥ 

नमनानंतर सरग-प्रतिसर्ग इत्यादि विषय डावलून एकदम 
अवतारकथेपासून वर्णनाला प्रारंभ झालेला आहे. १ते १६ हे 
अध्याय अवतारवर्णनांत खर्ची पडळे आहेत. मात्र या अवतार- 


द 


अग्नि पुराण 


मालिकेंत कूर्मावताराचा उल्लेख नाही. वल्मीकिरामायणांतील 
रामकथा यांत संक्षिप्त रूपाने दिलेलो आहे. * रामरावणयोय द्ध 
रामरावणयोरिव' हें अनन्वयाचें सुप्रसिद्ध उदाहरण अस्निपुराणां- 
तूनच घेतलें आहे. (११.२. २२). कृष्णावताराच्या भागांत 
गोमंतपर्वताचा उल्लेख आहे. हा गोमंतपर्वत म्हणजे आजच्या 
गोमंतकाला लागून असलेल्या सह्याद्रीच्या श्रेणींतला एखादा 
डोंगर असावा, असा तक॑ आहे. 
महाभारताचा साररूप कथाभागहि यांत दिलेला आहे. 
अग्निपुराणाच्या रचनेच्या कालांत हिंदूंच्या अवतारपरंपरेंत 
बुद्धाला स्थान मिळालें होतें, हें उघड दिसतें. इथे बुद्धाला 
विष्णूचा अवतार म्हटलें असून, विष्णूने हा अवतार कां ग्र्ह्ण 
केला, याविषयीं पुढील कथा दिलेली आहे-- १ 
प्राचीन काळीं सगळे देत्य वेदिक कमें आचरणारे होते. 
त्यामुळे ते बलवानहि होते. एकदा देव-देत्यांच्या य॒द्धांत देवांचा 
पराभव झाला. तेव्हा देवांनी विष्णूची प्रार्थना केली व विष्णने 
दत्यांना धमभ्रष्ट करून त्यांचा नाश करण्यासाठी वुद्धावतार 
घेतला. ी 
अवतार तर्णचाःचां हा विषय झाल्यावर मग सर्ग-प्रतिसर्गादि 
वर्णनाला प्रारंभ होतो. त्यांत अव्यक्त ब्रह्मापासून सकल सृष्टि 
कशा क्रमाने उत्पन्न झाली, तें सांगून पुढें देवोपासना, मंत्र व 
तदनुषंगिक गोष्टी सांगितल्या आहेत. अध्याय २ र ते 
यांत वास्तुशास्त्राचा विचार आलेला आहे. त्यांत देवालय कसे 
बांधावे, देवतांच्या मूति कशा कराव्या, देवप्रतिष्ठा व जीर्णोद्धार 
कोणत्या पद्धतीने करावे, इ. विषय सांगितले असून देवप्रतिष्ठा 
करायला मध्यदेशांतील ब्राह्मणच पात्र असून कच्छ, कावेरी 
कोंकण, कलिंग, या देशांतले ब्राह्मण अपात्र आहेत असें 
म्हटलें आहे. | 
या पुढील अध्यायांत सप्तढ्रीपें व सागर यांचीं नांवें व वर्णने 
आहेत व राजधर्म वणिलेला आहे. राजा कसा असावा 
यासंबंधीं पुढील वचन आहे-- | 
राजा स्यात्‌ जनरञ्जनात्‌ । 
अर्थ-- जनांच्या रंजनाने राजा (वीक 
र” आजा हा राजा ठरतो. 
वू त्व श्रजाजनांना कधीहि पौडा देऊं नये व 
प्रमहि संपादन वें हीं वचनें 
डीड दन करावे, याविषयीं पुढील वचनें 
अरक्षिता: प्रजा यस्य नरकं तस्य मन्दिरम्‌ । 
अर्थे-- ज्याच्या प्रजा गला, 
या प्रजा अरक्षित असतात, त्या राजाला 
नरकांत राहावें लागतें. 


अग्नियु राण ६२ भारतोय संस्कृति कोडा 
जनानुरागप्रभवा राज्ञो राज्यमहोशत्रिय: । आगनगरदा प्राणोत्सर्ग करण्याचा एक प्रकार. महाभारतांत 

ष् ) व क ळू. वा सॉ च ह पढ 

(२२३. ३३) आणगितप्रधर दहत्यागाचे जे प्रकार सांगितळे आहेत, त्यांत 

अर्थ-० राजाच्या राज्य, पृथ्वी आणि संपात्त या गोष्टी आअग्निप्रवेशहि सांगितला आहे (शांति. ३५. १७). अत्रीच्या 


प्रजेच्या अनुरागांतूनच निर्माण होतात. किक्रा 
या पुराणांत राजा, राज्य आणि राजकारण या सर्व गोष्टींचे 
सविस्तर वर्णन आलेले आहे. यांतला विशेष कौतुक वाटण्या- 
सारखा भाग म्हणजे गीतासा राचा. एकेका वी इलोकांत वा 
इलोकार्धांत त्या त्या अध्यायाचे तात्पर्् येऊन जातें. उदा० 
गतासुरगतासुर्वा न शोच्यो देहवानज । 
(३८१.२) 
यांत गीतेच्या दुसर्‍या अध्यायाचें सार येऊन गेलें आहे 
दानाविपयीं अग्निपुराण म्हणते--- | 
देशे काले च पात्रे च दानं कोटिगुणं भवेत्‌ । 
(२०९. ५) 
अर्थ-- देशा, काळ आणि पात्र यांचा विचार करून दिलेलें 
दान कोटिगुणित होतें र्‍ वगळ 
गायीचे महत्त्व सांगतांना पुढील इलाक आलेला आहे-- 
गाव: प्रतिष्ठा भूतानां गाव: स्वस्त्ययन परम्‌ । 
अन्नमेव परं गावो देवानां हविरततमम्‌ ।। 
(२९२. १५) 
अर्थ-- गांथी या प्राणिमात्राची प्रतिष्ठा आहे. गायी हें 
परममंगळ आहे. गाथी (गोरसपदार्थ) हें परम अन्न व देवांचे 
उत्तम हविद्रंब्य आहे. | र 
या पुराणाची प्रशास्ति सांगतांना अग्निपुराण हें 
महत्तर रूप असें म्हटलें आहे मा र 
या पुराणाला समस्त भारतीय विद्यांचा विश्वकोश म्हटलें 
तरी त्यांत अततिशयोक्ति होणार नाही. राजनीति, धमंशास्त्र, 
ज्योतिष, आयुर्वेद, व्रतें व तीर्थे यांचें वर्णन या पुराणांत विस्ता- 
राने केलें आहे. छन्दःशास्त्र, अलंकारशास्त्र व व्याकरणशास्त्र 
यांच्याहि विवेचनांत कित्पनेक अध्याय खर्ची पडले आहेत. राज- 
योगाच्या अष्टांगांचें वर्णन संक्षिप्त व सुंदर आहे. गीतासारा- 
प्रमाणेच शेवटीं अट्टेत वेदान्ताचेंहि सार दिलेलें आहे. याशिवाय 
अनेक प्रकारची कल्पविद्या, मंत्रविद्या, मोहिनीविद्या, वृक्ष- 
वैद्यक, अइववैद्यक, वनौषधि हे विषयहि या पुराणांत विस्ताराने 
सांगितलेले आहेत. 
आग्नेये हि पुराणे5स्मिन्‌ सर्वा विद्या: प्रदशिता: । 
(३८३. २५) 
अर्थ--या अग्निपुराणांत सर्व विद्यांचें प्रदर्शन झालेलें आहे. 
या पुराणाचा वरील प्रकारचा दावा आहे, तो सवेथा सत्य 
आहे. [वि.ध. द.; पु. नि.; हि. ध.; म. ज्ञा. को. ] 


विष्णूचे 


मताप्रमाणे अशक्त, नियमपालनास असमर्थ व असाध्य रोगाने 
ग्रस्त अशा मतुष्याने स्वत.चा कडेलोट कळून, पाण्यांत वडन 
प्रायोपवेशन करून वा अग्निप्रवेश करून प्राणत्याग करणें ही 
गोष्ट धर्म्ये आहे. लक्ष्मीधराने ती्थंविवेचनकांडांत या अग्नि- 
प्रवशाचा विधिहि दिला आहे हा अग्निप्रवेश समंत्रक असे. 
त्यावूर्वी वस्त्रावर भैरवमूति रेखाटून तिची रक्‍तपृप्पाने पुजा 
करून मग अग्नींत उडी टाकीत. या अग्निप्रवेशाचे आ5 प्रकार 
सांगितलेले आहेत-- | 

(१) पतंगपात--कीट-पतंगाप्रमागे आगीवर झडप घालणें 
(२) हंसपात -अंगांचा संकोच करून आगोींत उडो घेणें (३) 
मृगपात -हरिण खड्यावरून उडी मारतांना फसून आंत पडतो, 
त्याभमाणे करणें (४) मुसळपात - उखळांत मुसळ ज्या पद्धतीने 
पडतें, तद्वत्‌ उडी घेगें (५ ) वृपपात-वेलाप्रमागे हंकार 
करीत उडी घेगें (६) विमानपात -- विमान आदळगे त्याप्रमाणे 
पडणें (७) शाखापात - फांदीवरून खालच्या आगींत उड 
घेणें व (८) सिहपात - सिहाच्या पवित्र्याने उडी घेगें. प्राचीन 
काळीं पुरुपाप्रमाणे स्त्रियाहि यांयैकी कोणत्यातरी पद्धतीने 
अग्निप्रवेश करीत होत्या. अर्थात्‌ अश्ा प्रकारच्या गोष्टी अप- 
वादात्मकच घडत. कोणी एखादा जिवाला कंटाळला असल्यास 
धर्मशास्त्राने त्याच्या देहत्यागाला अद्या प्रकारे सवळत ठेवली 
होती, एवढाच याचा अर्थ आहे. 


अग्निमाठर बाष्कलाच शिष्य. याला अग्निमाढक असेंहि 
म्हूणतात. बाष्कलाने याला क्रग्वेदाची एक 

संहिता पढविली ( वाचु पु. ६०. २६;विष्णुपु. ३. ४. १८). 

अशि अग्निष्टोमांतलें शेवटचें शस्त्र. हें द्रतलयींत 

ग्नमारुत __ नाच ग 
म्हणतात. पाहा-अग्निष्टोम. 


अग्निमित्र नी २ रें शतक) शृंग वंशांतल्या पये 
_. मित्राचा पुत्र. बापाच्या अमदानींत हा विदिशेचा 
सुभदार होता. पित्याच्या मृत्यूनंतर सनपूर्व १५५ मध्ये हा 
गादीवर बसला. पुर.णांत याची कारकीदं आठ वर्षांची दिली 
आहे. रोहिल खंडांत याच्या कित्येक मुद्रा सांपडल्य़ा आहेत. 
कालिदासाच्या मालविकाग्निमि र 1 


| वाचा हाच नायक आहे. हा 
साहित्य व कला यांचा भोक्ता होता. 


विदर्भ देशाच्या यज्ञसेन राजाची मालविका नांवाची कन्यः 


खंड पहिला 

होती. तिच्याशीं अग्निमित्राचें लग्न ठरलें होतें. त्याने तिला 
आणण्यासाठी सैन्यहि पाठविलें होतें; पण ही गोष्ट मालविक्रेच्या 
भावाला न रुचून त्याने अग्निमित्राच्या सैन्यावर हृल्ला चढविला. 
या धामधुमींत मालविका निसटली व गुप्त वेषाने आग्नि- 
मित्राकडे आली. तिने अग्निमित्राची राणी धारिणी हिचा 
आश्रय घेतला. धारिणीने तिला ओळखलें नाही. पुढे एक- 
दिवस विदुषकाच्या मध्यस्थीने अग्निमित्राने तिर्चे नृत्य पाहिलें 
त्यामुळे ती अग्निमित्राच्या मनांत भरली; पण मालविका ती 
हीच, हें मात्र त्याला कळलें नाही. शेवटीं तिची ओळख 
पटल्यावर मग त्यांचा विवाह घडून आला. कालिदासाच्या या 
वर्णनांत कल्पना किती व तथ्य किती, हें समजायला निश्‍चित 
साधन नाही. अग्निमित्राने विदिशा ही आपली राजधानी 
केळी होती. [ मालविकाग्निमित्र; म. च. को.; हि. वि. को. ] 


अभि ग्रहमख, व्रतोद्यापन, शांति, संस्कार, इ. कर्माच्या 
झमुख वेळीं स्थंडिलावर अग्निस्थापना करून हवन वगैरे 
कमें केलीं जातात. या विधीचें जें तंत्र त्याला अग्निमुख असें 
म्हणतात. कोणतेंहि साग्निक कर्म म्हटलें, कौ त्याचें तंत्र एकच 
असतें. देवता, हविद्रेव्य व मंत्र तेवढे, त्या त्या कर्माला अनुसरून 
भिन्न असतात. अग्निमुखाचें सामान्य तंत्र पुढीलप्रमाणे-- 
अग्निस्थापनेच्या जागीं स्थंडिल म्हणजे मातीचा चौकोनी 
ओटा तयार करतात. ' इुमात्रावरं सर्वेतः स्थंडिलमुपलिख्य 
(> कमींत कमी बाणाच्या लांबीइतक्या चारी बाजू असतील, 
असें स्थःडल करावें ), असें आश्‍व. गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे. 
( १.३.१ ). सत्याषाढ सूत्रांत (१८. १ ) त्याची चौरस लांबी 
एक हात किंवा खांद्यापासून बोटापर्थंत भरेल एवढी असावी, 
असें म्हटलें आहे. तें चार बोटें उंच करतात. त्यावर * ब्रह्मा 
यमश्‍च सोमदच रुद्र ईशश्वतक्रतूः ' या पंक्‍तींत सांगितल्याप्रमाणे 
सहा देवतांसाठी सहा रेघा समिधेने ओढतात.. त्यावर लौकि- 
काग्नीची स्थापना करतात. प्रत्येक कर्मात या अग्नीचे नांव 
भिन्न असतें- 
सभ्यनामा तु चोले स्याद्‌ ब्रतादश समुदभव: । 
गोदाने सर्यनामाग्निविवाहे योजक: स्मृतः ।। 
आवसथ्ये द्विजो ज्ञेयो वेश्‍वदेवे तु र्क्मक: । 
देवानां हव्यवाहरच पितृणां कव्यवाहन: ।॥। 
अर्थ - चौलाच्या अग्नीला सभ्य, उपनयनाच्या समुद्भव, 
गोदानाच्या सूर्य, विवाहाच्या योजक, वास्तुश्यांतीच्या द्विज, 
वैदवदेवाच्या रुक्मक, देवांच्या हृव्यवाहू व पितरांच्या अग्नीला 
कव्यवाहन अशीं नांवें आहेत. 
आअग्निस्थापना व ध्यान झाल्यावर देवतांचे अन्वाधान करतात. 


६२ 


अग्निमुख 


यांत त्या त्या कर्माच्या देवतेसाठी सांगितलेले हविद्रेव्य व त्याची 
आहुतिसख्या यांचा निर्देश होतो. अग्नीच्या भोवती परिसभ॒हन 
( पाणी फिरविणें ) करून दर्भांचीं परिस्तरणें घालतात. हे दर्भ 
पुर्व-पर्चिमेस उत्तरेकडे अग्रे करून व दक्षिण-उत्तरेस पुर्वेकडे 
अग्रे करून घालतात. दक्षिणेस ब्रह्यासाठी आसनाचा दर्भ 
टाकतात. अग्नीच्या उत्तरेस दर्भ पसरून त्यांवर कर्मासाठी 
लागणारीं पात्रेव एकवीस समिधांची जुडी या स्वरूपांत 
इध्मा व बहि (दर्भाची जुडी ) असें सर्व मिळून पात्रासादन 
( पात्रांची मांडणी ) करतात. मग ब्रह्मा आपल्या आसनावर 
बसतो. दोन साग्र दर्भाचें प्रादेशमात्र पवित्रक करून तें प्रणीता 
तीवाच्या' पात्रावर ठेवून त्यांत पाणी घालतात. पवित्रकाने त्या 
जलाचे उत्पवन करून (वर उडवून ) तें पात्र अग्नीच्या 
उत्तरेस ठवतात. दुसर्‍या एका पात्रांत जल गुद्ध करून त्याने 


- सर्वे पात्रांचे प्रोक्षण करतात. दर्वी व खची यांचें संमार्जन 


करतात. आज्य पात्रांत तूप घालून तें अग्नींतून बाहेर काढ- 
लेल्या निखाऱ्यावर तापवितात. दर्भ पेटवन तीन वेळां त्याच्या 
भोवती फिरवितात. मग तें आज्य अग्नीच्या पश्चिमेस बर्हीवर 
ठेवतात. पूर्वे बाजू वगळून स्थंडिलाच्या बाकीच्या तीन बाजंस 
परिधि घालतात व परिषेक करतात. इध्म्यावर आज्य टाकन 
त्याचा होम करतात. आघारसंज्ञक दोन आहुती वायव्येकडून 
आग्नेयीकडे व नेक त्येकडून ईशान्येकडे अश्या क्रमाने देतात 
चक्षुषीसज्ञक दोन आहुती देतात. नंतर व्याहूति होम कलन 
त्यात्या कर्माच्या देवतांच्या उद्देशाने प्रधान होम करतात. प्रधान 
होमानंतर अंगयाग संज्ञक आज्याहुती देतात. जय, अभ्यातान 
राष्ट्रभृत्‌ या नांवाचे होम स्विष्टकुतापूर्वी करावे, असें मभागाळ 
सूत्रांत सांगितलें आहे. ( १९.१.५०). प्रधान होमासाठी जों 
हविद्रव्ये असतील, त्या सर्वातला थोडा अंश घेऊन स्विष्ट- 
कृताची आहुत देतात. इतर आहुतोंशीं तिचा संसर्ग होऊं 
द्यायचा नसता. इध्म्याला बांधलेल्या दर्भाच्या दोरीचा होम 
करतात. प.रस्तरगांतले कांही दर्भ 
त्यांचा होम करतात. भूमिस्पर्श करून हात धृतात. अग्ती- 
भोवतालच्या तीनहि परिधींचा होम करतात. उत्तर तिनी 
कल्‌ प्रणीतेचा विमोक करतात. ब्रह्याला दक्षिणा देतात 
शांति किवा ब्रतोद्यापनें इ. कर्मात प्रधान देवतांना व 
क्षेत्रपाळाला बलिदान करतात. मग अग्नीची पूजा व प्रार्थना 
करून कम संपवितात. विवाह, उपनयन, इ. संस्कारांत 
यजमान स्वत: अग्निमुख करतो. त्या त्या संस्काराचे विशिष्ट 


धऊन त्यांना आज्य लावन 


- विधि अग्निमुखाच्या तंत्रामध्येच करायचे असतात. ग्रहूमख 


स्वाहाकार, इ. मोठ्या अनुळ्ठानांत यजमानाने वरलेला आचार्य 
हें कर्मे करतो. आहुतींच्या संख्येनुसार अग्निकुंडाचें प्रमाणहि 


आग्निमुख 


कमीअधिक असतें. कर्मानंतर आचार्याला दक्षिणा देणें व ब्राह्मण 
भोजन घालगें या गोष्टी करतात. [ विद्यावरशास्त्री भिडे ] 


-__ /. मतिकलेंत अग्नि वयोवृद्ध दाखवितात. त्याच्या- 
आय्ममा[त आवती तेजोवलय असतें. तो वसलेला असल्यास 
त्याला कमलाचें किवा अधचंद्राचे आसन असतें. हेमाद्रीने त्याचें 
मृतिध्यान पुढीलप्रमाणे सागितले आहे-- 

रक्‍तं जटाधरं र्वाद्रे कारयेद्धूम्मववाससम्‌ । 
ज्वालामालाकुलं सोम्यं त्रिनेत्रं उमश्रुधारिणम्‌ ।। 
चतुरबहुं चतुदेष्ट्र देवेश वायुसारथिम्‌ । 
चतुभिरच शुकेर्युक्ते धूमचिन्हरथे स्थितम्‌ ॥ 
वामोत्सडगगता स्वाहा शक्तस्येव दहाची भवेत्‌ । 

(च.व. चि.) 
अर्थ -- रक्‍तवर्ण, जटाधारी, धूमवस्त्र नेसलेली, ज्वालांच्या 
माळ नी वेष्टित, सौम्य, त्रिनेत्र, इमश्रुधारी, चार हातांची, 
चार दाढांची, चार पोपट जोडलेल्या धूमध्वज रथांत बस- 
लेली, वायु सारथी असलेली आणि इंद्राच्या शाचीप्रमाणे ज्याच्या 
वामांकावर स्वाहा ही भार्या वसली आहे, अशी अग्निमूति 


करावी. 

ग > सूक्तद्रष्टा. अग्नियूप असाहि पाठभेद आहे. 
नि ञा थ्‌ _ (4. ७4 क 
आय्रयुत स्थार : तुझीं तेजस्वी आयुधे पाजळून तू दृष्ट 


जादूगांराचीं अभेद्य नगरे उलथून पाड, * अशी याने इंद्राला 
प्रार्थना केली आहे ( क्र. १०.११६ ). 


/ /_,__ याच्या मधून महेश्‍वराने लिंगपुराण सांगितलें 
आरभ्नालग ( मत्स्य पु. ५३२.२७.८). 
,. > आयुर्वेदाचा आचार्य. भागवतांत याला देवदत्ताचा 
आग्नवश वृत्र व अग्नीचा अवतार म्हटलें आहे. ( ९.२ 
२१-२२ ) याला अलौकिक प्रतिभावान्‌ असें म्हटलें आहे. 
आत्रेय पुनवंसु हा याचा गुरु होय. त्याच्या सर्वे शिष्यांत हाच 
कुक्षाग्रवुद्धीचा होता. चरकसंहितेंत त्याच्या विषयीं म्हटलें आहे- 
बुद्धेविशेषस्तत्रासीन्नोपदेशान्तरं मुने: । 
तन्त्रस्य कर्ता प्रथममग्निवेशो यतो 5भवत्‌ । 
(सू.१.१) 
अर्थ - मुनि पुनर्वसु याच्या उपदेशांत भेद नव्ह्ता. पण बुद्धीच्या 
विशेषत्वामुळे सर्व तंत्रकत्यांत॑ अग्निवेश हा पहिला ठरला. 
याने आयुर्वेदाचे तंत्र रचले तें अग्निवेशतंत्र या नांवाने 
प्रसिद्ध आहे. हें अष्टांगात्मक असूनहि कायचिकित्साप्रधान 


 -े.. 


भारतीय संस्कृति कोठा 


आहे. त्यावरूनच पुढें चरकाने अधिक संद्योधन करून चरक- 
संहिता लिहिली. चरकाने प्रत्येक अघ्यायाच्या शेवटीं * इत्यग्नि- 
वेशक्रृते तन्त्रे चरकप्रतिसंस्क्रते ' अशनी या गोष्टीची नोंद करून 
ठेविली आहे 

तेत्ति. प्रातिण्षाख्यावरून कळतें, की कृष्ण यजबॅदाची एक 
अग्निवेशसंहिताहि होती. पण आज मितीस ती उपलब्ध नाही 
तिचे एक कल्पसूत्रहि होतें. त्याचा एक भाग आग्निवेश्य 
गृह्यसूत्र हा प्रकाशित झाला आहे. [ वै. वि.; आयुर्वेदका 
इतिहास - भगवहृत्त ] री * न 


न. न पणि: जातकण्यं ी 
अग्निवेव्य (१) दवदत्ताचा पुत्र. जातुकण्यं व कानीन 
वी _ अशा याची अन्य नांवें आहेत. हा अग्नीचा 
सवतार व तपोवलाने ब्राह्मण झालेला त्र्रषि होता. अग्निवेश्या- 
यन नावाच्या ब्राह्मणांतल्या एका कुलाचा हा उत्पादक आहे 
(भाग. फु: ९२. ३५ ते ९३). | न 
्ा (२) अगस्त्याचा शिष्य. द्रोण व द्रुपद यांचा गरु. याचा 
नाश्रम प्रयागक्षत्रांत होता (म.भा. आदि. १५१; भाग. पु. ९.२). 
न्न ग्नत्र फाल्गुन शु. ४ र्थीस प्रारंभ टे पूजा 
अग्नित्रत "९ र ्थीसि - वासुदेवपूजा. ब्रता- 
वाध एक वव. [ विष्णु ध. ३. १४३. १-७ ] 
अग्निशि एक तीर्थ. हें काम्यक वनाच्या उत्तरेस आ> 
ग्निशिर क ॥थ. ह काम्यक वनाच्या उत्तरेस आहे. 

व इथ सजय नांवाच्या राजाने शम्याक्षेप नांवाचा 
यज्ञ कला होता. भरतानेहि इथे १४८ यज्ञ केले, अश्ञी कथा 
आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


सोमयागाचा एक विकार. या यागांत त्रिवत 
नामक स्तोत्रपद्धतीते अग्नीचें स्तवन केलें जाने. 
क विधि सामान्यपणे अग्निष्टोमासारखाच आहे. 
पापभाजन व अभक्ष्यभक्षण या दोषांच्या निवृत्तीसठी आणि 


कामनांच्या त्र जातो 
भिडे] सिद्धीसाठी हा याग केला जातो. [ विद्याधरशास्त्री 


अग्निष्टुत 


अग्निष्टोम हा सोमयागाचा एक प्रकार आहे. याचा उगम 
२८... ब्रह्मदेवाच्या पहिल्या मुखापासून झाला (ब्रह्मांड 
तक क क ' वायु पु. ९. ४९). अग्निष्टोम ही सर्व सोम- 

ब ति आहे. हा एकाह यज्ञ आहे. या यागांत अग्नीचा 
स्तोम म्हणजे स्तुति असल्यामुळे किवा शेवटचें स्तोत्र अग्नीला 
उह्दशून असल्यामुळे याला हें नांव मिळालें आहे. हा याग वसंत 
कतूत करतात. याची आरंभक अशी दीक्षणीयेष्टि पुणिमा, 


खंड पहिला 


अमावास्या किवा प्रतिपदा यांवैकी एखाद्या तिथीस करायची 
असते. या यागाच्या अनुष्ठानाचा क्रम पुढीलप्रमाणे आहे-- 

आरंभ -- गाहूपत्याच्या पश्‍चिमेस बसून यजमानदंपती 
प्रधान संकल्प करतात. नंतर यजमान सोमप्रवाक नांवाच्या एका 
क्रत्विजाची निमंत्रक म्हणून योजना करतो. मग सोमप्रवाक 
ब्रह्मा, होता, अध्वर्यू, इ. १६ किवा १७ क्रद्वत्विजांना यागासाठी 
बोलावणें करतो. क्र्रत्विकमंडळी घरीं आल्यावर यजमान मदु- 
पर्कविधीने त्यांची पुजा करतो. मग यजमान राजाकडं दव- 
यजनाची (यज्ञभूमि) याचना करतो. मग अरणींच्या ठिकाणीं 
अग्नीचें समारोपण करून यजमान क्ररत्विजांसह अरणी आ'ण 
यज्ञसामत्री घेऊन देवयजनांत प्रवेश करता 

यज्ञभमीच्या ठिकाणीं प्रथम प्राग्वंश नांवाचा मंडप उभारला 
जातो. याच्या आच्छादनाचे वंश (कळक) पुर्वेस अग्ने करून 
घातलेले असतात. म्हणून या मंडपाला प्राग्वंश किंवा प्राचीन- 
वंश असें म्हणतात व या मंडपाची लांबी पूर्व-पश्‍चिम १६ प्रक्रम 
व रुंदी दक्षिणोत्तर १२ प्रक्रम असते. चारी दिशांना चार व 
ईह्यान्य कोपर्‍यांत एक, अश्टीं याला पांच दारें ठेवतात. मंडप 
कड घालन सर्वे बाजंनी बंदिस्त करतात 

दीक्षणीयेष्टि -- प्राग्वंशांत कुंडे व वेदि घालून त्यांत 
अरणिमंथनांतून उत्पन्न केलेल्या अग्नीची स्थापना करतात 
नंतर आज्यसंस्कार , कप्मांड होम, इ. विधि होतात. त्यानंतर 
दीक्षणीयेष्टीला प्रारंभ होतो. यागकालात यजमानदंपतीला 
विशिष्ट नियमांचा अगीकार 
करावा लागतो, त्याला दौक्षा 
म्हणतात. दीक्षेसंवंधीची इष्टि ती 
दीक्षणीयेष्टि होय. या इष्टींत 
अग्नाविष्णू या देवतेच्या उद्देशाने 
पुरोडाशाचें हवन होतें. तें अनुष्ठान 
संपल्यावर यजमान प्राग्वंश मंड- 
पाच्या उत्तरेस एका वंदिस्त जागीं 
क्षोर करून घेतो व हातापायांचीं 
नखें काढून घेतो. क्षौर वगळून 
बाकीचे नखे काढणें वगेरे विधि 
यजमानपत्नीलाहि करावे लाग- 
तात. मग यजमान स्नान व आच- 
मन करतो. मग अध्वर्थ यजमानदंपतीला नवीं रेशमी वस्त्रे 
देतो. तीं परिधान केल्यावर उभयतां हविष्यान्नाचें भोजन 
करतात. अंगास लोणी माखतात. डोळयांत काजळ घालतात. 
दर्भाकुरांनी आपल्या शरीरावर पवन नामक संस्कार करून 
घेतात. हिला अप्सुदीक्षा म्हणतात. 

भा. सं. को....५ 


कुष्णाजिन 


द्प्‌ 


अग्निष्टोम 


_ नंतर अध्वर्यु यजमानाला व प्रतिप्रस्थाता यजमानपत्नीला 
मंडपांत आणून नियमित जागीं बसवितो दीक्षाहती दिल्या 


जातात. यजमान कृष्णाजिनावर वसून कमरेला मोळाची 


तिपेडी दोरी गुंडाळतो. डोक्यास पागोटें गुंडाळून अंग खाज- 
विण्यासाठी एक मृगशूंगाचा तुकडा व हातीं औदुंवर दंड घेतो. 
यजमानपत्नी डोक्याला रेशमी जाळी घालते. नंतर यजमान 
आपल्या मुठी वळतो. मग अध्वर्यू अमक्याचा व अमकीचा 
पुत्र, नातू व पणतू असा अमक 
नांवाचा यजमान सोमयाग करीत 
असल्याचें वृत्त सर्वाना प्रकट 
करतो. दुपारीं दीक्षाविधि जझ्ञाल्या- 
पासून रात्रीं नक्षत्रे दिसेपर्यंत 
यजमानाला मोन पाळावें लागतें. 

प्रायणीयेष्टि--दुसर्‍या दिवशीं 
प्रायणीयेष्टि होते. पथ्यास्वस्ति, 
अग्नि, सोम, सविता व अदिति 
या पांच प्रायगीयेष्टीच्या प्रधान 
देवता होत. पहिल्या चारांसाठी 
आज्याचें व अदितिसाठी चरूचें 
हवन करतात. हें अनष्ठान 
संपल्यावर मग सोमक्रयाचा विधि 
सुरू होतो. 

सोमक्रय-- हा  सोमवल्ली 
विकत घेण्याचा विधि असतो 
सोम कुत्सगोत्री ब्राह्मणाकडन 
किवा शूद्राकडन विकत घेतात 
नंतर सोमराजाला (सोप्रवल्ली) शकटावर (गाड्यांत) घाळन 
मंडपाच्या हारांत आणतात. सुब्रहाण्य क्रत्विन तो गाडा 


ओदुंबरदंड  ढ मृगशूंग 


सोमशकट 
हांकण्याचें काम करतो. सोमराजाला भेट म्हणन एक बोकड 
पुढ करतात. मग त्याच्या आतिथ्यासाठी आतिथ्येष्टि होते 
प्रथम सोमराजाला प्राग्वंश मंडपांत आहवनीयाच्या दक्षिणेस 
उंबराची घडवंची मांडून तिच्यावर अधिष्ठित करतात: मग 
आतिथ्येष्टीचें काम पुढे चालू होतें 


अर्ग्निष्टोम 


आतिथ्येष्टि--विल्णु ही या इप्टीची प्रधान देवता होय. 
तिच्या उद्देशाने नऊ कपालांवर तयार केलेल्या पृरोडालयाचें 
हवन करतात. मग सगळे क्र्रत्विज तानूनप्त्र नांवाचा विघि 
करतात. या विधींत काल्याच्या वाटीमध्ये ठेवळेल्या तुपाला 
स्पर्श करून सगळे त्रत्रत्विज गपश्र घेतात, को ' आम्ही एको- 
प्याने व प्रमादरहित असें यागानुप्ठान करू.' मग यजमानासह 
सर्वे क्रत्विज सोमावर आप्यायन नामक संस्कार करतात. 
नंतरं प्रवर्ग्य अनुप्ठान होतें. एकावर एक अक्लीं तीन बोळकीं 
ठेवल्याप्रमाणे एक मृत्तिकापात्र 
तयार॒करतात. त्याला महावीर 
म्हणतात. तें मातीच्या एका 
ओट्यावर ठेवून त्यांत तूप 
ओततात व भोवती  आग्नि 
प्रज्वलित करतात. तूप तापले, 
की त्यांत गायीचे व जेळीचें दूध 
ओततात. या दुग्धमिश्चित तुपाल 
घर्म म्हणतात. घर्म उत्‌ं गेल्यावर 
त्याचें ह्वन करतात. या अनुष्ठा- 
नांत होता हा क्र्त्विज प्रसंगा- 
नरूप विगिष्ट मंत्र म्हणतो व 
प्रस्तोता सामगायन करतो. 

उपसदिष्टि-- वरील अनुष्ठान संपल्यावर ही इष्टि होते. 
अग्नि, सोम व विष्णु या हिच्या प्रधान देवता होत. त्यांच्या 
उद्देशाने आज्याहुती देतात. प्रवग्ये व उपसद्‌ ही दोन्ही कृत्ये 
सकाळीं व दुपारीं अशीं तीन दिवस रोज दोनदा करायचीं 
असतात. मधल्या (दुसर्‍या) दिवशीं सोमयागासाठी महावेदि 
तयार करतात. तिसर्‍या दिवशीं प्रवर्ग्योद्रासन या अनुष्ठानाला 


महावीर 


प्रारंभ होतो. | 
प्रवर्ग्योद्वासन--प्रवर्गाची सर्वे सामग्री घडवंचीवर ठेवन 
क्रत्विक्‌मंडळी यजमानदंपतीसह उत्तरवेदीकडे येतात. म्य 
टप्प्या-टप्प्यावर प्रस्तोता सामगायन करतो. सर्वे सामग्री 
उत्तरवेदीवर चक्राकार मांडतात. मग तिच्यावर दही व मध 
ओततात. आग्नीथ्र क्रत्विज्‌ खांद्यावर जलकलश घेऊन त्याची 
धार ओतीत उत्तर वेदीभोवती तीन प्रदक्षिणा करतो. एवढे 
झाल्यावर हें अनुष्ठान समाप्त होतें 
मंडपनिर्माण--आहवनीय अगिन प्रज्वलित करून उत्तर- 
वेदीकडे नेतात. हविर्धान संज्ञक दोन गाडे उत्तरवेदीच्या 
मार्गे आणून ठेवतात. नंतर हविर्धानमंडप तयार करतात. 
महावेदीच्या अर्थभागीं उत्तरेस आग्नीध्रीय मंडप, दक्षिणेस 
मार्जालीय मंडप व पश्चिमेस सदोमंडप असे तीन 
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मंडप तयार करतात. सदोमंडपाच्या मध्यभागीं औदंबरी 
नांवाची एक उंबराची मेढ विधिपूर्वक पुरतात. चात्वालांतून 
माती उकरून तिने सदोमंडपांत 
टीचभर व्यासाचे चौरस अथवा 
वर्तुळ असे सहा ओटे हाता- 
हाताच्या अंतराने घालतात. 
त्याचप्रमाणे आग्नीध्रीय मंडपांत 
एक व मार्जालोय मंडपांत 
एक असे आणखी दोन ओटे 
घालतात. यांना धिप्ण्य म्हणतात. 
नेंतर अग्नीचे अन्वाधान होऊन 
अग्नीपोमीय पशूच्या मुख्य अनु- 
ष्ठानास प्रारंभ होतो. पात्रासादत 
व आज्यम्रह्ग झाल्यानंतर ब्रह्मा 
सोमराजाळा उचळून घेतो. मग 
वैसर्जन होम होतो. 
न अग्नोषोमप्रणयन -- अग्नि आग्नीव्रीय मंडपांत ठेवतात व 
सोमराजाला हविर्धान मंडपांत नेऊन ठेवतात. हेंच अरनी- 
षोपश्रणयत दाय. मग अग्नीबोमीय पशु बांधण्यासाठी यूप 
नामक स्तभ उभारतात पशु म्हणजे बोकड होय. नंतर त्याचें 
उपाकरण ( समर्पण ) करण्याचा विधि होतो. पशूला मारून 
त्याचे पाट फाडतात. व वधा नांवाचा कोठय़ाला 'चकटून 
त्विजू इंद्राच्या निमंत्रणासाठी 
सामगान करतो. अध्वर्यू पाण्याची एक घागर भरून आणून 
जाळामुलीय अग्नीच्या पश्‍चिमेस ठेवून देतो. या जलाला 
बस्रवीनरी अशी संज्ञा आहे. या जलाचा उपयोग दुसर्‍या 
दिवशीं साम कुटण्यासाठी वगेरे होतो. त्या रात्रीं यजमान 
आग्नीध्रीय मंडपांत जागत राहून सोमाचें रक्षण करतो. पत्नी 
प्राग्वंशांत जागी राहूते. प्रतिप्रस्थाता मित्रावरुणांना पयस्या 
देण्यासाठी त्या रात्रीं गाईचें दूध काढतो. तें दध विरजण्यांत 
येतें. दुसर्‍या दिवशीं भल्या पहाटे सोमयागाच्या मख्य 
अदुष्ठानास प्रारंभ होतो. या दिवसाला सुत्याह असें म्हणतात. 
प्रात:सवन--अध्वर्यू प्रथम आग्नीध्रीयांतील अग्नीवर 
यज्तनु संज्ञकक ३३ आज्याहुती देतो. खर नामक ओट्यावर 
सोमरस साठवण्याचे ग्रह (पेले) मांडून ठेवतात. सोम कुटायचे 
अते जुळवून ठेवतात. होता प्रातरनवाक संज्ञक मंत्रसभह 
पठन करतो. ब्रह्मा मौन पाळतो. मग अध्वर्थसह चार क्रू न्विज 
अधिषवण चर्मावर सोमवल्ली कुटून तिचा जे काढतात. तो 
दशापवित्र संज्ञक लोकरी फडक्यांतून गाळून घेतात. विविध 


आसंदी-वडवंची 
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देवतांच्या उद्देशाने ग्रह भरून घेतात. नंतर अध्वर्यू, प्रस्तोता, 
इ. त्रप्रत्विज एकमेकांना स्पर्श करून विप्रुद॒डढोम संज्ञक कर्म 
करतात. चात्वालाशेजारीं प्रस्तोता, प्रतिहर्ता, इ. क्रत्विज 
वहिष्पवमान संज्ञक सामगान करतात. दुसर्‍या व तिसर्‍या 


वाजिन सदस्य आग्नीध्य (चमस) 
सवनामध्य़े अनुक्रमें माव्यंदिन आणि आर्भव किवा तृतीय 
पवमान गातात. मग पुरोडाशा,द हविद्रव्ये सुशो*भत करतात. 
आहवनीय, आग्नीध्रीय व मार्जालीय अग्नींना सोमाहुती 
देतात. अशविनोसाठी ग्रह भरून ठेवला जातो. नंतर सवनीय 
पयू्चे अनुष्ठान सुरू होतें. पशृहनन करून वपायागापर्यंत सर्व 
अनुष्ठान झाल्यावर सर्व क्रत्विज आपापल्या स्थानीं येऊन 
बसतात. शमिता ( पशु मारणारा) त्रट्रत्विज्‌ अध्वर्यूच्या आज्ञेने 
पश्ूचीं निरनिराळीं अंगें श्ामित्र शाळेंत ( पशू मारण्याची 
जागा ) अग्नीवर शिजत ठेवतो. पुरोडाज्ञादि पांच द्रव्यांचे 
हवन होतें. अध्वर्यू व प्रतिप्रस्थाता हे इंद्रवायू, मित्रावरुण व 
अझवनौ या जोडदेवतांच्या उहेशाने द्विदेवत्यसंज्ञक सोम- 
पात्रांतील सोमाचें यजन करतात. नंतर शुक्रामंथिप्रचार हें 
कर्म सुरू होतें. यांत अध्वर्थु शुक्र नामक ग्रह, प्रतिप्रस्थाता मंथि 
नामक ग्रह व चमसाध्वर्यू नांवाचे दुय्यम त्रत्रत्विनज सोमरसाने 
भरलेले चमस घेऊन त्यांतील सोमाचें हवन करतात. मग 
अवगाष्ट सोमरसाचें प्राशन व इडाभक्षण करतात. मग 
अध्वर्यु अच्छावाक । 
नांवाच्या क्रत्वि- 
जाच्या हातीं 
पुरोडाशा& दाकल 
देतो. तो कांही 
मंत्रसंघांचें पठण 
करतो. नंतर 
सोमरस चमसाचें 
अध्वर्य हवन 
करतो. मग क्रतु- 
याग करतात. यांत 
अधिकमासासह तेरा महिने व सर्व क्रतु यांच्या उद्देशाने सोमाचें 
हवन होतें. इंद्राग्नीसाठी सोमग्रह्‌ भरून ठेवला जातो. त्या वेळीं 
होता शस्त्र संज्ञक मंत्रसंघ विशिष्ट पद्धतीने म्हणतो. सोम- 
रसाचें हवन होतें. असे आणखी कांहीं विधी झाल्यावर अध्वर्यू 
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सवनप्रायठ्चित्तांचया आहृती घालतो. मग मेत्रावरुणाची 
“सर्येत ' (वाहेर चला) अशी आज्ञा होतांच सर्व त्र त्विज सदो- 
मंडपांतून वाहेर पडतात व प्रातःसवनाचें अनुष्ठान समाप्त होतें 
माध्यं दिनसवन--हें अनुष्ठान वरेंचसे प्रातःसवनाप्रमाणेच 
असतें. द्विदेवत्ययाग, क्रतुग्रह्याग वगैरे कांही कृत्ये या सवनांत 
वज्ये असतात. प्रथम विप्रुद्ढोम ज्ञाल्यावर त्ररत्विज सदोमंडपांत 
प्रवेश करतात. मग दधिघर्मप्रचार, पुरोडाशयाग, शुक्रामंथि- 
प्रचार हीं कर्मे झाल्यावर दाक्षणात्य होम करतात. अध्वर्यूला 
यजमान, त्याला पत्नी व तिला कुटंबांतील माणसें अन्वारंभ 
( हस्तस्पर्श ) करतात. मग सर्वांच्या वरून वस्त्र आच्छा- 
दितात. अध्वर्यू दाक्षिणात्य अर्थात्‌ दक्षिणांगभूत होम करतो. 
मग दक्षिणा देण्यास प्रारंभ होतो. अत्रिगोत्रांतल्या ब्राह्मणाला 
सर्वात आधी सुवर्ण दक्षिणा दिली जाते. मग सर्व क्रत्विजांना 
दक्षिणा देतात. सोमयागांतली दक्षिणा सात, एकतीस, साठ, 
शंभर, एकदों बारा, हजार किवा अगणित अज्ञा गायी किवा 
मोठ्या मुलाचा हिस्सा वगळून बाकीची सर्व संपत्ति एवढी 
असते. याशिवाय अन्य पक्ष व वेगवेगळी धान्येहि दक्षिणा 
म्हणून देतात. द.क्षणेचा एक चतुर्थांश अध्वय्‌ आणि त्याचे 
मदतनीस यांना मिळतो. बाकीच्यांचे वांटे त्याहन कमी 
असतात. आग्नीध्याला प्रथम आणि प्रतिहर्त्यांला शेवटीं दक्षिणा 
मिळते. प्रतिहर्त्याला दक्षिणा देऊन झाल्यावर दक्षिणेचें दार 
बंद होतें सग कोण्याहि याचकाला कांहीहि दिलें जात नाही. 
मग वेशवकमेण होम, महत्वतीययाग, अतिग्राह्यप्रचार, 
उक्थ्यश्रचार, या कृत्यांत सोमहवन करून सवन प्रायठिचित्ते 
घातल्यावर माध्यंदिनसवनाचें अनुष्ठान समाप्त होतें. 
तृतोयसवन-प्रथम हविर्धान मंडपाचीं ह्वारें बंद करतात. 
मग आदित्य देवतेसाठी सोमाचें हवन होतें. नंतर अध्वर्य[प्रमख 
चार क्रत्विज प्रात:ःसवना- 
प्रमाणेच सोम कुटून त्याचा 
रस गाळतात. एका कलज्ञांत 
सोमरस भरून ठेवतात, 
त्याला पुतभृत्‌ म्हणतात. 
यजमानदंपती त्यांत आशिर 
(घुसळलेले दही ) मिसळतात. 
मग मधलीं सवे कृत्ये झाल्या- 
वर पाद्युक अनुष्ठान सुरू 
होतें. शमित्याने शिजविलेल्या 
पशूच्या विविध अंगांचें अध्वर्यू हृवन करतो. मग सवनीय पुरो- 
डाशाचा याग, सोमरसाचें यजन, इडाभक्षण, कपाल'विमोचन, 
सवनमुखभक्षण, हीं कृत्ये होतात. मग यजमानासह सर्व क्रत्विज 
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पितृत्रयीच्या उद्देशाने पिडदान करतात. मग सोसदेवतेसाठी 
चरु (भात) गिजवितात व त्याचें त क च 
चरुस्थालींत तुप ओतुन अध्वर्यू त्यांत आपल्या मुखाचें अवलो- 
कते करतो. मग आणखी कांही कृत्य झाल्यावर उद्गाता प्रभूति 
सामगायक अग्निष्टोम नामक सामाचे गायन करतात. सवनीय 
पश्ूर्चे अनुष्ठान संस्राव होमापर्यंत केले डाके. मग य 
हारियोजन याग करतो. सर्वे क्र्रत्विज आग्नीध्रीय डपांत 
जाऊन दह्यावरची साय भक्षण करतात. सर्व चमसांत पाणी 
व दुर्वा घालून ठेवतात. आहृवनीयाचें उपस्थान करून सर्व 
त्र्त्विज त्यामध्ये सात सात समिधा देतात. मिग एकमेकांचा 
ह्वात घरून उभे राहतात व सख्यविसर्जन अर्थात्‌ यज्ञासंवंधाने 
केलेल्या ऐकमत्याच्या प्र तज्ञचें विसर्जन करतात. 

नंतर अध्वर्यू पत्नीसंयाज करतो. प्रायशिचित्ताच्या आहुती 
देऊन ध्रौवाज्याची समाप्ति करतो. मग समिष्टयजु होम, 
प्रणीताविमोक व उपवेयथनिरसन हीं कृत्ये केलीं जातात 
औदुंवरी (मेढ) उपटून चात्वालावर टाकतात. व्या आ 
स्थान करतात. सवनीय प्रायश्‍िचत्ते घालतात. मग * सर्यत 
अश्ली आज्ञा झाल्यावर सर्वजण सदोमंडपांतून बाहेर पडतात. 
इतकें ज्ञाल्यावर तृतीयसवनाचें अनुष्ठान संपतें. रि 
र्‍ अवभूथ-मग अवभूथस्नानासंवंधीचें अनुष्ठान सु होतें. 
अन्वाधानापासून हविद्रंब्याच्या निर्वापापर्वत मुदत 
झाल्यावर वरुणासाठी पुरोडाशाचा निर्वाप करतात. 
तयार झाल्यावर महावेदीच्या जवळ आणतात. मग सोमलिप्त 
पात्रांसह सर्वे यज्ञसामग्री चात्वालाजवळ आणून ठेवतात. 
प्रस्तोता सामगान करतो. मग यजमानदंपती व सर्व न्त्विज 
अवभूथस्तानाला जाण्यासाठी मंडपाबाहेर पडतात. मबल्या 
टप्प्यावर सामगान होतें. सर्वजण नदीच्या किंवा जलाशयाच्या 
तीरावर जमतात. जलप्रवाह दिसतांच विशिष्ट मंत्र म्हटले 
जातात. पाण्यांत दर्भमुष्टि टाकतात. पाण्यांतच वरुणाला 
पुरोडाश अर्पण करतात. स्विष्टकृतापर्यंत अनुष्ठान झाल्यावर 
सोमवल्लीचा चोथा कातडे पसरलेल्या घडवंचीवर ठेवतात. 
विषमसंख्येचे मंत्र “हणून मग तो चोथा खरुचींत भरून पाण्यावर 
पालथा करतात. मग सर्वांचे स्नान होतें. यजमान आपली 
मेखला सोडून टाकतो. पत्नी गोवळ 'योकते विसजित करते. 
स्नानानंतर यजमानदंपती धूत वस्त्रे नेसतात. उच्नेता कह्त्विज्‌ 
सवे क्रत्विजांना जलाबाहेर काढतो. नंतर उन्नेत्याला पुढे 
करून व उंबराच्या समिधा हातीं चेक सवजण मागें जल 
प्रवाहाकडे न पाहतां परत यज्ञभूमींत येतात. आणलेल्या 
समिधा आहवनीय अग्नींत टाकतात. मग उपस्थान झाल्यावर 
अवभूथाचें अनुष्ठान समाप्त होतें. 


शासक 


भारतीय संस्कृति कोश 


नंतर प्रायणीया इष्टीप्रमाणेचे उदयनीयेष्टि केळी जाते. 
त्यानंतर मित्रावरुणांच्या उद्देशाने अन्‌वंध्यायाग प्राचीन काळीं 
होत असे. यांत वदा अर्थात्‌ वांझ गायीचें हवन करीत. प्रश 
हें कृत्य कलिवर्ज्य मानलेले असल्यामुळे अळीकडे तिच्याऐवजीं 
आमिक्षेचा याग करतात. मग देविकासज्ञक देवतांचे यजन 
हाते. यजमान क्षीर करतो. स्नानानंतर वाजिनयाग होतो 
आहूवनीयांतला अग्नि एका परळांत घेऊन त्यावर वेदींतले 
कांही दर्भ जाळतात. त्या धुराचें अनुमंत्रण करतात. नंतर 
अध्वयु सक्‍्तुहोम करतो. मग अरणींच्या ठिकाणीं अग्नीचा 
समारोप करतात. यजमान यज्ञस्थलांतून घरीं येतो. नंतर 
यज्ञभूमीच्या उत्तरेस निराळया विहारांत अग्निमंथन करून 
अग्निस्थापना करतात. त्यावर अग्नीच्या उद्देशाने उदवसानीय़ा 
इष्टि करतात. ती न केल्यास पूगाहुति संज्ञक आज्याहति 
देतात. [ म. ज्ञा. को.; हि. ध. ] 


गव एक पितृगण. संख्या चोसप्ट हजार. यांची 
गाण्मधयाच व्याख्या पुढोलप्रमाणे -- * यानग्निरेव दहन्‌ 
स्वदयति ते अग्निष्वात्ता: ' << ज्यांना अग्नि जाळून भक्षितो, 
ते अग्निष्वात्त होत (श.ब्रा.२.६. १. ७ ). हे दक्षिण दिस 
सोमपद नांवाच्या प्रदेशांत वास्तव्य करतात गंगे, ग; क, 
१. ६३; विष्णु पू. ११९ ऐेंद ). 
संध्या नामक आपल्या कन्येस पाहून ब्रह्मदेव मोहित ज्ञाला 

असतां त्याच्या घामांतून यांची 
यांची पत्नी होय. कांहीच्या मते 
अन्य कांहीच्या मते क्रुतु म्हणजेच अग्निष्वात्त होत. यमपुत्र 
शंखाच्या सूक्‍्तांत अग्निप्वात्तांना पुढील आवाहन आहे- 

भग्निष्वातता: पितर एह॒ गच्छत 

सद: सद: सदत सुप्रणीतय: । 

अत्ता हवोंषि प्रयतानि बहि- 

ष्यथा राय स्ववीरं दधातन ॥| 


(क. १०. १५. ११) 
थ आगमन करा. प्रशंस- 
णाऱ्या पितरांनो, आपा- 
या कुझास्तरणावर ठेवलेले 
नी (पुत्र) परिपूर्ण असें 


उत्त्ति झाली. स्वघा ही 
ते मरीचीचे वंगज असून 


अर्थ--हे अग्तिष्वात पितरांनो, इ 
नीय मार्गाने पण प्रेमळपणाने वाग 
पल्या आसनांवर अधिष्ठित होऊन, य 
हविर्भाग सेवन करा आणि दौरां 
वैभव आम्हांला द्या. 

सांप्रत श्राद्धांत पितरांना 
करतात. ही प्रथा वेदकालाइतकी 
मंत्रावरून दिसतें. 


पीवरी ही यांची मानसकन्या होय. तिचा विवाह 


कुथ्यास्तरणावरच पिंडदान 
प्राचीन असल्याचें वरील 


व्यासपुत्र 


| 


खंड पहिला 


शुकाशीं झाला (ब्रह्मांड पु. उ. ३. १०. ७५-८० ). दुसरी 
मानसकन्या सेना ही हिमालयाची भार्या झाली (वायु पु. 


३०. २७). हे इतर पितृगणांचे अधिपति होत. पाहा-पितृ 
समाज. [पु. इं. ] 

व > संकटकालीं अग्नीचे रक्षण करणें अशक्‍य 
आग्नसमसाराप 


झाल्यास अथवा पति-पत्नी या उभयतां- 
नाहि प्रवासाला जाणें असल्यास अग्नीचा समारोप करतात. 
“ अयं ते योनि: ' या मंत्राने प्रथम होम करतात. नंतर 
अग्नीवर अरणि अथवा समिधा तापवून त्या वस्तूंत अग्नि 
आला असें समजतात. याचेंच नांव समारोप. प्रवासांत हो 
समिधा वरोबर घेतात व गांवाची सोमा किवा नदी ओलांड- 
तांना तिला स्पर्धे करतात. परत स्वगृहीं आल्यावर मंथनाते 
अग्नि उत्पन्न करून अथवा श्रोत्रियाच्या घरचा आणून त्याची 
स्थापना करतात व ती समिधा अग्नींत टाकतात. समारोपाचा 
अवघि वारा दिवसांचा असतो. त्यापुढे काळ लोटल्यास अग्नि- 
विच्छेद झाला, असें समजतात. मग गृह्यसूत्रानुसार अग्नीचे 
पुन:संधान करावे लागतें. पाहा-प्रत्यवरोहण; पुन:संधान. 
, केप. ते: फरे. ] 


अग्नि सोर सूक्तद्रष्टा. तीन हजार तीनशे तीस आणि 
ग्न साचक नऊ इतक्या दिव्य विभूतींनी अग्नीची 
सेवा करून त्याला यज्ञसंपादक म्हणून त्या ( आसना ) वर 
अधिष्ठित केले, असें हा सांगतो (क्र. १०. ५२. ६). 


याचें विधान पुढीलप्रमाणे - पिवळ्या 
झस्तभन यत्र टब्याने भूर्जपत्रावर दुहेरी चौकोन काढावा 
व त्याच्या चारी कोपर्‍्यांवर प्रत्येकी दोन त्रिशूळ रेखाटावे 
दुहेरी चौकोनाच्या आंत आणखी 
एक चौकोन काढून त्याच्या चारी 
दिशांना क्रो हें अक्षर लिहावें व त्या 
अक्षराच्या मध्यभागीं सिद्धि प्राप्त 
करून घेऊं इच्छिणाऱ्या व्यक्‍तीचें 
नांव लिहावे. मधल्या चौकोनाच्या 
बाहेरच्या चारी कोपर्‍यांत ल हे 
अक्षर लिहावे. नंतर यंत्राची पुजा 
करून ब्राह्मणभोजन घालावें. मग जोप 
हें यंत्र यतीत पदाचे व त्यावरून वाहतें पाणी सोडावे. जोपयत 
हे पाणी वाहत राहातें, तोंपर्यंत अग्नीर्चे स्तभन होतें. [ यंत्र- 
चितामणि ] 


आअग्निस्तंभन यंत्र 


६९ अग्निहोत्र 


यातर * यस्मिन्‌ अग्नये होत्र होमो भवति तदग्निहोत्रम्‌ 
झहात्र (3 ज्या कर्मात अग्नीला उद्देशून होम केला 
जातो तें कर्म म्हणजे अग्निहोत्र होय ), अशी याची व्याख्या 
आहे (जे. सू. भाष्य १. ४. ४). अग्निहोत्र घेणें म्हणजे 
गाहेपत्य, आहवनीय व दक्षिणाग्नि या तीन अग्नीचे आधान 
करणें. याला अग्न्याधानविधि म्हणतात. ज्याने अग्न्याधान 
केलें असेल, त्याला आहिताग्नि म्हणतात. आहिताग्नीला रोज 
सकाळ-संध्याकाळ होम करावा लागतो. अग्न्याधानाचा 
अधिकार त्रैवणिकांनाच असला, तरी निषाद व रथकार यांनाहि 
आधान न करतां अग्निहोत्र करतां येतें, असें कांही सुत्रकार 
सांगतात. केवळ गाहुंपत्य अग्नि नित्य ठेवावा व प्रत्येक कर्माच्या 
वेळीं दुसरे दोन आग्नि गाहूपत्यांतून काढून घेऊन सिद्ध करावे 
असा प्रमुख पक्ष आहे. याला उद्धरणपक्ष म्हणतात. तीनहि 
आग्नि नित्य धारण करणें, या विकल्पाला अजस्रपक्ष म्हणतात. 
सकाळच्या होमासाठी पहांटेस अथवा सूर्य क्षितिजावर येतां- 
क्षणीच उद्धरण करतात. सायंकाळीं दिन-रात्रींच्या संधिकालांत 
अथवा आकाशांत पहिला तारा दिस लागतां किवा पहिल्या 
प्रहरीं उद्धरण करतात. 

प्रथम आग्ति प्रदीप्त करून त्याच्या भोवती परिस्तरणें 
घालतात. पात्रासादन करतात. अग्निझाळेच्या दक्षिणेस गाय 
उभी करून तिची धार काढतात. तें दूध अग्नीवर तापवितात. 
यजमानाच्या अनुने अध्वर्यू तें दूध चार स्रुवे भरून अग्नि- 
होत्रहवणींत घेतो. प्रथम अग्नींत समिधा देतो व मग दुधाची 
आहुति देतो. सकाळच्या होमांत सूर्याचा व सायंकाळच्या 
होमांत अग्नीचा निर्देश करायचा असतो. मग गाहूपत्याची 
प्राथना होते. स्रुचींतल्या हवोचा अल्पांश पितरांसाठी दक्षि- 
णेस टाकतात. यजमान उपस्थान करतो. अध्वय्‌ अवशिष्ट 
दुधाचे प्राशन करतो. स्रुचींत पाणी घालून तें सर्प, पिपीलिका 
(मुंग्या), इ. क्षुद्र प्राण्यांना दिलें जातें. दुसर्‍यांदा घातलेले 
पाणी अध्वय्‌ यजमानपत्नीच्या हातावर ओततो. ख्रूची 
अग्नीवर तापवून तिची वाफ सप्तर्षींना उहेशून आकाशांत 
सोडतात. तीन्ही अग्नींच्या भोवती परिषेक करून अग्तींत 
इंधने घालतात. अग्निहोत्री गृहस्थाने जर बराच काळ होम 
केला नाही, तर त्याला परत अग्त्याधान करावें लागतें. यज- 
मानाने रोज अग्निहोत्र करावें, निदान पर्वदिवश्षीं तरी अवश्य 
करावें, असें सांगितलें आहे. अग्निहोत्र असतां यजमानाला 
एकट्याने प्रवासाला जाण्यास आडकाठी नाही. पण यजमान- 
पत्नीला मात्र ग्रामसीमा ओलांडतां येत नाही. तिचा आणि 
अग्नीचा कधीहि वियोग होतां कामा नये. पत्नीला प्रवासाला 
न्यायचें असेल, तर अग्नीलाहि बरोबर न्यावे लागतें. तसें 


अग्निहोत्र 


करतांना अग्नीचा अरणींत समारोप करून ती वरोवर नेतात 
व इष्ट स्थळीं पोचल्यावर पुनरच मंथन करून अग्नि निर्माण 
करतात. आपत्काळीं एकदम पंधरा दिवसांचे होम देतां येतात. 
“मुखं वा एतद्यज्ञानां यद'ग्नहोत्रम्‌ ' (3: अग्निहोत्र हें यज्ञाचे 
मुख होय ), असें दातपथांत म्हटलें आहे (१४. ३. १. २९). 
भरताने अग्निहोत्र केल्याचा उल्ळेख भागवतांत आहे (५.७.५). 
पाहा - अग्निहोत्रहोम, अग्न्याधान. [ विद्याधरश्ास्त्री भिडे ] 


एक आध्यात्मिक कल्पना. मनुष्य 
वोलतो तेव्हा इृवासाचा निरोध 
होत असतो. याचा अर्थ तो आपल्या प्राणांचे वाचेंत हवन 
करतो. वोलणें थांबले, की इवास मोकळा होतो. म्हणजे 
वाणीचें प्राणांत हवन होतें. हीं दोन हूवनें अनंत व अमर असून 
इतर कर्ममय हूवनें नववर आहेत. याचा अर्थ आपल्या 
अंतर्यामी अखंड अग्निहोत्र चाललेले असतें असा आहे. हें ज्या 
विद्रानांना कळलें, ते लौकिक अग्निहोत्र पाळीत नाहींत (कौषि. 
उ. २. ५). या आंतर अग्निहोत्राचा शोध प्रतर्दंनाने लावला, 
म्हणून त्याला प्रातदेन अग्नहोत्र असें नांव पडलें. [उ. र. ] 


ल्न ९ 
आमरहात्र -प्रातदून 


यज्ञीय पात्रांतील एका स्रुचीचें नांव. ही 
वेकळीची करावी, असें सांगितलें आहे. 
स्रुचीने करतात. हिच्यांत पवित्रकावरून 


अभिहोत्रहवणी 
अग्निहोत्रहोम या 


अग्निहोत्रहवणी 
पाणी ओतून तें मंत्रांनी सिद्ध करतात. या पाण्यालाच प्रोक्षणी 
म्हणतात. त्यानेच अन्य पात्रांचे प्रोक्षण करायचें असतें. 
[ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


आम्होत्रहोम शगितिहोक्यॉने न्त्यि सकाळीं आणि सायं- 

काळा तीन्ही अग्नींच्या ठिकाणीं जो होम 
करायचा असतो, त्याला हें नांव आहे. याचा मुख्य हवि म्हणजे 
गायीर्चे दध होय. तें न मिळाल्यास तांदूळ, तूप व दही, हीं 
द्रव्ये चालतात. विशिष्ट कामनेसाठी विशिष्ट द्रव्ये घेतात. 
पद्युकामना असेल तर दूध, ओजाची कामना असेल तर 
तांदूळ, इत्यादि ( ते. ब्रा २.१ ). हवनीय द्रव्याच्या दोन दोन 
आहुति सकाळीं सूर्य व प्रजापति यांना उहे्यून व साप्रंकाळीं 
अग्नि व प्रजापति यांना उद्देशून देतात. हा एकच मुख्य विधि 


७० भारतीय संस्कृति कोडा 


अग्निहोत्र्याला नित्य आवश्यक आहे. शिवाय अग्नीजवळ उभे 
राहून दोन्ही वेळां कांही प्राथनामंत्रह् म्हणावे लागतात. 
या कर्माला उपस्थान अशी संज्ञा आहे. 

हें उपस्थान झाल्यावर गृह, पश्‌, रात्रि आणि दिशा 
यांचेंहि उपस्थान यजमान करतो. अंतर्वेदींत वसून आपल्या 
संततीसाठी आद्नीर्वाद मागतो. उपस्थान सायंकाळींच करावें, 
कौ प्रातःकाळींहि करावें, यासंवंधी सूत्रकारांत मतभेद आहेत. 
महिन्याच्या पहिल्या पक्षांत अग्नीपोमाचें व दुसर्‍या पक्षांत 
इंद्राग्नीचें उपस्थान अन्य उपस्थानांवरोवर करायचे असतें. या 
होमाचा विधि यजुर्वेदांतच सांगितळेला आहे. यजमान क्षत्रिय 
असेळ, तर त्याच्या घरीं फकत पर्वदिवशींच होम होतो. 
क्षत्रियाच्या घरीं ब्राह्मणानेच होम करायचा असतो. पाहा-- 
अग्निहोत्र. [विद्यावरक्रास्त्री भिडे ] 


अग्नोकरण श्राद्धाचा अंगभूत होम. श्राद्धांत ब्राह्मणाच्या 
र्ण हातावर किवा अग्तींत जो चरूचा हविर्भाग 
देतात, तें कृत्य. [ सं. कौ. ] 


अग्न्यांधान अग्निहोत्र घेतेवेळी हा विधि करतात. शमीच्या 

दृक्षावर वाढलेल्या अइवत्थाच्या लाकडाच्या 
अरणी करून त्यांच्या घर्पणांतून प्रथम अग्नि उत्पन्न करतात. 
हा आग्नि तीन किवा पांच ठिकाणीं स्थायणें हें अग्न्याभानांतलें 
प्रधान कम होय. या प्रसंगीं अध्वर्यू, ब्रह्मा, र्‌ 
आग्नीध्र, असे पांच क्रत्विन नियोजित करतात. तीन अग्नि 
म्हणजे गार्हुपत्य, दक्षिणाग्नि व आहूवनोय हे होत. या तीन 
अग्नींत सभ्य व आवसथ्य या दोन अग्नींची भर पडली, की 
ते पांच अग्नि होतात. पाहा - अग्निहोत्र, पुनराधान. 


होता, उद्गाता व 


आण्यातेव सात हृविरयज्ञांपेकी पहिला याग. हा याग दोन 
दिवस चालतो. पहिल्या दिवसाला उपवसथ 
असें नांव असून, त्या दिवशीं प्राथमिक गोष्टी करतात व दुसर्‍या 
दिवशीं मुख्य विभ्नि करतात. कृत्तिका, रोहिगो, मृगशीय, पूर्ता- 
फल्गुनी, विशाखा, उत्तराभाद्रपदा, यांपेकी एका नक्षत्रावर 
किवा वसंत क्रतु, उन्हाळा, पावसाळा, हिवाळा, यांतल्या 
पर्वेदिवशीं अनुक्रमें ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य व उपक्रृष्ट यांनी 
अग्न्याधेय करावें, असें सांगितलें आहे. 
विशिष्ट देशीं, विशिष्ट पुरुषाने मंत्र म्हणून गाहूपत्यादि 
अग्नींच्या उत्पत्तीसाठी आयतनांत निखारे ठेवणें, याला 
अग्न्याधेय असें नांव आहे. अरणी आणण्पापासून तों पूर्णा- 
हुतीपर्यंतच्या सर्व क्रियांचा अग्न्याधानांत समावेश होतो. हें 


खंड पहिला 


केल्यावर यजमान आहिताग्नि होतो. सर्वे यागांपूर्वी अग्न्याधाने 
विहित आहे. 

शमीवृक्षांतर्गत वाढलेल्या अश्वत्थ वृक्षाच्या अरणी अध्वर्यु 
आणतो. त्याचप्रमाणे वाळू, खारट माती, उंदराच्या बिळाची 
माती, इत्यादि सात प्रकारची माती; तसेंच अइवत्थ, उदुंवर, 
शमी, इ. सात प्रकारचें लाकूडहि गोळा करतो. 

यजमान एखादी उंच जागा देवयजन म्हणून निवडून तिथे 
मंडप घालतो. मंडपाच्या मध्यभागीं एका टोकाला गाहूंपत्य 
अग्नीचे आयतन, तसेंच गाहेपत्याच्या पुर्वेला व आग्नेयीला 
अनुक्रमे आहवनीय व दक्षिण या अग्नींचीं आयतनें असतात. 
आहूवनीयाच्य़ा समोरच्या गृहांत सम्य व आवसथ्य या 
अग्नींचीं आयतनें असतात. 

यजमान व यजमानपत्नी रेशमी वस्त्रे नेसून अग्नीची 
प्रतिष्ठापना करतात. यजमान संकल्प करून क्ररत्विजांचे वरण 
करतो व त्यांची मधुपक्ंपूजा करतो. दुपारीं किवा संध्याकाळीं 
अध्वर्थु औपासन अग्नींतून थोडा अग्नि घेऊन किंवा मंथनाने 
ब्राह्मौदनिक नामक आग्ति प्रज्वलत करतो. एक स्थंडिल 
तथार करूत त्याच्यावर पूर्व-पश्‍चिम व दक्षिणोत्तर तीन तीन 
रेघा मारून त्यांवर औपासनाग्तींतून आणलेले निखारे ठेवतो. 
रात्रीं अध्वर्यु ब्राह्मौदनिक अग्नीच्या पश्‍चिमेला चार पात्रांत 
तांदूळ भरून ब्रह्मौदन शिजवितो. त्यांतील थोडा भाग ब्राह्मो- 
दनिक अग्नीला अर्थण करतो. यजमान चार पात्रांत तो 
शिजविळेला भात ठेवूत त्याच्यावर भरपूर तुप ओततो आणि 
तो भात ब्राह्मगांना देतो. उरलेल्या ओदनांत चित्रोय अश्‍व- 
त्याच्या तीन समिधा बुडवून त्या ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य 
यांच्या नांवाने अग्नीला अर्थपण करतात. मग यजमान अध्व ला 
व ब्रह्मौदन भक्षण करणाऱ्या ब्राह्मणांना प्रत्येकी तीन कालवडी 
देतो. अग्न्याधेयापुवी बारा, तीन, दोन किवा एक दिवस 
चित्रीय अश्वत्थाच्या समिधा यजमानाने अग्नीला द्यायच्या 
असतात. 

अग्न्याधेयाच्या आदल्या रात्रीं काळे ठिपक्रे असलेला बकरा 
गाहुंपत्याग्नि-आयतनाच्या उत्तरेला बांधतात. यजमान त्या 
रात्रीं मौत पाळतो व ब्राह्मौदनिक अग्नींत लाकडाच्या ढलप्या 
टाकीत राहतो. पहाटे अध्वर्यू दोन अरणी अग्नीवर तापवितो. 
नंतर ब्राह्मौदनिक अग्नि विझवितात. अध्वर्यु अरणी यजमाना- 
कडे देतो व यजमान त्यांचें आवाहून करतो. अध्वर्यू अग्नींच्या 
आयतनांची रचना करून त्यांवर जलप्रोक्षण करतो. मंग आय- 
तनांवर वाळू पसरून तिच्यावर गारगोटी, लांकडी वस्तु, इ. 
संभार ठेवतो. अध्वर्यू ब्राह्मौदनिक अग्नीची राख बाजूला करून 
तिथे दोन अरणी ठेवतो व सकाळीं आग्नि उत्पन्न करतो. 


७१ 


अग्न्युत्सव 


त्या वेळीं एक तांबडा किवा पांढरा घोडा तिथे ठेवतात व 
शक्‍तिसांकृति हें साम गातात. 
अग्नि उत्पन्न होतांक्षणींच अध्वर्यू ' उपावरोह जातवेद: ! 
या मंत्राने त्याचें आवाहन करतो. यजमान चतुहोतृ मंत्र म्हणतो. 
अध्वर्यू ढलप्या टाकून अग्न प्रज्वलित करतो. रथंतर व यज्ञा- 
यज्ञीय हीं सामें गायिलीं जातात. या वेळो तो संभारावर 
गार्हुपत्य अग्नि ठेवतो व मंत्र म्हणतो. यजमान * घर्मशिरस ! 
मंत्र म्हणतो. अध्वर्यू प(रस्तरण करतो. र 
सक्ताळीं अर्धे सूयेवरिव वर यायच्या आंत आहवनीयाग्नीची 
स्थापना करत:त. अध्वर्यू गाहुंपत्य अग्नीवर काटक्या पेटवितो 
आणि एका पात्रांत वाळू भरून त्यावर त्या ठेवतो. यजमान 
घोड्याच्या उजव्या कानांत अ'ग्नतनु मंत्र म्हणतो. मग अध्वर्य 
तो अग्नि आहवनीयाच्या आयतनांत स्थापन करतो. अग्नि 
स्थापन करतांना गोत्र व वगं यांप्रमाणे विधि वेगवेगळा 
असतो. आग्नीध्य गृह्याग्त घेतो क्रिवा मंथन करून अग्नि 
उत्पन्न करतो आणि दक्षिणाग्नि स्थापन करतो. या वेळीं 


_ 


यज्ञायज्ञीय हें साम गातात. 

आहवनीय अग्नि गाहुंपत्य अग्नींतून एका पात्रांत घेतात 
या वेळों वामदेव्य साम गातात व घो 
जातात. ब्रह्मा विहाराच्या दक्षिणेला. र 
तीन फेरे फिरवितो. अध्वर्य घोड्याला संभारावरून चालायला 
लावता व उजवा खूर असा ठेवायला लावतो, को प्रतिष्ठापना 
केल्यावर अग्नीचे निखारे त्या पावलावर पडावे 

सवे अग्नींची प्रतिष्ठापना झाल्यावर मग पुर्णाहृति होते 
अग्नींची पुजा केल्यावर यजमान क्र॒त्विजांना गाय, बेल, नवीन 
स्थ, बकरा, पुणंपात्र, घोडा, इ. वस्तु दक्षिणा म्हणून देतो. 
पाहा - अग्न्णाधान. [ हि. ध. ] री 


ड्याच्या मागून पूर्वेकडे 
थ किवा रथचक्र याचे 


जिची स्थापना व पुजा करायची असते, 
अशा धातुमूतीतळे दोष नष्ट होण्यासाठी 
तिला ्रथम ताम्मपात्रांत ठेवून तिच्यावर दध व पाणी 
यचा अभिषेक करतात. ऱ् 
म्हणतात. [ सं. कौ. ] 


अग्न्युत्तारण 
त्या वेळीं ' अग्न: सप्तिम्‌ ' इ. स्‌क्तें 


अग्न्युत्सव जी येथील जगज्ञाथाच्या मं.दरांत नित्य 

वे प्रथम आ'ग्नवूुजा आण हवन होतें. 
जगन्नाथाचा नेवेद्य इथल्या यज्ञाग्नीवरच शिजतो. अग्निपुजेची 
हा प्रथा उत्कलाचा राजा महाभावगुप्त ययात याने सुरू केली. 
तो अग्निपूजक होता. त्याच्या प्रेरणेने उत्कलांत अनेक यज्ञ 
झाले आणि ती प्रथा पुढे दोनशे वषेपर्यंत चालू राहिली. 


अग्न्युत्सव 


यज्ञनगर नांवार्चे एक स्थानहि उत्कलांत प्रतिष्ठित झालें. 
अग्निपूजा हें मोक्षाचे एकमेव साधन आहे, असा ययातीने प्रचार 
केला आणि त्याप्रमाणे आचरणहि केलें. ययाति आणि पाद- 
पद्माचार्य यांच्या 
प्रेरणेने, अनेक 


प्रचारक स्वतः 0 1 
ल्य !! 9 ॥/१//,/ ट्ट 
ण डच ,(::4//- 
अग्निधारणा व टकटक 


करून समग्र उत्क 
लांत अग्नीच्या 
उपासनेचा प्रचार 
करीत राहिले. हे 
लोक वडू या 
नांवाने प्रसिद्ध 
आहेत. ययातीच्या 
काळांत दर वर्षी 


माघ पूणिमेस 
अग्न्युत्सव नांवाचा 
एक उत्सव उत्क अग्न्युत्सवमूति 


लांत साजरा होत 
होता. आजहि तो चालू आहे. हे लोक जगन्नाथाला यज्ञावतार 
समजतात. पाहा - जगन्नाथ. [ कल्याण-भक्तिअंक ] 


८. पारशी लोकांची आअग्निशाला. पाहा - आतदा 
अग्यारा वेहेराम. 
ब्राह्मणाची एक विशिष्ट संज्ञा. वर्णामध्ये तो 
अग्रजन्मा 


प्रथम ज्ञाला म्हणून किवा अग्र > प्रधान अंग 
अर्थात्‌ मुख, त्याच्यापासून झाला म्हणून ब्राह्मणाला अग्रजन्मा 
म्हणतात. “* ब्राह्मणो5स्य मुखमासीत्‌ * अशी श्रुति आहे. 

अग्निदेवतानां ब्राह्मणो मनुष्याणाम्‌, तस्माद्‌ ब्राह्मणो 

मुखेन वीर्य करोति, मुखतो हि सृष्टः 

( तांड ब्राह्मण ) 

अर्थ - अग्नि देवतांचें (व) ब्राह्मण मनुष्यांचें मुख आहे. म्हणून 
तो मुखापासूनच वौर्य करतो. ( तो ) मुखापासूनच उत्पन्न 
झाला आहे. 

याशिवाय ज्येष्ठ भ्राता व ब्रह्मदेव यांनाहि अग्रजन्मा म्हण- 
तात ( नानार्थमंजिरी ). पाहा - ब्राह्मण. 


अग्रदानी आसामांतील ब्राह्मणांची एक पोटजात. हे कोक 
प्रेतदहनाचे मंत्र म्हणतात व श्राद्धाची दानदक्षिणा 
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भारतोय संस्कृति कोठा 


घेतात. अग्रदानी याचा अथे प्रेताच्या उद्देशाने दिळें जाणारे 
दान घेणारा असा आहे. 


जं (इ.स. १६८८ चा सुमार. ) हा पयहारी कृप्ण- 
ग्रदास द्रसचा शिप्य असून (हेह. गुरु होता. भक्‍त 
मंडळींत अग्रअलि नांवाने तो प्रसिद्ध आहे. आंबेरचा राजा 
मानसिंह हा याचा भक्‍त होता, असा उल्लेख भक्‍तमाल ग्रंथांत 
मिळतो. मानसिक उपासनेत हा प्रवीण होता. याला बागेची 
विशेष आवड होती. वार्गेत झाडें लावतांना हा सदैव रामनाम 
जपत राही. 
प्रसिध बाग सों प्रीति सुहथ कृत करत निरंतर । 
रसना निर्मळ नाम मन हुं बरसत धाराघर ।॥। 
| ी ( छप्पय्य २६ ) 
अथ - वागेवरचें याचें प्रेम प्रसिद्ध असून वार्गेत काम करीत 
असतांना याची जीभ रामनामाचा वर्पाव करीत असे. 
याच्याच आदेशावरून नाभादासाने भक्‍तमाल ग्रंथाची रचना 
केली. आपल्या गुरूनंतर हा गलताच्या गादीवर वसला. ध्यान- 
मंजरी, अष्टयाम, हितोपदेश, उपाख्यानवावनी, रामभजनमंजरी, 
इ. याचे ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. रामभक्‍तीचा साधक या नात्याने 
अग्रदासाची साधना महत्त्वपूर्ण आहे. श्रीरामाचे सोंदर्य वणि- 
तांना तो म्हणतो -- 
कुंडल ललित कपोल जुगल अस परम सुदेसा । 
तिनको निरखि प्रकास लजत राकेस दिनेसा । 
मेचक कुटिल विसाल सरोरुह नेन सुहाए । 
य ह लज के निकह मनो अलि-छौना आण । 
थे - (श्रीरामाने त कुंडले धारण केलेलों आहेत. त्य 
मुळे ऱ्य गाल का भक व 
लाजतात. काळेभोर, खट्याळ मिशळ व कळ पडसूर्यहि 
न ' विशाळ, असे कमलनयन मोठे 
सुंदर दिसत आहेत आणि ते जणू मुखकमलावर बसळेळे दोन 
लहान भुंगेच आहेत. 
अग्रदास हा रामचंद्राच्या आदर्श 


शर्चि पालन करणारा एक 
निष्ठावं .; हि. ब. वे वि ळ 
त भक्‍त होता. [ भा. सं.; हि. ब. वै. क.; रा. भ. ज्ञा. ] 


अ वै ण च्या अं “५ ९ 3. ले व्र 2.७ 
ग्रवाल छा च | तगत एक जात. लोकभापेत या 
ह ब्दाचे उच्चारण अगरवाल असेंहि होतें. दक्षिण- 
व न पंजाब, र राजस्थान व पश्चिमेकडचा उत्तर प्रदेश, या 
व या जातीची बरीच लोकसंख्या आहे. व्यापारधंद्याच्या 
नमित्त हे ळोक भारतांत सर्वत्र पसर्‌ठेले असले तरी, वर उल्ले: 
खिलेले भूप्रदेश हेंच त्यांचे भौगोलिक क्षेत्र अक तर उल्ल- 
खिले भू भौगोलिक क्षेत्र आहे. चारणांनी लिहू 


ठवलल्या जातीय परंपरांवरून कळतें, की राजा अग्रसेन हा्‌या 
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जातीचा मूळ पुरुप होता. त्याचे १८ पुत्र होते आणि त्यांच्या- 
वरूनच अग्रवाल जातींत १८ गोत्रे निर्माण झालीं आहेत. 

अगरोहा ही अम्रसेनाची राजधानी होती. हेंच अग्रवाल 
जातीचें मूलस्थान होय. पंजाबच्या हिसार जिल्ह्यांतल्या फतेहा- 
वाद या. दहरावरून सिरसा ( शैरीपक ) कडे जाणाऱ्या 
मार्गावर अगरोहा हें ठिकाण लागतें. त्याच्या आसपास बर्‍याच 
टेकड्या पसरलेल्या आहेत. भारतीय पुराणवस्तु संशोधन 
खात्याने तिथे केलेल्या उत्खननांत कांही प्राचीन तांब्याचे 
शिक्के मिळाले आहेत. त्यांवर पुढील लेख आढळता -- 

अगोदके अगाच जनपदस री 

याचा अर्थ, अगोदक स्थानांतल्या अगाच जनपदाची मुद्रा 
असा होतो. अगोदक हें संस्कृत अग्नोदकारचें प्राकृत रूप आहे 
अग्नोदक ही राजधानी होती व तिच्या चारी बाजूना पसरळर 
एक जनपदराज्य होतें. शिक्‍्क्यावर त्या जनपदाचे नाव अगाच 
असें दिलें आहे. पण त्याचें संस्कृत रूप अम्रत्य किवा अग्न न 
असलें पाहिजे. अग्रजनपद व त्याची राजवाना, यात जे लोक 
वास्तव्य करीत होते, त्यांची राजनैतिक संघटना तत्कालीन 
अन्य जनपदांच्या धर्तीवरच असावी. र 

अग्रवाळ जातीचा मूळ पुरुष अग्रसेन याची नि'श्‍चत 
ऐतिहासिक माहिती उपलब्ध नाही. आपल्या नांवाला अंबुहषे 
अश्या मूळ पुरुषाची कल्पना करणें व शक्‍य ही त्याची कथा 
तयार करणे, ही जनपदयुगांतल्या जातीजमातींची सर्वमान्य 
अशी प्रथा होती. त्यावरून असें वाटतें, | की कचा लोकांनी 
आपल्या परमश्रेष्ठ कुलपुरुषाला अग्रसेन हें नांव द्लि असावें. 
दंतकथांमव्ये या अग्रसेनाला क्षत्रिय, मानलें आहे. मुळांत 
ही कुलश्रेणी शास्त्रोपजीवी असावी, असे वाटते. पुढ तिने 
आपल्या विकासक्रमांत कृषि व वाणिज्य हे व्यवसाय स्वीकारले 
असावे. भारतीय इतिहासांत अग्रवाल जातीचे उल्लेख 
तेराव्या शतकापासून मिळू लागतात. त्या बलेधी ति अग्र- 
वालांना अग्नोतकान्वय म्हणजेच अग्नोतकवंशी व म्हटलें आहे 
अग्नोतक हें नांवहि प्राचीन अग्नोदक या नांवाचे सूचक आहे. 
अग्नोदकांतून बाहेर पडलेले जे अग्रवाल राजस्थानाकड गेले, 
त्यांना मारवाडी असें नांव पडलें व १ जे मध्यदवेशांत येऊन 
वसले, त्यांना देसी हें तांव मिळालें. [ डॉ. वासुदेवशरण 
अग्रवाल ] 

र इ. स. १२५४ ) थाचा जन्म आग्याला 
अग्रवाळ काव झाला. याने प्रद्ुम्नचारित नामक काव्य 
लिहिलें आहे. या काव्याबद्दल र्डॉ. हिराळाल कयुनया हा 
ग्रंथ भाषा व साहित्य या दोन्ही दृष्टींनी अत्यंत महृत्त्वपूणे 
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आहे. हा कवि अग्रवालवंशी जेन होता. [ सूरपूर्व ब्रजभाषा 
और उसका साहित्य ] 


(अग्र ५ शाला ) देवालयाजवळ बांधलेत्या 
अ ग्रशा ह... >: द न. त 
ला धर्मजञाळेला हें नांव आहे. देवस्थानाच्या उत्सव 
प्रसंगींच्या जेवणावळी या इमारतींत होतात. 


अ या शब्दाची व्याख्या मानसार ग्रंथांत पुढीलप्रमाणे 
ग्रह्ार दिलेली आहे- 
अग्रं ब्राह्मणभोजन तदर्थ हियन्ते राजधनात्‌ 
पृथक्‌ क्रिपन्ते ते अग्रहारा: क्षेत्रादय: 

अर्थे - अग्न ब्राह्मणभोजन. त्यासाठी राजधनांतून वेगळे 
केलेले ते क्षेत्रादिक अग्रहार होत. 

प्राचीन काळीं राजे लोक विद्वान्‌ ब्राह्मणांच्या योगक्षेमासाठी 
विशिष्ट भूभागाचें दान करीत व तिथे त्या ब्राह्मणांची वसाहत 
उभारून देत. त्या भागाचा मह्सूलहि त्या अग्रहारांतल्या 
लोकांच्या उपजीविकेसाठी लावून दिला जाई. अज्ञा गावांना 
अग्रहार म्हणत. तिथे राहून विद्वान्‌ ब्राह्मण विनाशूल्क अध्या- 
पनार्चे काम करीत. अशा अग्रहारांत अनेक ठिकाणांहून 
विद्यार्थी अध्ययनासाठी येत. 

एका काळीं भारतांत सवंत्र अग्रहार ही संस्था चालत होती. 
बिल्हणाने काश्सीरांतल्या अग्रहारांचें तपज्षीलवार वर्णन केलें 
आहे - प्रवरपुरांत नद्यांच्या संगमावरच्या उत्कृष्ट जमिनी 
राजांनी ब्राह्मणांना अप्रहार म्हणून दिल्या होत्या. वितस्ता 
नदीकांठचा अग्रहार शुभ्र होता. तिथलीं घरें लांकडी होतीं. 
अनंतराजाने डोंगरावरहि अन्रहार स्थापले होते. त्यांना भट्टाग्र- 
हार असें म्हणत. शिथिल होत जाणार्‍या धर्माला मजबुती 
आणण्यासाठी उभारलेल्या तटांसारखे ते वाटत ... 

गोमंतकांत कदंबराजांनी बरेच अग्रहार स्थापल्याची 
माहिती मिळते. गोमंतकांतल्या काणकोण विभागाला अष्टागर 
( अष्टाग्रहार ) असें दुसरें नाव आहे, तें वरील शब्दावरूनच 
आलें आहे. १०व्या शतकांत धारवाड जिल्ह्यांतल्या कडयुर 
गावीं राष्ट्रकूटांनी दोनशे ब्राह्मणांची सोय होईल, असा अग्रहार 
स्थापला होता. म्हैसूरमधील आरसीकेरी व बनवासौमधील 
बेळगावे या ठिकाणीं'हि अग्रहार होते. 

अग्रहारांची रचना सामान्यत: पुढीलप्रमाणे असे - 

मध्यभागीं देवालय, होमशाळा, पाठशाळा, भोजनश्ाळा व 
रुग्णालय या संस्था आणि सभोवती ब्राह्मणांची घरें. अग्रहा- 
रांतील वस्ती दृढ झाल्यावर मग तिथे वाणी, उदमी, कारुनारु 
यांची वस्ती होई. दुकानें थाटलीं जात. मग त्या वसाहतीला 
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टुमदार नगराचे स्वरूप येई. तिथली व्यवस्था महाजनांकडे असे. 
ते ब्राह्मणांतूनच निवडले जात. सर्व महाजनांनर एक अध्यक्ष 
असे. अग्रहारांना मिळालेल्या देणग्या व्याजीं लावून त्या 
व्याजाचा विनियोग विविध कार्याकडे केला जाई. वेळगावे 
येथील अग्रहार या दृष्टीने नमुनेदार होता. शक वातावरण 
प्रसन्न व पवित्र असे. विविध उत्सवांच्या निमित्ताने तिथे 
विद्वानांची शास्त्रचर्चा चाले. धर्म, संस्क्रत आणि कला यांचा 
तिथ्रे संगम झालेला होता. र 
अग्रहारांत संपत्ति सांचली आहे असा सुगावा कारि 
आजूवाजूचे लुटारू लोक त्यांच्यावर हल्टीह्ि करीत; अगा 
प्रसंगीं महाजनांना त्या लुटारूंचा प्राणपणाने प्रतिकार करावा 
लागे. त्यांत कित्ग्रेक अग्रहारी लोक प्राणांसहि मुकत. 
वरंगळच्या काकतीय राजांपैकी गणपतिदेव व त्याची मुलगी 
रुद्रांवा यांनी स्थापलेल्या अग्रहारांपैकी एका अग्रहाराचें न 
मलकापूर येथील शिलालेखांत (इ. स. १२६० ) पुढील- 
माण आदे-- 
नु साकी गाव सर्व हकक्‍कांसहित  विशवेश्‍वर दांभूला 
गणपतिदेवाकडून देण्यांत आला. त्याची मुलगी रुद्रदेवी, त्याच्या 
अनुज्ञेने वेलंगपुडि नांवाचा दुसरा गाव त्या वरोबर मिळवून 
आठ प्रकारच्या हक्‍कांसहित व इतर उत्पन्नांसहित, कृष्णेंत 
असलेल्या बेटासहित दान दिला. विःवेश्‍वर देवाचा ्लाइवत 
मठ, सर्वांना उपयोगी पडणारा अग्रहाराच्या वरोबर छ्त्र 
स्थापन करून विदवेश्‍वर देशिकाने त्या दोन्ही गावांना मिळवून 
श्रीविदवेश्‍वरगोडकी हें नांव दिले. अनेक गोत्रीयांना व एक 
दुसऱ्या बरोबर क्रयविक्रय करणारे, साठ द्राविड र ब्राह्मणांना, 
प्रत्येकी एक पेनृुंबाका मानेडूच्या हिशेबाने उपजीविकेकरितां 
व्यवस्था केली. वेलंगपूडि मंदर गावीं एकशेवीस खंडीची क्य 
देण्यांत आली. त्यांतून राहिळेली जमीन तीन भागांत वांटून 
एक भाग शिवाच्या नांवाने, दुसरा भाग विद्यार्थ्यांना व शुद्ध 
शेव मठाला प्रसूति व आरोग्य शालांना 'छत्रांना मिळवून 
विश्वेश्वर देशिकाला दिला. हे शेव सिद्धांत पुर्णपणे जाणणारे या 
गावांत विद्यार्थ्यांच्या सोयीकरितां क्रग्‌-यजु-सामवेद म्हणणारे 
तीन पदवाक्य प्रमाण साहित्यागम व्याख्यान करणाऱ्यांच्या 
बरोबर एक वैद्य व॒ एक कायस्थ यांची व्यवस्था करण्यांत 
आली. या दहा जणांना प्रत्येकी दोन खंडीची जमीन देण्यांत 
आली. | एज्यु. ए. इं.; मु. पू. म.; वरंगळचे काकतीय राजे ] 


४2, एक जात. हे लोक बनिया असून यांचा जबलपूर 
अग्रहारा व राजगड या भागांतील अगारियांशीं संबंध 
आहे. मुख्यत्वेंकरून उत्तर प्रदेशांत ही जात आढळते. 


छ्ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


टर पातालांतला एक प्रदेश. यांतील भमीचा रंग सोनेरी 
आंग्रय ह ी. 
असता ( विष्णु पु. २५.२-३ ). 

भंगे हे गाव पंजाबांतल्या हिस्सार व फतेहवाद या 
अग्राहा 


रस्त्यावर हिस्सारपासून ७ कोसांवर आहे. इथल्या 
उत्खननांत नाणीं, मगी, मूर्तीचे अवशेप व तांबूस मातीच्या 
भांड्यांचे तुकडे सांपडले आहेत. [ एस्केव्हेन अँट अग्रोहा, 
पंजाव-श्रीवास्तव क्र. ६१] 


अघमर्षपण () अधं मर्पति इति' (रपापाला पराभविणारे) 
3.4. (विग्नहकोश ). क्रग्वेदाच्या १० व्या मंडलांतील 
एक पापक्षालनसूक्‍्त. संध्यॅतला एक विधि, या सूवताने करा- 
यचा असतो-- 
कूतं च सत्यं चाभोद्धात्तपसो5ध्यजायत । 
ततो रात्र्यजायत तत: समुद्रो अणव: ॥।१॥ 
समुद्रादणवादधिसंवत्सरो अजायत । 
अहोरात्राणि विदधहिइवस्य मिषतो वमी ॥२॥ 
सुर्याचन्द्रमसो धाता यथापुर्वमकल्पयत्‌ । 
दिवं च पृथिवीं चान्तरिक्षमथो स्व: 11२३1 
( क. १०. १९७ ) 
अर्थ - ( सृष्टिनिर्मात्याच्या) जाज्वल्य तप:सामर्थ्याने प्रथम 
न्याययुक्‍त धर्म आणि सत्य उत्पन्न झालें. नंतर (अंधकार रूप) 
रात्र उत्पन्न झाली आणि त्यानंतर उदककल्लोळांनी उचंबळ- 
णारा समुद्र निर्माण झाला (१). उचंबळणाऱ्या समुद्राच्या 
(उत्पत्ती) नंतर कालनिदर्शक वर्षमान उत्पन्न झालें आणि 
नेतर डोळ्यांची उघडझांप करणारे सर्वे प्राणिमात्र सृष्टीच्या 
अधिपतीने घडवून अहोरात्र (वर्षाचे विभाग) प्रचारांत आणले 
(२). तथापि पुर्वी ठरविलेल्या योजनेप्रमाणे सृष्टिकर्त्याने रवि, 
चंद्र उत्पन्न केले होते. (पण त्यांच्या' अगोदर ) द्युलोक केला 
आणि नंतर (क्रमाने) पृथ्वी, अंतरिक्ष आणि स्वर्गलोक अशी 
रचना केली (३). 


संध्येंत उजव्या हाताच्या खळण्यांत पाणी घेऊन तें वरील 


यथा$वमेध: कतुराट्‌ सरवपापापनोदन: । 
तथाघमषंणं सूक्तं सर्वपापप्रणाहनम ।॥। 

अर्थ - जसा यज्ञांचा राजा अश्व | 

त्याप्रमाणे अधमरपणसू 

स्नानाच्या वेळींहि 


मेघ सर्व पापे दूर करतो, 
क्त सवे पापांचा नाझ करणारें आहे. 
ह सुक्‍त म्हणतात. 


खंड पहिला 


(२) क्रग्बेदांतील एक सूक्तद्रप्टा. अघमर्पण हें एकच 
सूक्त याच्या नांवावर आहे. या सुक्‍ताला पदपाठ नाही, त्या 
वरून हें मागाहून घातलें असण्याचा संभव आहे. हा त्रद्रषि 
केवळ अथर्ववेद्यांच्या तर्पणांत येतो. त्यावरून हें सूक्त मूळचें 
अथवंवेदांतलें तर नसेल, अशी शंका श्री. ना. गो. चापेकर 
व्यक्‍त करतात. 

(३) एक तीर्थ. हें विध्य पर्वताच्या पायथ्याशीं आहे. 
इथे दक्षाने तप केलें व हंसगुह्य नामक स्तोत्राने विष्णूची 
स्तुति केली ( भाग. पू. ६.४). 


९ सकल पातकांचें प्रायशिचित्त म्हणून हें ब्रत 
अधमपणत्रत करतात. रोज तीन वेळां पाण्यांत वुडी 
मारून अघमर्षणसुक्‍त (क्र. १०. १९०. ) म्हणतात. हें 
तीन दिवसांचें ब्र आहे ( बौ. ध. सू. ४. २. १९-२० ). 
तीन दिवस उपवास, दिवसां उभें राहणें, रात्रीं वसून राहणें, 
व व्रताच्या दोवटीं गाय दान देणें, असाहि अधिक विधि 


सांगितला आहे (विष्णु ध. ४६. १-९). [हि.ध. ] 


-.. बंगालमधील एक छोटी शेतकरी जमात. हे लोक 
अधारया मूळ आग्य्याहन आले म्हणून यांना अध रिया 
म्हणूं लागले. ते असें सांगतात, की आपण मुळांत क्षत्रिय होतों ; 
पण राजकीय छळामुळे तिकडून पळून बंगाल प्रांती आलों. 
इकडे आल्यावर आम्ही जानव्याला फाटा दिला व नांगर हातीं 
धरला, म्हणून लोक आम्हांला हीन समजूं लागले. हे लोक 
उंच व वर्णाने निमगोरे असतात. त्यांचे अवयव प्रमाणबद्ध 
असतात. दिसण्यांत ते राजपुतांसारखे आहेत. त्यांच्या स्त्रिया 
पुरुषांबरोबर रेतीच्या कामाला जात नाहीत. त्या घरीं नल 
सूत कांततात. त्यांची वेषभूषा नीटनेटकी असते. त्या चांदीचे 
दा'गने घालतात. 

मलींचीं लग्नें त्या वयांत आल्यावर करतात; पण साखर- 
पुडा लहानपणी होतो. तो होऊनहि मुलींना पूर्ण स्वातंत्र्य असतें. 
अघारिया मलीचे डोळे सतेज, दांत शुभ्र, केस काळेभोर व 
पापण्या लांब असतात. त्या फक्त हात आणि पाय यांवरच 
गोंदून घेतात. लग्नें ब्राह्मण उपाध्यायाकरवीं होतात; पण तो 
ब्राह्मण पंजाबकडील असला पाहिजे. उत्कल ब्राह्मण त्यांना 
चालत नाही. यांच्यांत विधवाविवाहाचा निषेध नाही. शा 

मृतांना पुरतात व मुख्य सांध्यांची व कवटीचीं हाडें गंगेत 
विसर्जित करतात. कित्येक लोक हें कृत्य करीतहि नाहीत. 

वंगालमधील इतर लोकांची अश्शी समजूत आहे, की अघ- 
रियांच्या बायका चेटकिणी असतात. विशेषेकरून गंगापूर 


७५ 


अघारिया 


जिल्ह्यांत हा प्रवाद फार आहे. या स्त्रियांनी चेटूक क्रिया 
सोडून द्यावी, म्ह॒गून त्यांच्यावर सक्ति केलो जाते. प्रसंगीं 
त्यांना मारहाणहि करतात. म्हाताऱ्या वायका तरुण स्त्रियांना 
ही विद्या शिकवितात. [ इंडियन स्टडीज पास्ट ओँड प्रेज्ञेंट - 
डाल्टन ] 


जथा एक जात. या नांवाच्या दोन व्यत्परि 
धारया सांगतात. पहिली अशी, को हा शब्द आग न 
शव्दापासुन वनला असवा. कारण अघारियांचा संबंध सतत 
अग्नीशीं येतो. दुसरी अद्ली, को ते आग्य्याहूंन आले म्हणून 
त्यांना लोक अघारिया म्हणूं लागले. विदर्भ, रायगड, सारंग- 
गड, विलासपूर, छोटा नागपुर, बालाघाट, रेवा, उदेपूर, या 
भागांत यांची वस्ती आहे. हे आग्ऱ्याजवळच्या राजपुतांचे वंशज 
आहेत, असें मानतात. दिल्लीच्या बादशहाला मस्तक न 
नमवितां एका हातानेच सलाम करण्याचा त्यांना हक्‍क होता. 
असें सांगतात, की इतिहासकाळांत दिल्लीच्या बादशहाने यांचें 
सरसकट शिरकाण केलें. त्यांत एकच अघारिया शिल्लक 
राहिला. बादशहाने त्यालाहि बोलावणे धाडलें; पण त्याने 
आपल्याऐवजी एक चांभार तिकडे रवाना केला व स्वतः 
छत्तीसगडावर पलायन केलें. त्याचे वंशज आजहि पितृतर्पण 
करतांना प्रथम या चांभाराला पाणी देतात. 

यांचा वर्ण व बांधा असा- रंग काळा, डोकें चौकोनी, 
नाक रंद, केस सरळ, बांधा दणकट, चेहरा भावशून्य व 
चालण्याबालण्यांत जडता. कांही लोक यांना आर्यमानववंज्याचे 
समजतात. कांहो लोकांच्या मतें ते कोल, गोंड, कोरवा, इ. 
जमातींपैकी असून त्यांतल्या ज्या लोकांनी लोखंड शद्ध करायचा 
धंदा सुरू केला, ते अघारिया झाले. कारण आजहि अघारिया 
लोकांच्या चालीरीती आणि देवाघर्माच्या कल्पना वरील 
आदिवासींप्रमाणेच आहेत. पण श्री. वेरियर एल्विन यांना हें 
मत मान्य नाही. त्यांचा बांधा, राहणी व साहित्य यांचा 
अभ्यास केल्यावर ते लोक वरील आदिवासींहून भिन्न अतएव 
स्वतत्र जमात आहेत, असें त्यांचें मत झालें आहे. 

हे आपली उत्पत्तिकथा पुढीलप्रमाणे सांगतात - पथ्वी 
उत्पन्न होऊन पांच वर्षे लोटल्यावर नंगा बेगा व नंगा 
बेंगिन हें जोडपें जन्मले. त्याने बांसरी वाजविली व त्यामुळे 
देवाचें सिहासन हालूं लागलें. देवाने त्यांना बोलावणें धाडले. 
धरतीमाता नको म्हणत असतां तीं दोघें गेलीं. देवाने त्यांना 
सांगितलें, की पृथ्वी डळमळते, तिला तुम्ही नखे रोवून स्थिर 
करा. त्यांनी आपली करंगळी कापून ती भूमींत पुरली; पण 
पृथ्वी स्थिर झाली नाही. मग त्यांनी आग्यासुराचें स्तवन 


अघारियां 


केलें. त्याने एक माणूस जन्माला घातला आणि तोच अघा- 
रियांचा मूळ पुरूष झाला. त्याने चार लोखंडी खांब वनवून 
धरतीच्या चारी दिद्यांना ठोकून दिले. त्यामुळे पृथ्वी स्थिर 
झाली तेव्हापासून अवारिया लोखंडाचे काम करूं लागले. 
यांचा मूळ व्यवसाय लोखंड अुद्ध करण्याचा होता; "पण 
अलिकडे तो सोडून ते शेती करूं लागळे आहेत. यांचे वडे व 
छोटे असे दोन प्रमुख भेद आहेत. गोत्रे ८४ असून त्यांतल्या 
६० गोत्रांस पटेल, १७ गोत्रांस नाईक व ६ गोत्रांस चौधरी 
अक्षा पदव्या आहेत. यांच्या गोत्रांत ब्राह्मणी गोत्रे, रजपूत 
कुलनामे, कांही प्राण्यांची नांवें व कांही अर्थ कळत नसलेले 
गाब्द यांचें मिश्रण आहे कप 
कांही उपजाती पुढीलप्रमाणे-पर्ठारिया व मुखी-हे दिडोरी 
तहसिलींत राहतात. यांच्या वायका नथ व कांचेच्या बांगड्या 
घालीत नाहीत व हळदीने भांग भरीत नाहीत. कल्ला-हे 
छत्तीसगड विभागांत राहतात. यांच्या बायका नथ्र व वांगड्या 
घालतात व कुकूहि लावतात. खुंटिया चोख- हे विलासपुर- 
मध्ये जमीनदारांच्या आश्रवयाने राहतात. भात्यासाठी सांबराचें 
कांतडें वापरतात. वायका नाक टोचीत नाहीत. कांचेच्या 
वांगड्या व चांदीची दंडकडीं घालतात. विवाहित स्त्रिया 
कासोटा घालीत नाहीत; पण अविवाहित मुली घालतात. 
मासिक विटाळ पाळतात, हे इतर जमातींच्या हातचे जेवीत 
नाहीत. रायपूर जिल्ह्यांतळे अघारिया समाजांत मान्यता 
मिळावी म्हणून स्वत:ला लोहार म्हणवितात. याशिवाय 
अघारियांच्या अनेक पोटजातीहि आहेत. 
कांही जमातींत मामाच्या मुलीशी छत करण्याची प्र्था 
आहे; तर कांहींत नाही. शक्‍य तों आपल्या गावांतील मुलगी 
न करतां दुसऱ्या गावची करतात. मुलींसाठी देज द्यावे लागतें. 
कांही जमातींत वेवाहिक निष्ठा शिथिल असते. तगळीं किं 
पांच किवा सहा वर्षांनी एकदा एकाच मुहुर्तावर उरकून घेतात 
हे लोक आपल्या लोखंडाच्या भट्ट्या उड्यावय. _ लावीत 
नाहीत व हत्यारेहि उन्हांत करीत नाहीत. त्याचें कारण 
म्हणून ते पुढील कथा सांगतात-- प्राचीन काळीं सूर्य हा लोगुंडी 
राजाच्या राज्याभोवती असलेला लोखंडाचा तवा होता. पण 
नंतर देवाने त्याला आकाद्यांत भिरकावून दिलें. त्यामुळे 
सूयरचिं व लोखंडाचें वितुष्ट आलें. र 
हे जगाच्या उत्पत्तीची कथा पुगेळ्यभाणे बगितात-.. 
परमेश्वराने प्रथम पाण्यावर एक कमलपत्र ठेवलें. पण तें 
सूर्याच्या उष्णतेने वाळून गेलें मग त्यानें लाखेचें जग बनविले. 
पण तें फुटून गेलें. मग त्यानें आपल्या स्तनाचा मळ काढून 
त्याचा एक कावळा निर्माण केला. त्याला तीन वेळां पाजून 
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म्हटलें, ' आता तुला तहान भूक ल!गणार नाही. यापुढे तूं व 
मी मिळून पृथ्वीचा शोध करू. तदनुसार कावळा खूप 
भटकला; पण त्याला पृश्वी दिसली नाही. तो दमला व एका 
खेकड्यावर पडला. त्या भाराने खेकडा पाण्यांत वुडाला. 
पाण्याच्या तळा्लीं नळराजा व राणी झोपली होतीं. तिश्रेंच 
पृथ्वी होती. कावळचाने नळराजाचा गळा दावून पृथ्वीला 
वाहेर काढलें व अक्या प्रकारें पृथ्वी उदयास आली. पृथ्वीच्या 
उत्पत्तीसंवंधी कमलपत्र व त्यावर पसरळली माती, यांचे 
उल्लेख वेदिक वाडूमयांत आढळतात. वराहाने सागणशाच्या 
तळांतून पृथ्वीला वर काढलें, ही कथा पुराणांत येते. या दोन्ही 
कथांशीं अघारियांची ही सृष्टीच्या उत्पत्तीची कथा त। ड्‌न 
पाहण्यासारखी आहे 

हे लोक चेटकिणी, मृतात्मे, विटाळशी स्त्री आणि अनेक 
क्षुद्र देवते, यांना फार घावरतात. आपल्या लोखंडाच्या भट्टोला 
अक्षा अनेक आपत्तींपासून धोका येत असता, असें त्यांना 
वाटतें. भगवान्‌ हा देवहि त्यांच्या मतें संहारकच आहे. फक्त 
महादेवाला ते घाबरत नाहीत. कारण तो त्यांना भट्टी 
लावण्याची कला शिकवितो. लोहासुर, कोयलासुर, अ ग्यासुर, 
पवनदेव व धुआधरणी हीं यांचीं खास देवते आहेत व तीं 
त्यांच्या व्यवसायाश्ींच निगडित आहेत. त्यांचा कोप होऊं 
नये म्हणून ते फार जपतात व त्यांना गाय किवा वेल वळी 
देतात. अग्नीला पाय लावगें व माल फेकून देणें अशुभ 
समजतात. हे लोक लोखंड, कोळसा किवा अग्नि यांची 
शपथ घेत नाहीत. दुल्हा देवाला भजतात. हा ठाकुरदेवाचा 
उतत आहे. बापाचें वास्तव्य गांवावाहेर तर मुलाचे वास्तव्य 
गावांत असतें. पण रोगराई उत्पन्न करून माणसांना छळणे, 
हें दोघांचें कार्य एकच. 

अघारियांचा लोखंडाशीं घनिष्ठ संबंध असल्यामुळे 
त्यांच्याविषयी इतर जमातींना तिरस्कारहि वाटतो व थोडी 
भीतिहि वाटते. कारण लोखंडाच्या अंगी ग्‌ढ 
सामर्थ्य असतें व लोखंड हें भुताखेतांविरुद्ध प्रभावी हास्त्र 
असतें, अशी त्यांची समजूत आहे. हे लोक लग्नाच्या वेळी 
भूतबाधा होऊं नये, म्हणून लोखंडाचे कडें अथवा अडकित्ता 
जवळ बाळगतात. नव्या भट्टोंतून गाळलेले पहिलें लोखंड 
अलौकिक शक्‍तीचे असतें अशी त्यांची समजूत आहे. त्यासाठी 
जे खनिज वापरतात, तेसुद्धा विधिपुर्वक खणून काढलेले असतें. 

विटाळशी स्त्रीविषयीं त्यांना वाटणारे भय विलक्षणच 
आहे. वी! भुतें यांच्यापासून उत्पन्न होणारें भय कोणत्या- 
1. उपायांनी कमी करतां येतें; पण रजस्वला स्त्रीच्या 
सपकामुळे येणारी आपत्ति अनिवार्य, असें ते समजतात. 


व अनर्थका रक 
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यासाठी तिळा खाणीजवळ किवा नव्या भट्टोजवळ येऊं देत 
नाहीत. ऐरण व मोठा हातोडा यांना स्पर्श करूं देत नाहीत 
तसें कां लेच तर मांत्रिकाला बोलावून देवाला डुक्कर, 
दूध व हळद आणण करतात व दक्षिणाहि देतात. त्यासाठी 
होणार्‍या खर्चाला ते मागेपुढे पाहत नाहोत. 

कांही अघारिया म्हातारा माणस मेला, तर त्याला 
जाळतात; पण तरुण मृताला पुरतात. म्हाताऱ्याच भूत 
अतिशय घातक मानतात. जाळतांना किवा पुरतांना मृत 
माणसाचीं व्यवसायसाधनें त्याच्या शेजारीं ठेवतात. कांही 
पोटजातींत गवताचें कडें करून तें मृताच्या पायांत घालण्याची 
चाल आहे. मत्यनंतर दहाव्या दिवशीं मृताचे नातेवाईक बरा 
नहावन हा विधि करतात. याचा अर्थ स्नान करणे, असा आहे 
स्नानानंतर पूरुप रांग करून घरीं येतात. यंतांना पुढचा 
मनष्य एक दगड उचलून मागच्या माणसाच्या हातीं देतो 
तो आपल्या मागच्याच्या हातीं देतो. असें करीत दगड 
शेवटच्या माणसाच्या हातीं आला, को तो त्या दगडावर 
थुंकन त्याला फेकन देतो. घरीं गेल्यानंतर कोंबडीच्या पिलाचा 
एक पाय मोडन त्याच्या रक्‍त्ताचे थेंब मडकक्‍्यांतल्या पाण्यात 
टाकतात. रक्‍त जसें पाण्यांत मिसळतें तसा मृतात्मा देवांत 
मिसळन जातो. अश्ली समजत आहे. बायका मतिकाचे स्तान 
करतांना मासा किवा बेडक्र पकडतात व त्याला भाड्यात 
घालन घरीं आणतात. घरीं आल्यावर कोंबडीच्या पिलाला 
मताच्या नांवाने संबोधून भात खायला देतात. पिलाने भात 
खाल्ला तर म॒तात्मा त्या पिलांत. आहे, असे मानून सगळ 
नातेवाईक त्याला मारून खातात. त्य़ाने भात खाल्ला नाही तर 
मतात्मा रुष्ट आहे, असें समजून पिलाला सोडून देतात. कांही 
पोटजमातींत स्नानानंतर घरी यंऊन तादुळाच्या पिठाने 

नतरी आक्रति काढतात व तिच्यावर पाट ठवून त्यावर 
खिचडीचा द्रोण व पाण्याचे भांडे ठवतात. मग सवजण 
नदीवर जाऊन मतात्म्याला घरीं चलण्याची विनंती करतात 
त्याने ती विनंती मानली, तर खिचडी आणि पिठाची आकृति 
यांवर कांही खुणा दिसतात. अशा प्रकारे मतात्म्यांना प्रसन्न 
करून ते घरांत राहूं देतात. दुमर्‍या देहांत प्रवेश करून नवीन 
जीवन सुरू करीपर्यंत ते तिथे सुखाने राहतात अशी त्यांची 
समजत आहे 

मताचे भत परत येऊन, त्याने छळूं नये म्हणून अघारिया 
लोक प्रेतयात्रा वेड्यावाकड्या मार्गाने नेतात व इमशाना- 
भोवती पांच फेर्‍या घालतात. 


अवारिया एकंदरींत भित्रे व बुजरे असले, तरी ते कष्टाळू 


आहेत. लोहारकाम करूनहि ते स्वच्छता व टापटीप राखतात. 


७७ 


अघोरपंथ 


सामान्यत: ते सच्चे व पापभीरू असतात. पाहा 
[ अधारिया; म. ज्ञा. को. ] 


- दुल्हादेव. 


व्य (१) महेश्‍वराचें ३२ व्या कल्पांतले रूप. याचा 
थार बर्ण काळा होता (वायु पु. २३. २९. ७६). (२) 
एक शिवावतार. हा -चौदा हातांचा, आयुर्धे धारण करणारा 
व नृत्यासाठी सिद्ध असणारा, असा आहे. याची कथा अशी- 
ब्रह्मदेवाच्या वराने महत्त नामक दैत्य माजला. त्याला 
मारण्यासाठी शिवाने पार्वेतीला आज्ञा केली. पावती त्या कामीं 
असमर्थ ठरली. मग शिवाने स्वत: अघोर रूप घेऊन त्याचा 
संहार केला. ही घटना तिस्वेन्कड या ठिकाणीं घडली. 
तमिळनाडमधल्या या गांवी आजमितीस भबद्रकालीचें मंदिर 
असून तिच्यासमोर अघोरमूर्तीची स्थापना केलेली आहे. 

अघोरमूति चतुरमुंख, अष्टभुज, मुंडमालाधारी व मसृत्त 
देत्याचें मस्तक तुडविणारी, अशी करतात. अघोराचा निवास 
इमशानांत असून त्याच्याभोवती भूत-प्रेतांचा मेळावा असतो, 
असें मानतात. [सा. इं.गाॉ.; सा. इं. गॉ. गा. ] 


कधीतर चतुर्द्ष भाद्रपद कृष्ण चतुदेशीचें नांव. या दिवशीं 
उपवास करून शिवपुजा करतात. 
भाद्रे मास्यसिते पक्षे अघोराख्या चतुदेशी । 
तस्यामाराधित: स्थाणुनंयेच्छिवपुर॑ ध्र्वम ।॥। 
अर्थ-भाद्रपद कृष्ण चतुदेशीला अघोरा असें नांव “आहे 
त्या दिवशीं शंकराची पुजा केली असतां तो भक्ताला शिव- 
लोकीं नेतो. [ श. क. ] 


अंगोरनाथ शिवाची एक मति. जो घोर म्हणजे भयानक 
नव्हे, तो अघोर अर्थात्‌ सौम्य. अघोर पंथाचे 
लोक या नांवाने शिवाची पूजा करतात. [ अ. अ. ] 


अघोरेपंथ रा संप्रदाय. याला औगर, औघड, अशींहि नांवें 

आहेत. यजूवंदाच्या रुद्राध्यायांत “या ते रुद्र 
शिवा तनूरघोरा पापकाशिनी' असा एक मंत्र आहे. यांत 
शिवाच्या अघोर तनूचा उल्लेख आहे. अवोरीश्‍वर या नांवाने 
शिवाची उपासना कर्नाटकांत व इतरत्रहि दृष्टीस पडते. त्या- 
वरून या पंथाचा संबंध शेव संप्रदायाशीं, विशेषत: पाशुपत व 
कालामुख संप्रदायांशीं जोडला जातो. या पंथाच्प्रा लोकांचें वर्णन 
युआन च्वांग या चिनी प्रवाश्याने केलें आहे, तें असें - हे लोक 
अंगाला राख फासून गळ्यांत कवट्यांच्या माळा घालतात 
व नग्न हिंडतात. कांही लोक पानें किवा झाडांच्या साली 


अघोरपंथ 


नेसतात. कोणी वाघार्चे कातडेंहि गंडाळतात. चामंडा ही यांची 
देवता आहे. हे तिला नरवलि देतात व प्रेताचे मांसहि खातात. 
आनंदगिरीनेहि ज्ांकर दिग्विजयांत यांचें असेंच वर्णन केलें 
आहे. हे अन्ननिपेध पाळीत नाहीत. घोड्याचे मांस वर्ज्ये करून 
इतर सर्व प्रकारचें मांस खातात. यांची अत्यंत किळसवाणी गोष्ट 
ही को ते आपली विष्ठा अन्नांत मिसळून खातात व तिचें पाणी 
फडक्यांतून गाळून पितात. या प्रकाराला ते अतिलिया म्हणतात. 
या प्रकाराने अद्भुत सामर्थ्य़े प्राप्त होते, असे ते मानतात. 

थेवेनो, वाड, टॉड, या पाइचात्य ग्रंथकारांनी अघोरी 
लोकांविपयीं वरीच माहिती लिहून ठेवली आहे-- 

अघोरी लोक गोरक्षताथाला आपला मूळ पुरुप मानतात. 
यांच्यांत मंत्रतंत्र व जादूटोणा हेहि प्रकार वरेच आहेत. हे 
मंत्रतंत्रांनी माणसांना मारतात व त्यांना पुनश्‍च जिवंत 
करतात, अणाहि आख्यायिका प्रचलित आहेत. त्यामुळे सामान्य 
लोकांना यांचें भय वाटत असतें. अवूचा पहाड ही आपल्या 
पंथाची आद्यभूमि असें ते मानतात. सांप्रत या पंथाचे लोक 
अल्प असले, तरी ते सर्व भारतभर आढळतात. मुसलमानहि 
या पंथाचे अन्‌यायी आहेत. विहारमध्ये यांची संख्या अधिक 
असून त्या खालोखाल राजस्थान व मारवाड या भागांत आहे. 
अलिकडे हे वस्त्रे वापरू लागळे आहेत. पण त्यांचा वेष संत्र 
समान नसतो. अघोरी स्त्रिया टोळ्या करून हिडतात. कमरेला 
घागरा, मस्तकीं जटा, गळ्यांत स्फटिकांच्या माळा व हातांत 
त्रिशूळ असा त्यांचा वेष-परिवेष असतो. 

भारतांत ब्रिटिशांचा अंमल सुरू ज्ञाल्यावर अघोरी लोकांना 
त्यांच्या क्रूर क्रृत्यांबद्दल इं. पिनल कोडाप्रमाणे शिक्षा होऊं 
लागल्या. त्यामुळे या पंथांत वाह्य सुधारणा पुष्कळ झाली 
त्यांनी मनुष्यवध व नग्नसंचार वंद केला. पुर्वी माणसांच्या 
हाडांच्या माळा घालीत, त्याऐवजी ते आता हृद्राक्षमाळा, 
सापांच्या हाडांच्या माळा किवा रानड्कराच्या सुळांच्या 
माळा वापरू लागले आहेत 

या पंथाशीं संत्रंधित असें पुष्कळ साहित्य सगळीकडे विखर- 
लेळें आहे. पण अद्यापि त्याचें अध्ययन व अनक्लीलन झालेलें 

ही. त्यांचें तत्त्वज्ञान निर्गुण अट्रेतवादाशीं मिळतेंजळतें आठे 
त्यांची साधना हठयोग पद्धतीला धरून असते. ते ध्यानयोगाला 
विशेष महत्त्व देतात. गुरूची परमहंस समजन पुजा करतात 
साधुसंतांच्या समाधीचीहि पूजा करतात. ज्ीत-उष्ण, क्षधा- 
तृषा, इ. दृंद्रांविषयी बेफिकीर राहून यांच्यामवळले कांही लोक 
लययोगाची साधना करतात. अभ्ा स्थितींत त्यांचे शिष्य या 
साधकांची लहान बालकांप्रमाणे काळजी वाहतात. निर्वाणी व 
गृहस्थ असे दोन प्रकारचे लोक या पंथांत आहेत 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


किनाराम हा या पंथाचा सर्वप्रसिद्ध आचार्य होय हा 
अठराव्या दतकाच्या अखेरीस होऊन गेला. हा काशीजवळ 

न होता. याने लिहिळेल्या ग्रंथांत विवेकसार हा ग्रंथ मख्य 
असून ताच या पश्राचा प्रमाणग्रंथ आहे. किनारामाच्या मतें 
सत्य पुरुष किवा निरंजन हा सवंत्र व्यापक रूपाने स्थित असून 
त्याचे अस्तित्व सहजरूप आहे. या ग्रंथांत सध्टिरहस्य 
कायापरिचय, पिड-तब्रह्मांड, अनाहतनाद, योगसाधना निरालंब- 
स्थिति, आत्मविचार, सहजसमाधि, इ. अनेक विपयांचें विवेचन 
आहे. किनारामाने प्रस्तुत पंथाच्या प्रचारासार्ट 1 रामगढ, 
देवल, हरिह्रपुर व कृमिक्रुड अशा चार ठिकाणीं आपले मठ 
स्थ्रापल. हा इ. स. १७६९ मध्ये मत्य पावला. किनारामा- 
वरूनच या पथाला किनारामी पंथ, असेंहि म्हणतात. याच्या 
व्यतिरिक्त भिनक्रराम, भिखनराम, टे कनराम, सदानंदवावा 
वाढखडोवाबा, इ. कांही सुप्रसिद्ध संत या पंथांत होऊन गेले 
सरभगी नांवाचा एक दुसरा पंथ यांच्यांतूनच निघाला 
आहे. याचा प्रचार विशेयेकरून बिहारमधीळ चंपारण्य 
जिल्ह्यांत आहे. हे लोक वीतराग व दरेद्रसहिष्णु असले, तरी 
किळसवाण्या प्रकारांपासुन अलिप्त आहेत. पाहा - किनाराम, 
सरभंगसंप्रदाय. [ ए. रि. ए.; हि. सा. को.; म. ज्ञा. को. ] 


अ घे ल्र क फू क (धट वे दतक श्रीक 
अधार शवाचायें यितकॉी 
कही अनुयायी. याने मृगेंद्रसंहितेवर व्याख्या 
९७ आहे. झेवमतांत याचा हा ग्रंथ प्रमाण मानतात 
चाक्रठाने पांचव्या शतकांत ज्या शेवमताला नवजीवन दिलें 
त्याचाच परिपोप 

बाराव्या शतकांत याने केला. [ हिंदुत्व ] 


शिवाचें एक रूप. याच्या 
घोरेश चे एक रूप. याच्या जपाने सर्व द:खे नाहीशी 
हातात. यव, क्षीर, आज्य व शुभ्र तांदळ यांच्या 
हेवनाने हा संतुष्ट होऊन वेभव देतो व व्याधींचा नाश करतो 
[ लिंग पु. ४९] 


वी ळू | उ 
अचरपाक चेट चट्टांचा एक उपशाखा. > लोक वेरि- 
*  चेंट्टांच्या वर्गात मोडतात पाहा -चेंट्टी. 
म्हण “५ नर र अ रि २) «५ 
अचल रजे नित्य, ६छ्व व वनाशी. वेशेषिक दर्शनाने 
या चचळल विश्‍वाच्या मुळात अचल तत्त्वांचे संशोधन 
केलें आहे. परिवर्तनगोल वस्तंच्पा 
काणे. मुळाशी जी नित्य वस्तु 
९, (तला वेशषिकांनी द्रव्य म्हटठे आह. अचल अर्थात्‌ 


नि वे 
/ लकी 1 वेशेषिकांच्या विचाराचा पाया आहे. बौद्धांच्या 
"णक वादाशीं त्यांचा विरोध आटे र्‍ 


खंड पहिला 

अचलदाने संख्या दहा. हीं दानें पुढीलप्रमागे आहेत- 
दान धान्यपर्वत, लवणाचल (मिठाची रास) ,गुडाचल 
(गुळाची ढेप), हेमवर्वत (सोन्याची रास), तिलशेल, कार्पास- 
पर्वत, धृतशेल, रत्नपर्वत राजतशैल ( रुप्याची रास ) व 
शर्कराचल. हीं दानें पर्वकाळीं किवा मंगलकार्यप्रसंगीं द्यायची 
असतात. चतुरस्त्र मंडप उभारून त्याच्या मध्यभागीं दर्भावर 
दानद्रव्यांचा ढीग रचतात व त्यांचें दान देतात. फलसमृद्धि, 
राजेश्‍वर्य व उत्तमलोकप्रा'प्त, [दा. चं. ] 


अच -_ मार्गशीर्ष शु. ७ मी. ( ब्रतराजमतें माघ 
लासप्तमा शु. ७ मी) सूर्यब्रत. हें ब्रत करणारे षष्ठीस 
एकभुक्त राहतात. सप्तमीच्या सुप्रभातीं जलचरांनी पाण्यांत 
खळबळ सुरू करण्यापूर्वी एखाद्या जलाशयावर स्नानाला 
जातात. जातांना सोन्यारुप्याच्या अथवा तांब्याच्या पात्रांत 
तेलवातीचा दिवा पेटवून ठेवून तें पात्र डोक्यावर घेतात. मग 
जलाशयाच्या कांठीं उभें राहून हाताने त्याचें पाणी हालवितात. 
नमस्ते रुद्ररूपाय रसानां पतये नम: । 
वरुणाय नमस्ते$स्तु हरिवास नमो$्स्तु ते ।। 

अर्थ-भयानक रूप असलेल्या, तसेंच रसांचा अधिपति आणि 
श्रीहरीचा निवास असलेल्या वरुणा, तुला नमस्कार असो. 

हा मंत्र म्हणून तो दिवा पाण्यांत सोडतात. मग स्नान व 
स्नानांग तर्य॑ण करतात. या व्रताच्या मुख्य देवता शिव-पार्वती 
व सूर्य या होत. चंदनाच्या अष्टदलांत मव्यभागीं शिव-पार्वतीची 
स्थापना करून अष्टदलाच्या आठ पाकळ्यांवर पुर्वादिक्रमाने 
रवि, भानु इ. सूर्यरूपांची सुपार्‍्यांवर स्थापन करतात. 
नंतर पुजा करून देवतांचें विसर्जन करतात. मग घरीं येतात. 
नंतर एका मृण्मय अथवा ताम्रपात्रांत गूळ व तुप मिसळलेले 
तिळाचें पीठ घालून त्यांत सुवर्णाचे कर्णभूपण ठेवतात व 
त्यावर तांबडे वस्त्र आच्छादितांत. त्या पात्राची पूजा करतात 
मग त्यावरचें आच्छादन ब्राह्मणांकरवीं दूर करून त्याचे दान 
करतात. मग दिवसभर सूर्यचितन, सायंकाळीं अन्नदान व मग 
भोजन करतात. याची कथा अशी -- 

पूर्वी सगर राजाची इंदुमती नांवाची एक वेश्या होती. 
एकदा ती स्वस्थ बसली असतां तिच्या मनांत विचार आला, 
की ' आपल्य़ा हातून आजवर कोणतेंहि पुण्य घडलेलें नाही. 
आपण शिव-विष्णूंची पुजाहि कधी केली नाहीं. छे ! केवळ 
विषयासक्त राहून आपला उद्धार होणार नाही. ' मंग वसिष्ठ 
त्रषीकडे जाऊन तिने आपली ही मनोव्यथा त्याला निवेदली. 
वसिष्ठाने तिला अचलासप्तमीचें व्रत सांगितलें. तें केल्यावर 
ती अंतीं इंद्रलोकाला गेली. हें व्रत इष्टप्राप्तीसाठीं सर्वांनी 
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अचितिपा 


करावें, असें श्रीकृष्णाने धर्मराजास सांगितलें आहे. [व्रतराज ] 


व अमृतसर - पठाणकोट रेल्वेमार्गावर बटाला 
अचलश्वर स्टेशनपासून दौड कोसावर अचलेववराचें मं 

टेशानपासून दीड कोसावर अचलेश्‍वराचें मंदिर 
आहे. हें मंदिर एका सरोवराच्या मध्यभागीं आहे. मंदिरांत 
कातिकेयाची आणि पारवंतोचीहि मूति आहे. इथे वसू आणि 
सिद्धगण यांनी यज्ञ केला होता. गुरु नानकानेहि कांही काल 
इथे साधना केली होती. कातिक शु. १० मीला इथे मेळा भरतो. 
[ कल्याण-तीर्थांक ] 


अंचळोगौर य जयू व सासुसासरे ह्यात आहेत 

1 जिच्या एकाहि अपत्याचा मृत्यु झालेला 
नाही, अशा सुवासिनीला महाराष्ट्रांत अचळागौर म्हणतात. 
नवरात्रांत हिला बोलावून भोजन घालण्याची चाल कांही 
घराण्यांत आहे. अज्ञा वेळीं तिला सगळें दविपात्र देतात व 


त्यांत दक्षिणेचें द्रव्य घालतात. 


वाचि वरिशिष्टाद्वैत दशशनांत ज्ञानशून्य व विकारास्पद 
त्‌ वस्तूला अचित्‌ म्हटलें आहे. लोकाचार्याने अचित 
तत्त्वाचे तीन भेद मानले आहेत-( १ ) शुद्ध सत्त्व (२) मिक्ष 
सत्त्व व (३) सत्त्वशून्य. शुद्ध सत्त्वाचें दुसरें नांव नित्य 
विभूति हें आहे. या सत्त्वाची कल्पना हें रामानजदर्शनाचें 
वैशिष्ट्य आहे. मिश्र सत्त्व रज-तमांशीं मिश्रित असल्यामळे 
तें प्राकृतिक सृष्टीचे उपादान आहे. यालाच माया, अविद्या 
किवा प्रकृति म्हणतात. सत्त्वशून्य तत्त्वाला काल म्हणतात. या 
तत्त्वांत रज-तमांचा लेशमात्रहि संसर्ग नसतो. [ भा. द. ] 


आचांतेपा चोर्‍्यांशी सिद्धांपैफी एक. हा मुळांत मोळी- 


विक्‍या होता. एकदा 


८) हा रानांत गेला 
प “क्र असतां प भ्य् क 
ट्क नलिनी सतां याने तिथे 


े शा नमी पडलेल्या एका 
नागाला दोरी 
समजून त्यानेच 
आपली मोळी 


बांधली, असें सांग- 
तात. चित्रांत तेंच 
दृश्य आहे. हा 
कानिफनाथाचा 
शिष्य होय. [ना. सं.] 


अचित्य 
क न ५ चिन्त्य - कल्पनेच्या पलिकडचें, ब्रह्म किवा 
आचल्य आत्मा. वेदान्त्यांच्या मते ब्रह्म हें अचित्य स्वरूप 


आहे. ' प्रक्रतिम्यः परं यच्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌' (> जॅ 
प्रकृतीहून पर-पलिकडचें तें अचित्याचें लक्षण होय. ) 


जैनांची विद्यादेवी. अदववाहना व खडगधरारिणी 
[जे. इ. ] 


(१) एक क्रत्विज्‌. होत्याच्या गटांत याचें 
अच्छावार्के त्तिसरे स्थान आहे. याची वाणी स्पष्ट असावी, 
असा संकेत आहे. म्हगनच याला अच्छावाक ही संज्ञा मिळाली 
आहे. हा कत्रव्रखेदी व सामर्थ्यवान्‌ असावा, असें ऐंतरेय त्राह्म- 
णांत सांगितलें आहे (२.३६). सोमयागांत याज्या आणि 
दास्त्र याचें काम अपने. [ विद्यावरक्षास्त्री भिडे ] 
(२) रंड-रुंट-), 


अच्छापा 


म्हगग 
वर्लोक्ांतील अग्नीर्चे नांव (वायु पु. 


छिद्ररहित, दोपरहित. विज्षेषत: श्राद्धप्रसगी ब्राह्म - 
णांकडून ' अच्छिद्र॑ भवतु. ( च श्राद्ध अच्छिद्र 
सा या गव्दाचा प्रमरोग होतो - 

अच्छिद्रमिति यद्‌ वाक्यं वदन्ति क्षितिदेवता: । 

प्रणम्य शिरसा ग्राह्ममग्तिष्टोमफले: समम्‌ ॥। 
अर्थ-( श्राद्धाचे ) ब्राह्मण श्राद्ध अच्छिद्र होवो, असें 


द त्ठ 
अच्छिद्र 


होवो ) 


होवो, असें जें 
वाक्‍य उच्चारतात, तें श्राद्भकर्त्याने नतमस्तक होऊन स्वीका- 
रावें. तें वाक्य अग्निष्टोमाप्रमाणे फलदायक असतें. [श. क. ] 


>. वाण कवीने या सरोवराचा उल्लेख केला आहे 
अच्छाढद त्यावरून हें काऱ्मीरांत असावें, असें दिसतें. वाय 
पुराणांत याला स्वर्गीय सरोवर म्हटलें आहे (४७५)व तें 
केलासावर असल्याचें सांगितलें आहे. [क.हि. वा. पु.] 


-__ बहिषद पितरांची मानसकन्या. तिने चुकून 
अच्छादा अमावसु या पितृगणांतल्या पुरुषालाच वरले, 
त्यामुळे ती योगभ्रष्ट झाली. पुढे तिला तिचे पितर त्रसरेणूंच्या 
स्वरूपांत दिसले व तिने त्यांची प्रार्थना केळी. ते म्हणाले. “ तं 
२८ व्या द्वापारांत पृथ्वीवर मत्स्यकन्या होशील व तुझा 
शंतनूशीं विवाह होईल. तूं दोन पुत्रांची माता होशील. नंतर 
तुला पितृलोक्रांत स्थान मिळेल.” हीच अच्छोदा एका कोळ्याची 
कन्या म्हणन जन्माला आली. सत्यवती व मत्स्यगंधा हीं 
तिला नांवें मिळालीं. पुढे शंतनूशीं तिचा विवाह होऊन तिला 
चित्रांगद व विचित्रवीर्य असे दोन पुत्र ज्ञाळे. [ब्रह्मांड पु. ३. 
१०; वायु पु. ७३; मत्स्य पु. १४] 


भारतीय संस्कृति कोड 


याचा विधि असा -पोप क्रू. १ देस अच्युतपूजा. 
ञ च्यु त्र . वल व डं - घ 
च्युतत्रत , ३ नमो वासुदेवाय ' या मंत्राने तिल व घृत 
यांचें ह्वन व तीस दंपतींना भोजन. [ हि. धर. ] 


अच्युतीनंतंगोविद, ।.. . आधित्याधि आनि तिस 

करण व निरामय आरोग्याची प्राप्ति, 
यांच्यासाठी विष्णूच्या अच्युत, अनंत आणि गोविद या तीन 
नामाचा जप करावा, असें सांगितलें आहे. हा जप ब्राह्मणद्वारा 
कला तरी चालतो. ' २ अच्यताय नम: अनंताय नम: गोविदाय 


नम. असा या नाममंत्राचा जप करायचा असतो. कद्यप, 
अत्रि व भरद्वाज हे या मंत्राचे त्रघि आहेत 
अच््युतानन्त गोविन्द नामोच्चारणभेषजात । 
नइयम्ति सकला रोगा: सत्यं सत्यं वदाम्यहम्‌ ।। 
या अनुष्टुभ्‌ मंत्राचा जप केला तरी चाळतो. जपसंख्या 


सहुस्र, दशसहस्र, लक्ष किवा यथाशवित. [क.ब्र. क. ] 


अठछरीनृत्य पळी माना एक लोकनृत्य. अछरी हा 

व्दाचा अवभ्रंश आहे. हें नृत्य स्त्रियांचे 
असून सौम्य व आकर्थक आहे. नृत्य करणाऱ्या स्त्रिया घागरा 
नसून रगीत पोषाख करतात व संथ गतीने नाचतात. या 
नृत्यात राधा-कृष्णविपयक गीते म्हणतात [ सम्मेलन- 
पात्रका-छोकसंस्क्रति विशेयांक ] 


अळताळी तमिळनाड व केरळमत्रील सुवासिनी स्त्रियांचा 
झ गळ्यांत घालायचा एक अलंकार. पाहा -ताळी. 

अळछवा तमिळनाडमधील लमाणी धंदा करण 

त्यार रणारे उडिया 


भाषी लोक. गोडांची एक उपजाति हे देवांग 
विणकऱ्यांशीं संलग्न असून केकोलन विणकऱ्यांशीं यांचें साम्य 
आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 


पट्टवंशीयांचें एक नांव. 


अधिक माहिती 
उपल्ब्ध नाही. 


अछुवेाळ 


(१) न जायते इतत अज: -- ज्याला जन्म नाही असा. 
परमेश्‍वराचें नांव | 
न हिजातोनजायेव्हंन जनिष्पे कदाचन । 
नत्रज्ञ: सवभूतानां तस्मादहमज: स्मत 
अर्थ -- (विष्ण म्हणतो) मी उत्पन्न झालों नाही, होत 
नाहीं व होणार नाहों. सर्वे भूतांचा मी क्षत्रज्ञ आहें. म्ह॒गून 


अज 


खंड पहिला 


मला अज म्हटलें आहे. 
(२) ब्रह्मदेवाचे एक नांव. 


(२) 


तुपषित देवगणांतला एक. 


0 पके वैदिक देवता. हिचा अहिवुंध्न्याशीं 
८? | एक पृ व _ व 

ज एकपाढू “निकटचा संवंध आहे (क्र. २, ३१. ६)« 
याच्यावरोबर अज एकपाद्‌ याचा पांच ठिकाणीं उल्लेख 


अज एकपाद्‌ - बिकानेर म्युझियम 


येतो. निघंट्मध्ये याला स्वर्गीय देवता म्हटलें आहे (५. ६) 
याने दोन्ही लोक (द्यावा-पृथिवी) स्थिर केल असें अथवे- 
अदांत म्हटले नोहे (१३, १. ६). हा. पनत उदप पावत 
सत्याचे वर्णन तै. ब्रा. मध्ये येतें (३. (२९ ८ ). यावरून 
ह सूयाचिंच एक नांव असावें असें वाटतें. दुर्गाचार्याचेंहि तेच 
का आहे. म. भा. मध्ये याला एकादश रद्रांपैकी एक म्ह्टल 


ञ ९. अग्नीचें एक रूप अशीहि समजत आह याला पेयनिषेक 
रि ( पार.ग वश ५.२ ) पाहा म अहिबध्न्य एकादश स्द्र 


अजक अजमीढ व अजक्रंद अशीं साल्वांचीं दोन कना 
नांवाच्या (होतीं. या दोहोंतलें अज ९ नन 
स्थारि 1 एका असुराशीं संकेत करतें. हा अजंक असुर सा गू 
भानीत व होता. ते लोक साल्व राजाला त्याचाच अ 
जळा पा, भो. व ] 
* से. को. नि 


८१ 


अजटा 


अड आचार नांवाचा एक अहंत्‌ होता. त्याची माता 
जटा मरण पावली. तिने याच देश्यांत पुनर्जन्म घेतला 
आहे, असें त्याला अंतर्ज्ञानाने समजलें. तो तिचा शोध घेत हिंडू 
लागला. एकदा एक बालिका त्याला भिक्षा वाढायला आली 
असतां हीच आपली आई असें त्याने ओळखलें. अहंताला पाहून 
तिलाहि पान्हा फुटला. कोवळ्या वयांत हा प्रकार झालेला 
पाहून लोकांना तें आश्‍चर्य व दुश्चिन्ह वाटलें. मग अहंताने 
तिच्या पुर्वजन्माचा वृत्तांत सांगून लोकांचें समाधान केलें. 
तिच्यासह तो अंजट्यास आला. तिथे त्याने डोंगरांत संघाराम 
खोदविळे आणि त्यांच्या भितींवर वृद्धचरित्रांतलीं अनेक चित्रे 
रंगवून घेतलीं. 

अजंटा लेण्यांबद्दलची ही दंतकथा आहे. 

महाराष्ट्रांतल्या फर्दापूर या गांवापासून नेक्रंत्येस सुमारें 
दोन कोसांवर सह्याद्रीच्या इन्ध्याद्रि श्रेणींतल्या अजंटा शाखेत 
एका डोंगरखिडींत अजंट्याचीं बौद्ध लेणीं आहेत. मध्य 
रेल्वेच्या पाचोरा-जामनेर लोहूमार्गावरच्या पहर स्टेशनावर 
उतरून पुढे १५ मैल गेल्यावर अजंटा हें गांव लागतें. तिथून 
पुढे चार मैलांवर या लेण्यांचा डोंगर लागतो 

बौद्धांच्या काळांत हीं लेणीं त्यांची तीर्थस्थानें बनलीं होतीं 
पुढे बौद्ध धर्माच्या ऱ्हासानंतर या स्थळाचें महत्त्व कमी झालें 
तिकडे कोणी जाईना; त्यामुळे त्या भागांत जंगल माजून त्यांत 
हित्न इवापदांनी वस्ती केली. इ. स. १८२१ पर्यंत हें स्थान 
लोकांना अज्ञातच राहिलें. पुढे सर जेम्स अलेक्झांडर याने 
मोठ्या धैर्याने जंगलांत प्रवेश करून हीं लेणीं प्रसिद्धीस 
आणलीं. 


क 


॥.. शि च ] 


बाह्य दृश्य-अजंटा डोंगर 


सून तों सातव्या शतका- 
यांतलीं सर्वांत प्राचीन लेणीं 
तीं हीनयान पंथाचीं 


हीं लेणीं सनपूर्वे पहिल्या शतकाप 
पर्यंतच्या काळांत खोदण्यांत आलीं. य 
पैठणच्या शातकणींच्या वेळचीं असून 


अजंटा 


आहेत. पहिल्या विभागांत चेत्य असून दुसर्‍यांत वृद्धाच्या 
मूति आहेत. दोन्ही विभागांत रंगीत चित्रे आहेत. मानवाच्या 
विध्वंसक वृत्तीचा, तसेंच कडक आणि विषम हवेचा परि- 
णाम पृष्कळगा चित्रांवर होऊन त्यांतलीं वरींचक्षीं नष्टप्राय 
झालीं आहेत. केवळ तेरा लेण्यांतलींच चित्रे काय तीं शिल्लक 
आहेत. त्यांतल्या त्यांत एक, दोन, नऊ, दहा, वारा, सोळा, 
सतरा व एकोणीस या क्रमांकाच्या लेण्यांतील चित्रे सुरेख 
आहेत. दुसरें व वारावें हीं लेणीं विहाराचीं आहेत. ६५ फट 
लांवी रुंदीची सपाट छत असलेलीं व १२ ते १४ फूट उंचीची 
तीं प्रशस्त दालनें आहेत. भव्य स्तंभांनी तीं तोळून धरलेली 
आहेत. त्यांत मागच्या भितीच्या आंतल्या अंगास एका वेदीवर 
भव्य वुद्धमूति दिसते. पुढच्या भितींत द्वारें व गवाक्षें आहेत. 
वाजने जाणाऱ्या ओवर्‍यांचे स्तंभ आणि आंतलीं प्रशस्त दालनें 
यांवर संदर पण विचित्र आक्ृतिवंध कोरलेळे आहेत. 

अजंट्यांतलीं चित्रें काढण्यासाठी लागणारी पार्श्वंभूमि 
माती, शेण व दगडाची वस्त्रगाळ पूड, हे पदार्थ एकत्र करून व 
त्याचा भितीवर ळेप देऊन वनविण्यांत आली आहे. छतासाठी 
भाताच्या तुसाचाहि उपयोग केलेला आहे. अजंट्याच्या चित्र- 
कारींत वापरलेले रंग काजळी, फिकट लाल, फिकट पिवळा 
आणि गर्द निळा, एवढेच असून ते अगदी साधे आहेत. चित्र- 
विषयांची वाह्य रेखा गुलाबी, तपकिरी किवा काळ्या रंगांत 
आढळते. इथल्या चित्रकलेचे हें एक वैशिष्ट्य आहे. विशिष्ट 
जातीचीं माणसें विशिष्ट रंगानेच चित्रित करायचीं, असा 
इथला संकेत दिसतो. सर्वसाधारण माणसाचा रंग काळसर 
तपकिरी आहे. सामान्यतः भारतीयांचा वर्ण हाच असतो. या 
वर्णांतच एखाद्या व्यक्‍तींत सोनेरी किवा गुलाबी छटा आढळते, 
ती आरोग्याची किंवा आनंदी वृत्तीची द्योतक असावी. विटकरी 
तांबूस आकृती शेतकरी, कामकरी वगेरे श्रमिकांच्या आहेत. 
हिरवट आक्रृती वन्यांच्या आहेत. 

अजंट्याच्या चित्रांचे तीन विभाग आहेत -- (१) अलं- 
कारिक चित्रे (२) मानवी आक्रतींचें यथातथ्य रेखांकन 
असलेलीं चित्रे व (३) कथानकपर चित्रे. पहिल्या विभागांत 
पदा, पक्षी, कल्पित प्राणी व यक्षगंधर्वादि अतिमानवी योनि, 
यांचा समावेश आहे. दुसर्‍या विभागांत लोकपाल, बुद्ध व 
बोधिसत्त्व यांचा मुख्यत्वे समावेश होतो. वृद्ध हा लोंबत्या 
कानामुळे इतर भिक्षहन वेगळा दिसतो. बोधिसत्त्वांच्या 
अंगावर राजभूषणें आढळतात. कांही चित्रे समूहरूप आहेत. 
त्यांपैकी एक कुत्रेराच्य़ा पंचिक नांवाच्या सेनापतीचें आहे. 
चित्रांत तो बसळेला असून जवळ त्याची पत्नी हारीती मुलाला 
पाजीत बसली आहे. वुद्धचित्रे विविध आसनबंधांचीं आहेत. 
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भारतोय संस्कृति कोदा 


त्यांतल्या मुद्रा भिन्न भिन्न आविर्भाव दाखवतात. वुद्धाचें समग्र 
जीवनच या ठिकाणीं चित्रित झालें आहे. तिसर्‍या विभागांत 
जातककथांचा समावेश होतो. सिविजातकांत बोधिसत्त्वाने 
एका कव्‌तराला वांचविण्यासाठी आपले मांस ससाण्याला कसें 


स्नानश्ूंगार-अजंटा 


' केलें, तें दाखविलें आहे. महाजनकजातकांतल्या कर्थेत- 
लेहि कांही देखावे आहेत. सिहली राजकन्येची वोधिसत्त्वाला 
भुरळ घालण्यासाठी चाललेली धडपड, समद्रपर्यटनांत वोधि- 
सत्त्वाची नौका वुडाली असतां मणिमेखल यक्षाने त्याला 
केलेली मदत, वगेरे देखावे त्यांत आहेत. रुरुजातकांत 
वोबिसत्त्व हरिण झालेला दिसतो. छदनाजातकांत तो हत्तींचा 
राजा होतो. वेस्संतरजातकांत बोधिसत्त्वाला देशत्याग करावा 
लागती. तो आपलीं मुलेंहि ब्राह्मणाला दान देतो. ब्राह्मण 
त्या मुलांचा छळ करतो व मग इंद्राच्या कृपेने वेस्संतराला 
सुासहू राजलक्ष्मीची प्राप्ति होते, असा तो देखावा आहे 
इथला १६, १७व १९ या क्रमांकांची लेणीं स्थापत्य व 
चित्रकला या दोन्ही दृष्टींनी भारतांतल्या कुठल्या हि लेण्यांपेक्षा 
उत्कृष्ट आहेत, असें बर्जेसने म्हटलें आहे. यांतलें १६ वें लेणें 
वाकाटक नृपति हरिषेण याच्या वराहदेव नांवाच्या सःचवाने 
आपल्या माता।पेत्यांच्या पुण्योपचयासाठी खोदविलें आहे. हें 
णे अनेक बाबतींत अत्युत्कृष्ट गणलें जातें. याची ओसरी 
कवा डत ६५ फूट लांब व सुमारें ११ फूट रंद असून तिला 
मध्य अष्टकोनी स्तंभ आहेत. या ओसरींतून आंतल्या मंडपांत 
जायला तीन दरवाजे आहेत. मोठ्या दरवाजाच्या चोकटीच्या 
बाजूच्या लहान स्तंभांवर दोहीं अंगी मकरवाहूना गंगेची मूति 
शोंदळेळी आहे. आंतल्या मंडपाचा पुढील संपथ ( छकतीतण ) 
गील था 5 ढं टे 
र, सून त्यांत जायला तीन 
दरवाजे आहेत. मध्यभागीं वृद्धाची भव्य मूति सिहासनावर 


खंड पहिला 


. वृद्धाच्या मुखा- 
वज्रपाणि व 


(> 


आ 
भोवती तेजोवलय असून त्याच्या दोही अंगीं 


पद्मपाणि चवऱया घेऊन उभे आहेत. मंडबॉच्या दोन्ही बाजंस 
प्रत्ेकी सहा, मागच्या भितींत दोन व ओसरीच्या उभय अंगीं 
दोन, अशा एकंदर सोळा लहान खोल्या भिक्षंक रितां खोदलल्या 
आ १६ व्या लेण्यांत मुख्यत्वे बुद्धाच्या शेवटच्या जन्मांतले 
प्रसंग चित्रित झाळे आहेत. मंडपांत प्रवेश कळस 'जण्या 
बाजूच्या भितीवरचीं चित्रे ओळीने पाह्त गेल्यास तीं बुद्धाच्या 
चरित्रांतल्या घटनांना अनुलक्षून क्रमाने काढलों आहेत, असें 
दिसतें. मायादेवीचें स्वप्न, बृद्धजन्माचा देखावा, असित त्््षीचें 
भविष्यकथन, बाल गौतम पाटीवर धुळाक्षरे काढीत असल्याचें 
दृश्य, त्याचें धनुविद्येचें शिक्षण, सुजातेने त्याला केलेलें पायस- 
दान, बुद्धाची राजगृहांतील भिक्षा, बुद्धाचा धर्मोपदेश, अजात- 
शत्रु वृद्धाच्या दर्शनास आल्याचें दृश्य, त्यापुढे दुसऱ्या व तिसऱया 
खोल्यांवरच्या भितींवर नंदाचा धर्मंप्रवेश, बुद्ध राजवाड्यांत 
आला असतां त्याची पत्नी व पृत्र त्याला सामोरे आल्याचें 
दृश्य, नंदाला दिव्य लोकांत नेऊन बुद्धाने तिथल्या अप्सरा 
दाखविल्या तें दृश्य, अशी ही प्रसंगमालिका आहे. न 
या कथेतल्या शेवटच्या प्रसंगाचें चि चांगल्या स्थितींत 
असून कलासमीक्षकांनी त्याची मुक्‍तकठाने स्तुति क आहे. 
नंदाने बुद्धाचा धर्म स्वीकारून भिक्षुजीवन जगण्याचा निश्‍चम 
केल्यावर त्याचा राजमुकुट त्याची पत्नी सुंदरी हिच्याकडे एका 
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सेवकाने आणून दिला व तो पाहून सुंदरी शोकावेगाने मरणो- 
न्मख झाली, हा त्या चित्राचा विषय आहे. सुंदरी एका सखल 
आसनावर लोडाला टेकून बसली आहे. मरणोन्मुख अवस्थेमुळे 
तिची मान गळून पडली आहे. तिचे डोळे शक्‍्तिपातामुळे अर्ध- 
वट मिटले आहेत. ती खाली पडूं नये, म्हणून एक दासी 
तिला सावरून धरीत आहे व सरी श्ोकविव्हल दृष्टीने 
तिच्याकडे पाहत आहे. तसें करतांना ती एका हाताने सुंदरीची 
नाडी पाहत आहे व दुसरा हात तिने आपल्या धडधडत्या 
हृदयावर ठेवला आहे. पंखा धारण करणारी आणखी एक 
दासी विकलांग अवस्थेंत उभी आहे. जवळच कांही सेवक असून 
ते सुंदरीच्या अखेरच्या अवस्थेबद्दल दु:ख करीत आहेत. उजव्या 
वाजस बाहेरच्या अंगणांत उभ्या असलेल्या दोन दासी या 
प्रकारावह्ल आपसांत चर्चा करीत आहेत. मंडपावरचा मोरहि 
शोकाकुल ज्ञाला असून तो आपली मान लांब करून जणू त्या 
दासींचे बोलणें ऐकत आहे. 

अनेक पाश्‍चात्य कलाविदांनी या चित्राची मुक्‍तकंठाने 
प्रशंसा केली आहे. शोक, कारुण्य आणि सुस्पष्ट प्रसंगचित्रण 
या बाबतींत या 
चित्राला मागे टाक- 


णारी कलाकृति कलेच्या 
इतिहासांत आढळणार 


नाहो, असें ग्रीफिथ 
म्हणतो.  फ्लॉरेन्सचे 
चित्रकार, यापेक्षा 


चांगल्या आकृति कदा- 
चित्‌ काढ शकले असते 
-.” . ' आणि व्हेनिसच्या कला- 
कारांना कदाचित्‌ 
त्यांत यापेक्षा जास्त 
चांगले रंग भरतां आले असते; पण त्यांपैकी कोणालाहि या 
चित्रांतल्या भावना यापेक्षा जास्त उत्तम रीतीने व्यक्‍त करतां 


आल्या नसत्या. या चित्रांत वाकाटककालीन चित्रकलेने 
उच्चांक गाठला, असे म्हणतां येतें. 


नृत्यविनोद-अजंटा 


१६ क्रमांकाच्या लण्यापुदू्न खाली उतरले असतां नाग- 
राजाचें लहानसें लेणें लागतें. त्यांत एका नागाने केलेल्या 
वेटोळयावर नागराज बसला असून त्याच्या मस्तकावर रत्न- 
जडित मुकुट आहे. त्यावर बैठकीच्या नागाची फणा आहे. 
अजिट्याचीं लेणीं नाग कारागरिांनी खोदली असल्याने 
त्यांमध्ये अशा नागराजांच्या प्रतिमा अनेक ठिकाणी कोरल्या 
गेल्या आहेत, असें श्री. मिराशी म्हणतात. 


अजंटा ८४ 


भारतीय संस्कृति कोठा 


१७ व्या क्रमांकाचे लेणें विहारपद्धतीर्चे असून १९ वें कुल्याण, पल्हव, ग्रीक वगैरे परदेशी लोकहि महाराष्टांत येऊन 
स्थायिक झाले होते. त्यांचीं हीं चित्रे आहेत. १७ व्या ठेण्यांत 


चेत्य पद्धतीचे आहे. १७ वें त््रषीक देश्याच्या राजाने भिक्षसंघा- 
करितां खोदविलें होतें. याच्या ओसरीच्य़ा डावीकडील भितीवर 
एका भव्य चक्राचे चित्र आहे. याविषयीं मिराक्षी पुढील 
माहिती सांगतात - 
हें चित्र क्रांतिवृत्ताचे आहे, अला समज॒तीने कांही पाश्चात्य 
विद्ठानांनी या लण्याला क्रांतिवृत्तार्चे लणें असे नांव दिले हं 
यण हें चित्र क्रांतिवृत्ताचे नसून संसाराचे आहे. संसाराला 
पुष्कळदा चक्राची उपमा देतात. या भव्य चक्राचे आठ भाग 
करण्याचा उद्देश होता, असें दिसतें; पण त्याचे पांचच भाग 
चक्राच्या तुंव्यापासून परिशधीपर्यंत जाणार्‍या अंतरांनी विभागले 
आहेत. वाकीचे तीन भाग खिडकीमध्ये आल्यामुळे रंगविले 
गेळे नसावे. या चक्रामध्ये खेडेगांवांतल्या तसेंच नगरां- 


वृद्धाच्या श्रोतवर्गात दाढी- 
मिद्यांचे, अंगांत पूर्ण वाद्यांचे 
कोट घातळेळे व डोक्यावर उंच 
निमुळता टोप असळेळे पुरूष 
दिसतात. हे या परदेशी वर्गाचि 
प्रतिनिधि असावे. चित्रांत कांही 
चिनी चेहरेहि दिसतात. तत्का- 
लीन स्त्रीपुरुष अर्थोरुक म्हणजे 
अर्ध्या मांडया उघड्या दिस- 
तीळ, असें वस्त्र नेसत व त्या 
वस्त्राला भिन्न रंगांचे प्रे असत 


नर्तकी-अजंटा 


वायका विकच्छ पद्धतीने नेसत 
कांही पुरुष मांडचोळणा घालीत. शिकारी पुरुष तुमान घाळून 
१२ गुडध्यापर्थत पोचणारा कोट चढवीत. पुरुप सामान्यत 
उत्तराय वस्त्र जानव्याप्रमाणे वापरीत. कांही लोक एकाच 
वस्त्राचा कमरेखाली नेसण्यासाठी व वर उत्तरीयासाठीहि 
उपयाग करोत. कांही स्त्रिया आपल्या स्तनांवर रंद पटी बांधीत 
लें आहे. __ अश्या पट्ट्यांना पयोधरपट म्हणत. त्यांची गांठ पाठीवर येत 
१९ वें लेणे गंधकुटी या नांवाने उल्लेखिलेले असुन त अस. चाळीचा प्रकार सावंत्रिक होता असें दिसत नाही ही. 
वैशिष्ट्यपूर्ण आहे. तें अंतर्वाह्य कोरीव कामाने भरलेले आहे. अधिकारी व सामान्य जन आपल केस पाठोवर किवा छातीवर 
त्याच्यासमोर ढ्ारमंडप असून त्यच्या वाटोळ्या स्तंभांना मोकळे सोडीत. कांही लोक केसांवर वस्त्राची पट्टी बांधीत 
उभ्या गलथ्यांनी व आडव्प़ा कमलवंबाच्या पट्ट्यांनी भूषविले ब्राह्मणांच्या डोक्यावर शेंडीची गांठ असे 

आहे. त्याच्या शिरोभागी आमलक आहे. या गंवक्रुटींतील  अजंट्याच्या लेण्यांत स्त्रियांच्या केशरचनंचे व शिरोभूषणाचे 
चत्यांत दोन खांबांवरच्य़ा कमानींत बुद्धाची उभी मूति इतके विविध व सुंदर प्रकार दिसतात की प्रेक्षक आइचर्य- 
त्याने पायापर्यंत लोंबणारा अंगरखा घातला चकित होतो. अलंकारांची? 
चेत्याच्या घुमटावर हृमिका विविधता व विपुलता 
दिसते. ललाटिका, चटला- 
तिलक, मधे मोठा इंद्रनील 
मणि बसवलेला मोत्यांचा 
एकसर, गळसरी, सोन- 
पुतळ्यांचे हार, वाटोळीं 
कणंकुंडलें, मोत्यांचे लोंबते 
पदर असलेलीं केय्रे, रत्त- 
जडित मणिमेखला, इ. अलं- 


७ कार इथे दिसतात. नाकांत 
नथ घालण्याचा प्रघात त्या काळीं नव्ह्ता. 


पुरुष पादत्राण घ त गोट्॒य 
ही जन, मालक व त्याचा पट्टा घोट्याजवळ पाया- 
* तलवार कमरेला बांधीत व खंजीर कमर- 


तल्या व राजप्रासादांतल्या जीवनाचे विविध पैलू रंगविले 
आहेत. उदाहरणार्थ देतकर्‍यांचीं घरें, त्यांचें साधें जीवन, 
त्यांचीं जनावरें, नगरांतील नाचरंग, प्रेमी युगुलांचे विविध 
विलास, अरण्यांतील प्र्ञांत स्थलीं आत्मानात्मविचारांत 
गंतळलेळे त्रदिषिगण, इत्यादि चित्रे तिथ्रे आहेत. हें सवंध चक्र 
कोण्या भयंकर आकाराच्या प्राण्याच्या ( दैवाच्या ) हाताने 
फिरविले जात आहे, असेंहि दाखविले आहे 


कोरलेली आहे. 
असून त्याची मुद्रा ज्ञांत आहे. 
व तिच्यावर तीन छत्रे आहेत. 

अजंट्याच्या चित्रांवरून तत्कालीन समाजस्थितीवर बराच 
प्रकाश पडतो. तत्कालीन श्रीमंतांच्या घरांचे दिवाणखाने 
बहुधा चौकोनी व क्वचित्‌ गोलहि असत. आंतलें सामान साधेच 
असे. बसायला चौरंगासारखे कातीव पायाचे मंच, टेकण्याकरिता 
त्यांना गोळ आकाराची पाठ व पाय ठेवण्यासाठी पादपीठ असे 
स्वयंपाकधरांत शिंकीं लोंबविण्याची पद्धत असे. भोजनासाठी 
वसायला चोरंग व ताट ठेवायला वाटोळी ठेंगणीशी तिवई 
असे. इथल्या चित्रांवरून तत्कालीन समाजांतल्या भिन्नभिन्न 
वंशाच्या लोकांचीहि कल्पना करतां येते. चित्रसमूहांत कांही 
'लोक काळे, खजे व चपट्या नाकाचे दिसतात. ते या प्रदेशांतळे 
आदिवासी असावे. इथे नागवंशी लोकहि दिसतात. त्या काळांत 


खिन्न युवती-अजंटा 


खंड पहिला 
पट्ट्यांत खोवीत. घोड्यावरचें जीन, लगाम वगैरे सामान 
दिसतें; पण रिकोब मात्र दिसत नाही. धनुष्य, वाण, भाले व 


ढाली दिसतात. ढाली बहुधा वांकड्या चौकोनी आयत 
आकाराच्या व क्वचित्‌ वाटोळ्याहि असत. छत्र्या बहुधा 
चौरस किवा आयताकार दिसतात. राजछत्र मात्र वाटोळें असे 

अजंट्याच्या चित्रकळेने मोहन जाणार नाही, असा प्रेक्षक 
विरळा ! इथल्या चित्रकलेंतल्या तांत्रिक पुर्णतेचा परिणाम 
मनावर अधिक होतो, की त्या चित्रांतल्या भावनात्मक प्रगाढ- 
तेचा अधिक होतो, हें सांगणें कठीण आहे, असें डॉ. आनन्द- 
कुमारस्वामी म्हणतात. या चित्रकलेला स्त्रीपुरुषांच्या आंतरिक 
भावनेची पूर्ण जाणीव आहे. एवढेंच नव्हे; तर पशुपक्ष्यांनाहि 
अंत:करण असतें, होहि जाणीव आहे. त्यामुळे या कलेला 
अमरत्व प्राप्त झाले आहे. [ सह्याद्रि, वाकाटक नृपति व 
त्यांचा काल, डॉ. मोतीचंद्र. ] 


व एक क्षेत्र. स्थाननिदेश नाही. इथे केलेले श्राद्ध 
अजतुग झलप्रद होतें (वायु पु. ७७.४८). इथे पर्वकाळीं 
देवांच्या सावल्या दिसतात, असें म्हणतात. [ हि. ध. ] 


न विशिष्ट प्रकारचा जप. यांत नामोच्चारण नसतें. 
जपाजप माला वगैरे वाह्य साधनांचाहि उपयोग करा- 
यचा नसतो. हा जप एक, दोन, तीन किवा चार अक्षरांचा 
असतो. व्वासनिरोधासह हा जप अवाक्‌ पद्धतीने करतात. हा 
जप म्हणजे य्रोगसाधनेंतली एक प्राथमिक महत्त्वाची गोष्ट 
आहे. अून्यांत मनाला केंद्रित करण्याचें तें एक साधन आहे. 
सिद्र आणि नाथपंथी यांच्या साहित्यांत या जपाची चर्चा 
आहे. दिवस आणि रात्र मिळून माणसाचे जे २१६०० 
इवासोच्छ्वास होतात, त्यांनाच नाथपंथी योगी अजपाजप 
म्हणतात. 
इकब्रीस सहस्र षट्सा आद्‌ पवन पुरिष जप माली । 
इला प्यंगुला सुषमन नारी अहनिसि बहे प्रनाली ।। 
(गोरखबानी) 

कीराने नाथपद्धतीला धरूनच इवास- निःइवासांना अनु 
क्रमे ओहम्‌॒ व सोहम्‌ म्हटलें असून त्यांच्या आंतबाहेर जाण्या- 
येण्याने होणाऱया जपाला अजयाजप म्हटलें आहे 

श्री. कोल्हटकर यांनी आपल्या भारतीय मानसक्षास्र किवा 
पातंजलयोगदर्शन या ग्रंथांत अजपाजपाचें विधान पुढीलप्रमाणे 
दिलें आहे -- 

हा विधि अत्यंत प्राचीन काळापासून चालत आला आहे, 
अन्नी सांप्रदायिकांची भावना आहे. भारतवर्षात अति प्राचीन 
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काळी जेव्हां हंस हा एकच वर्ण होता, त्या वेळीं ह्या अजपाजप- 
दाराच विराटाची उपासना क्रपि-मुनि करीत असत अश्ीहि 
समजूत आहे. 

इवसन करणार्‍या प्राणिमात्राच्या ठिकाणीं हा अजपाजप 
जन्माच्या क्षणापासून मरणाच्या क्षणापर्यंत अखंडपणे पण न 
कळत चाललेला असतो. या विधोला अनसरून त्याचा संकल्प- 
पुवेक उच्चार केला व असा क्रम नित्यनियमाने प्रत्यही ठेवला 
म्हणजे हा जप जाणिवेच्या कक्षेंत येऊन त्यावर सहजपणाने 
अनुसधान राहूं लागते. दीघ काळ असा क्रम चालविल्यास 
मनाशीं या जपाचें इतकें तादात्म्य होते, की रिकाम्या असलेल्या 
कोणत्याहि क्षणीं या जपावर मन तात्काळ एकाग्र होतें व 
समाधिपादांतील २८ व्या सूत्रांत सांगितलेला अभ्यास सह्ज- 
पणान घडू लागतो. या अभ्यासाने चित्तांत प्रसुप्तावस्थेंत असलेले 
अनंत जन्मांतील पापसंस्कार धुवून जातात. चित्त स्वच्छ, ज्यांत 
आणि प्रसन्न होतें व आधि-व्याधि दूर होतात. हा जप करीत 
असतांना प्रणवाचा जप अनायासाने होतो. यासंवंधींचें अधिक 
विवेचन पातंजल योगसूत्रांतल्या समाधिपादांतील २७, २८ 
व २९ या सूत्रांच्या विवरणांत पाहायला मिळेल. [ सि. सा 
पा. यो. द. ] 


अजपालिपा चोर्‍्यांयशी सिद्धांपैकी एक. याचें दसरे नांव 
जवरिपा असें होतें. हा कण्हपाचा प्रशिष्य 

होता. [ पु. त. नि. ] 
अनगर पह 'नांत हीनयान राजस्थानांतील हें नगर 
वाच्या चोहान राजाने निर्माण केलें 

असे कनेल टॉड सांगतो ( अनल्स ऑफ राजस्थान खं. १ प. 
६६३ तळटीप) . कालाबह्दल मात्र मतभेद आहेत. पण तद्ि 
पयक से मत लक्षांत घेतां हें नगर फार प्राचीन असल्याचें 
कळत. ह शहूर तारागड डोंगराच्या पायथ्याशी वसले आहे. 
या डोंगरावर किल्ला आहे तो अज नांवाच्या राजाने स. 
१४५ मध्य बांधला किवा तो अजय राजाने इ. स. बाराव्या 
शतकांत बांधला, असे उभयविध उल्लेख आहेत. या शहरा- 
भोवती जुना पडिक तट आहे. तारागड डोंगरावर किल्ला 
असून ता अकबराने बांधला आहे. तो समारे १४०० फट 

उंच आहे 

थे ऐतिहासिक इमारती पुष्कळ आहेत. अजमेरला जैनांचे 
प्राबल्य असून त्यांचें एक भव्य मंदिरहि आहे. शहराला 
लागूनच उत्तरेस आनासागर नांवाचा तलाव आहे. पथ्वी- 
राजाच्या आजाने तो बांधला. त्याच्या बांधावर शहाजहानने 


अजमेर 


पांच सुंदर क्रीडागृहें वांधलीं होतीं, त्यांतलीं चार आजमिती- 
सहि चांगल्या स्थितींत आहेत. 
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मसलमान या गाहराला दुसरी मक्का मानतात. दरसाल 
रज्जव महिन्यांत भरणार्‍या इथल्या उरुसाला इस्लामी जगांतले 
यात्रेकरू सर्व 
ठिकाणां हुन 
येतात. या नग- 
राला प्रतिमक्केचें 


स्थान प्राप्त झालें | <<. 
त्याचें कारण, र 
७ क... क इन १ र ट्र 
येथील मोइनुदिन | | | ट्र 
चिश्ती याचा रि 00१02 डा 
दरगा हें होय. | ्् 
मोइनुद्िने हा | | | वकिओ 
भारतांतला ॥॥ | नि 
तात्ता स्न्न्त्ममस्् द्र 


टल टश ट्स्ल 9 स्की 11] ॥ ल 
पदिला इस्ठामना स्वि 
प्रचारक अस सम- -_आऱ्ःःः्य्-- 
जतात. हा इ. स. 


१२३५मध्ये मरण 


ख्वाजा मोइनृह्िन चिती 
याचा दरगा-अजमेर 
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पावला. त्याचा हा दरगा प्रेक्षणीय आहे. अक्लीच दुसरी 
प्रेक्षणीय वास्तु म्हणजे शहाजहानने संगमरवरांत वांधळेली 
जामा मशीद. दरग्याच्या मागे अढाई दिनका झोंपडा नांवाची 
एक इमारत बिल्पकलेच्यादृष्टीने महत्त्वाची आहे. पूर्वी 
तिथे संस्क्रत महाविद्यालय होतें व तें सम्राट वीसळल देव याने 
स्थापले होतें. त्याचीच पूढे मशीद वनविळी गेळी. इथे एका 
फकीराचा अडीच दिवसांचा उद्स भरत असे म्हणन त्या 
मळ्रिदीला तें नांव पडलें. पाहा-मोइनदिन चिश्ती. ति 


अजय बंगालमधील वरद्रान जिल्ह्यांतून वाहणारी नदी. ही 
कटवानजीक भागीरथीला मिळते. हिला अजमती 

असेंहि म्हणतात. जयदेवाचें केंदुलि (किटुविल्व) हें जन्मग्राम 
हिच्या तीरावरच आहे. [हि. जॉ. ए. इं ] 
अ उत्तर प्रदेशांतळा एक पर्वत. प्राचीन नांव 
जेयगढ ४. द एक पर्वत. प्राचीन नां 
अजगढ. दशरथाचा पिता अज याने इथ्रे एक 

किल्ला वनवला होता, म्हणून हें नांव पडलें असें सांगतात. 
मकरसक्रातीला इथे मेळा भरतो. या पर्वताची प्रदक्षणा 
केल्यान राग दूर होतात, अशी समजूत आहे [ कल्याण- 
तीर्थांक ] वी 


न्य आ के ग ग्र शः ग च्य ् £ि _ कडे 
अजवीथि ळा स्थ रि गुमाराच्या पाठीवरून दातगेक्डे 
ता शास मागे. मूळ, पूर्वापाढा व उत्तरापाढा 
रि तान नक्षत्रे मिळून हा मार्ग बनला आहे. याच्या दक्षिणेस 
पतृयाणमाग आटे 
प्राणमाग आहे. [ भाग. पु. ५. २३. ५ ; ब्रह्मांड पु. २. 
२१; मस्त्य पु. १२४ ] 


एक रह दे हेला सोळा 
अजा ति स्यमय देवता. ह्लि साळा हात-पाय, चार 
___ नेखे व एक शिंग आहे. ही आपल्या केसांचे तीन 
अबाडे बांधते. ही अष्टविद्यांची टे अ 
कान्हो वद्यांची देवता असून हिला माया 
पहि म्हटल आहे. [पू. इं. ] 


गा एकादशी क्य क. १९ शीचे नांव. हिचें ब्रत 
पुराणांत आहे, ती ग जाब 1 गित गा 
पुर्वी हरिश्चंद्र नांवाचा एक राजा 
देवगतीमुळे तो राज्यभ्रष्ट झाला. त्याने 
पुरी करण्यासाठी प्रथम पत्नी व 
एका डोंबाघरीं स्वत:लाहि विकले. 
नांतली प्रेतवस्त्रें गोळा करीत 


होऊन गेला. विपरीत 
विशवामित्राची दक्षिणा 
पुत्र यांस विकलें व शेवटीं 
धन्याच्या आज्ञेने तो इमशा- 
असतां त्याला गौतमत्रत्रपि 
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भेटला. त्याने सांगितलेले अजा एकादक्षीचें ब्रत केल्यामुळे 
हरि$चंद्राला पत्नी-पुत्रांची भेट झाली व राज्यहि परत मिळाले. 
[प्द्मपु. उ. खं. ५६. ] 


वृुद्धकालांतला मगधाचा प्रतापी सम्माट. हा 

अजातशत्रु विबिसाराचा पुत्र असून जिक्युनागवंशांतला 
सहावा राजा होय. याच्या कालावह्दल विवाद आहे. वानेंटने 
याच्या मृत्यूचा काळ सन पुर्व ४७५ हा दिला आहे. याचीं कूणिक 
किवा कूणिय अशीं नामांतर आहेत. हा गादीवर कसा आला 
यासंबंधी मतभेद आहेत. विविसाराने आपल्या वृद्धापकाळीं 
स्वहस्ते याला राज्यावर बसविलें, अशी जेन दंतकथा आहे, तर 
गौतम वुद्धाचा मेहुणा देवदत्त याच्या चिथावणीवरून अजात- 
शत्रने वापाला उपाशी मारून राज्य वळकाविलें, अज्ञा बोद्ध 
व ब्रह्मी दंतकथा आहेत. व्हिन्सेंट स्मिथ यांना या वोद्ध दंत- 
कथा मान्य नाहीत (ऑक्सफर्ड हिस्टरी ऑफ्‌ इंडिया ). पुराणांत 
भारतीय यद्धानंतरचे राजे सांगतांना याचा निदेश आला आहे 
विविसाराच्या कारकीर्दीत महावीर व गौतमवुद्ध हे दोघेहि 
मगधांत आपापल्या मताचा प्रचार करीत होते. कोसलराजाची 
बहीण ही अजातकात्रूची सावत्र आई होती आणि महावी- 
राशीं तिचें जवळचें नातें होतें. दंतकथा अशी, को आपल्या 
पत्तीचा म्हणजेच बिबिसाराचा आपल्याच पुत्राने असातुष बंध 
केलेला पाहून ती दुःखाने मरण पावली. त्याचा सुड घेण्यासाठी 
कोसल राजाने आजातरात्रूवर स्वारी केली; पण त्यात कोसल 
राजाचा पराभव झाला. आपली कन्या अजातशत्रूला देऊन 
त्याने मग त्याच्याशीं तह केला (व्हि. स्मिथ-अर्ली हिस्टरी) . 
या विजयाने अजातशत्रूची महत्त्वाकांक्षा वाढली भागि 
त्याने आजबाजचे अंग, लिच्छवि, वज्जी, कोसल व काशी, हे 
जनपद म्हणजेच गंगा व हिमालय यांच्या मधला सव प्रदेश 
मगधराज्याला जोडन एका विस्तृत साम्राज्याची स्थापना 
केली. लिच्छवि जनपदांतले लोक हे त्याचे प्रमुख शद होते. 
त्यांच्या आक्रमणाला पायबंद घालण्यासाठी याने शोण व 
गंगा यांच्या संगमाजवळ पाटलि गांवी एक किल्ला ब्रांबळाः नी 
ली महान्‌ घटना म्हणजे बुद्ध 


अजातकत्रच्या कारकिर्दीत? - न्या 
महापरिनिर्वाण ही होय. त्या प्रसंग बुद्धाच्या अस्थि मिळवि 
व आपल्या वांट्याचा 


ण्यासाठी अजातकात्रूनेहि परिश्रम केले बनवन त्यांत 
भाग मिळाल्यावर राजगृहांच्या क ध्ये | 
त्या अस्थि सुरक्षित ठेवल्या. पाहा--पाटालडु 


अजातिवाद व विवर्तवाद या दोहोंत पुष्कळ 
अजाातेवाद्‌ अज्ञो साधम्य॑ आहे. अद्य, अज, असें ब्रह्म 


८७ 


अजादातन 


तेवढेंच केवळ सत्य असून जग नांवाची वस्तु उत्पन्नच होत नाही, 
असें अजातिवादार्चे प्रतिपादन आहे. विवतंवादांतहि अधिष्ठान- 
स्वरूप ब्रह्म तेवढेंच सत्य असतें व नामरूपात्मक जग हा 
अध्यास असून तो मिथ्या असतो म्हणजे ब्रह्मभिन्नत्वाने सत्य 
नसतो. गौडपादाचार्यांनी मांड्क्यकारिकेत हा अजातिवाद प्रति- 
पादिला आहे. याच्याहि पूर्वी उपनिषदांतहि या सिद्धान्ताचा 
ध्वनि ऐक येतो. माध्यमिक वौद्धांच्या द्शनांत या सिद्धान्ताचें 
विस्ताराने प्रतिपादन केलेलें आहे- | 

उत्पन्न वस्तूचा उत्पत्तीपूवी जर अभाव असेल, तर त्या 
अभावात्मक वस्तूची सत्ता कोणत्याहि प्रकारे संभवत नाही. 
कारण अभावांतून कांहीहि उत्पन्न होत नाही. जर उत्पत्तीच्या 
पूर्वी वस्तु विद्यमान असेल, तर उत्पत्तीचे कांही प्रयोजनच 
नाही. जी वस्तु अजात आहे, ती अनंत काल अजातच 
राहणार. तिच्या स्वभावांत परिवर्तन होणार नाही. अजात 
वस्तु अमृत असते. अतएव तळ जात होऊन मृत होऊं शकणार 
नाही. 

याच कारणांनी माध्यमिक बौद्ध कार्यकारणभावालाहि 
असिद्ध ठरवितात. जर कार्य व कारण एक असतील, तर 
कार्याच्या उत्पत्तीवरोबरच कारणाचीहि उत्पत्ति झाली पाहिजे. 
पण तसें होत नाही. म्हणून सांख्यांचा नित्यकारणभाव असिद्ध 
ठरतो. असत्‌ कारणापासून असत्कार्य उत्पन्न होऊं शकत नाही. 
तसेंच सत्कारणापासून सत्कायेहि निर्माण होत नाही. सत्‌ 
पासून असत्‌ची व असत्‌पासून सत्‌ची उत्पत्ति होत नाही. 
म्हणूनच कार्य आपोआप उत्पन्न होत नाही; तसेंच कोणत्याहि 
कारणाच्या हारंहि उत्पन्न होत नाही. [भा. द. सं.; मांडूक्‍्य 
कारिका; मूल माध्यमिक कारिका; हि. वि. को. ] 


्ं एक प्राचीन जनपद. पाणिनीच्या अष्टाध्यायींत 
द्‌ याचा उल्लेख मिळतो (४. १. १७१). नांवावरून 
वाटतें, को हा प्रदेश बकर्‍यांसाठी प्रसिद्ध असावा. इटावाच्या 
आसपासचा प्रदेश आजहि बकर्‍ऱ्यांसाठी प्रसिद्ध आहे. हाच 
कदाचित्‌ पूर्वीचा अजाद असेल. [ पा. भा. ] 


नादान अजा > शेळी. चेत्रमासीं कोणत्याहि शुभ दिवसा- 

द पासून तीन दिवस नक्त भोजन करतात. दुधाने 
भिजवलेल्या तांदुळांच्या पिठाची भाकरी हें भोज्य अन्न समज- 
तात. भोजनापुर्वी चंदनाने पार्वतीची दशभुज प्रतिमा रेखतात. 
ज्वालामुखी या नांवाने तिची पुजा करतात व तिसर्‍या 
दिवशीं पांच दुधाळ शेळचा ब्राह्मणास दान देतात. दानाचें 
फल-मोक्ष. [ व्रतराज ] 


अजान 

जाठी णें. म्षीदींतळा मअझ्झन प्रार्थनेची वेळ 
गालाय दोर करणे. मशीदींतला मु मब 
जं झाली, को जो पुकारा करतो, त्यालाहि अजान म्हण- 


तात. मश्यीद लहान असेल तर दरवाज्यांत उर्भे राहुन आणि 
मोठी असली तर मनोर्‍यावर उर्भे राहुन तो अजान करतो. 
ब्याचे ळा भाती”. ">> ल्ल्ला ५००७००१००७ 
अल्लाहु अकबर ! अव्हडु अन्‌ ला इलाह इल्लिल्लाह 
अर्थ -परमेदवर सर्वे श्रेष्ठ आहे. मी ग्वाही देतो, की त्याच्या 
धा ) र * र ९ ड 
टे र पी टी दे हम्मद न् हा 
व्यतिरिक्त दुसरा देव नाही. मी ग्वार्ट हक कौ मुह्‌ मद हा 
देवदूत आहे. प्रार्थनेसाठी चला. पापमुक्‍तीसाठी चला 
हा पुकारा करतांना मुअड्धझनने मक्‍्क्रेकडे तोंड करून कानांत 
६2.७ 1 ण रि 
वोटें घालणें आवश्‍यक असतें. [डि. इ. ] 


(१) जेन दैवतसमूहांतळा यक्ष. सुविधिनाथाचा 
सेवक. याचें वर्णन-- | 
तत्तीर्थंजन्मात्वजित: इवेताडग: कूमवाहन: । 
बिभ्राणौ दक्षिणी बाहू मान का ! 
लकुन्तथारिणो धारयन्‌ भूजो ।॥। 
वामौ तु नकुलकुन्तधाद 7 म वील 
अर्थ--सुविधिनाथाच्या तीर्थातून जन्मलेला, शुख्रवर्णाचा, 
कासवावर वसलेला, चतुर्भूज व उजव्या दोन हातांत मातुलिग 
व अक्षमाला धारण करणारा असा हा अजित आहे. ( दिगंवर- 
मतें फळ, माला, शक्ति व वरदमुद्रा धारण करणारा.) [ जे. इ. ] 
(२) चाक्षुष मन्वंतरांतला निला अवतार. याच्याच 
अवतारकालांत क्षीरसमुद्राचें अमृतासाठी मंथन झालें ( भाग 
पु. २. २.५). याने देवांना असुरांशीं मेत्री करून समुद्रमंथनांत 
त्यांचें सहकार्य घेण्याचा सल्ला दिला (भाग पु. ८ द 1. 
(३) स्वारोचिप व तुपितेच्या उदरीं जन्मलेला 
ष्ण ह्यांड पु. २. ३ ). 
न । व का या गणांत पुढील नांवांचे देव आहेत- 
असम, उग्रदृष्टि, सुनय, शचिश्रवस्‌, केवल, विश्वरूप, सुदक्ष, 
मधुप, तुरीय व इंद्रयुक्‌ ( ब्रह्मांड पु. २. ९.४६ ). 


आजेत 


को... (सन पुर्व ५२३) हा बुद्धाच्या काळांतला 
अजित केशकंबल एक विख्यात संप्रदायप्रवर्तक होता. केश- 
कंबल या त्याच्या उपाधीवरून तो माणसांच्या केसांची घोंगडी 
बनवून ती पांघरीत होता, असें दिसतें. घोंगडी ही त्याच्या 
नार्‍या राहणीची साक्ष आहे. बृद्धाचा उदय झाला त्या वेळीं हा 
एक सुप्रसिद्ध आचार्य म्हणून गाजत होता. दीघनिकाय ग्रंथा- 
वरून हा भटक्या होता, असें कळतें. मतप्रचारासाठी आणि 
संघटनेसाठी तो भटकत असावा. लोकायतमताची सुव्यवस्थित 


ट्ट 


भारतीय संस्कृति कोळ 


मांडणी करून, यानेच त्याचा संघटित पंथ निर्माण केला, अस 
कांही विद्वानांचे मत आहे. पालीसूत्रांत याच्या वरोवरीने इतर 
पांच नास्तिकांचा उल्लेख येतो. पण या सर्वांत हाच तेवढा 
सूक्ष्म आणि तकंशुद्ध विचार करणारा वाटतो. याचा आणि 
वुद्धाचा राजगृह येथील वर्पावासांत वाद झाला होता (वुद्धचर्या ) 
याच्या मतांचे उल्लेख सनपूर्व सहाव्या शतकापासून ता 
सनाच्या आठव्या शतकापर्यंतच्या साहित्यांत अनेक ठिकाणीं 
आढळतात. याची सर्व माहिती वौद्ध आणि जन ग्रंथांतूनच 
मिळते. जेन सूत्रांत याचीं मतें विकृत स्वरूपांत मांडळेलीं आदत. 

अजित हा पुर्ण भौतिकवादी होता. तो पृथ्वी, आप्‌, तेज व 
वायु हीं चारच भूतें मानतो व आकाश मानीत नाही. आत्मा, 
पुनर्जन्म, पापपुण्य आणि कर्मविपाक या गोष्टी तो ओळखीत 
नाही. यज्ञ, दान, हवन, हें सर्व झूट मानतो. त्याला इहपरलोक 
आणि देवदेवता मंजूर नाहीत. मानवप्राणी मरतो तेव्हा त्याच्या 
शरिरांतला पृथ्वीचा अंश पृ: 


थ्वींत, जलाचा जलांत, अग्नीचा 
अग्नींत आणि वायूचा वायूत मिळून जातो व मूख असो वा 
पंडित असो; 


त्याचें कांही शिल्लक उरत नाही, असें तो मानतो. 


अजिताने औपनिष दिक तत्त्वज्ञानाचा आभ्यास केल्याचें 
दिसून येतें. कोणी श्रमण वा ब्राह्मण ब्रह्मज्ञानी होऊं गकतो, 


या गोष्टीवर त्याचा विश्वास नाही. चार्वाकाचें जीवनतत्त्वज्ञान 
अजिताच्या मतांत अंतर्भूत आहे. जवळजवळ सगळा चार्वाक- 
वाद अजितानेच सांगितला, म्हटलें तरी चालेल. वृद्धाच्या 
पुर्वीच अजिताने ब्राह्मणधर्माविरुद्ध वंड पुकारले. त्याची चळवळ 
वृद्ध आणि महावीर या दोघांच्याहिपेक्षा अधिक पायाशुद्ध होती. 
बुद्धाने मध्यममार्ग काढून कळत नकळत तत्त्वज्ञानाशी तडजोड 
केली आहे. अज्नी तडजोड अजिताने केली नाही. पण वुद्धाच्या 
असामान्य व्यकक्‍्तिमत्त्वापुढे तो फिका पडला आणि त्याचें नांवहि 
लोपलें. ब्राह्मणी वाडूमयांत त्याचा मागमूसहि लागत नाही व 
बौद्ध वाडूमयांत तर त्याची सवंत्र निदाच आढळते. 
अजिताचा संप्रदाय अग्निहोत्र, वेद 


' त्रिदंड, इ. गोष्टींचा 
विरोधी होता-- 


अग्निहोत्र त्रयो वेदास्त्रिदण्डं भस्मगुण्ठनम । 
बुद्धिपोरुषहीनानां जीविका धातृनिमिता । 


| (सर्व द. सं. ) 
अथ -- अग्निहोत्र, वेदत्रयी, त्रिदंड, भस्मचचन (हें) ब्रह्म- 
देवाने बुद्धि व पौरुष यांनी हीन असलेल्या लोकांना उप- 
जीविकेचें साधन निर्माण करून दिलेलें आहे. 

. वेत्सदेशाचा तत्कालीन राजा उदयन हा अजिताच्या 
सम्रदायांत होता (ललितविस्तर अ. १ ). अजिताचा दार्शनिक 
सिद्धान्त हाच पुढे लोकायतदशशंनाचा व कौटिल्याच्या अर्थ- 


खंड पहिला ८९ 


शास्त्राचाहि पाया ठरला, असें धर्मानंद कोसंबी सांगतात, 


[ वो. ध. वि.; चार्वाक व त्याचें तत्वज्ञान. ] 


नः जैनांचा दुसरा तीर्थकर. अजित दब्दाची 
आजतनाथ याख्या - ' पुरीपादिभिर्न जित इति अजितः ' 
(२२ अन्नादिकांच्या मलांनी दूषित न होणारा) (हेमचंद्र). 
याला दुसरा अर्हत मानतात. पापांना अजिक्य म्हणून त्याला 
अजित म्हटलें आहे (उ. पु. पर्व ४८). याला सप्तपर्ण म्हणायचें 


कारण, याचा जन्म सप्तपण र क्रि : 
(सातवण) वृक्षाच्याखालीं जाला एट) 
डक र ल टा चज >> 
हें होय. याचा ज्ञानवृक्षहि तोच 9 29 रका 


असून लांछन गज आहे. याच्या 
आईला गरोदरपगीं हत्तीचे स्वप्न 
पडलें होतें. याच्या यक्ष-यक्षिणी 
महायक्ष व अजितवला या होत. 
जन्म माघमासीं रोहिणी नक्षत्रावर. 
मोक्षस्थान पारसनाथ पर्वत. 
अजितनाथाच्या मूर्ति देवगढ, 


झांशी, सारनाथ, या ठिकाणीं 7 क 
आढळतात. हा खड्गासनावर उभा ्ऱ 9०० 
असून याच्या आसनाखालीं हत्ती बटप्यरी 
कोरलेला असतो. यक्ष-यक्षिणी | 5” 


आसनाच्या दोन्ही कोपर्‍यांत उभीं 
असतात. यक्षाच्या हातीं भाला, 
अंकुश व गदा आणि यक्षिणीच्या हातीं पाश व अंकुश हीं आयुधे 
असतात. अवर्सांपणी कालांतील पांचव्या दुःखरूप फेऱ्यात 
याचा जन्म झाला, असें जेन माततात अजितकेशकंबल हाच 
अजितनाथ कौं काय, याचा शोध घेतला पाहिजे. [ जे. इ. ] 


अजितनाथ-देवगढ 


जैन पुराण. अजितनाथ हा जनाचा 
आजतनाथ पुराण दसरा तीर्थकर असून या पुराणात 
त्याचे जन्म, जन्माभिषेक, राज्याभिषेक, निष्कमण, केवलज्ञान- 
लाभ, इ. प्रसंग ४७ पर्वांत वणिले आहेत 


रक्न कवि लिखित कन्नड ग्रथ याचा लेखन- 
आजतपुराण काल इ. स. ९९४ हा आहे ग क 
नायक जैनांचा दसरा तीर्थकर अजितनाथ हा बा हळ 
वराग्य आणि भक्ति यांचें पराकाष्ठेचें वणन ब्रा हाण 
या पुराणांत अजितनाथाचा जन्म, जन्माभिषेक लमान गु के 
निष्क्रमण, इ. विषयांचें कवीने हृदयग्राही वणन क़े 


अजि (चि) रवतो 


जेन धर्मावरोवरच अन्य धरमचिंहि अध्ययन केलें होतें. याचे 
दाखले या पुराणांत अनेक ठिकाणीं आढळतात. पाहा - रत्न. 
[ किव्वळूळी गणपतिश्रर्मा ] 


आर अजितनाथ या जेन तोर्थकराची यक्षिणी. हिचें 
जञतबला दर्णन - 
लोहासनाधिरूढां चतुभुंजां वरदपाज्याधिष्ठित- 
दक्षिणकरां बीजप्राऊकुशयुकक्‍तवामकराम्‌ 
(निर्वाणकलिका) 
अर्थ - लोहासनावर बसलेली. (इवेतांबरमतें वृषभवाहना) 
चतुभूंज. वरदमुद्रा व पाश उजव्या हातीं. मातुलिंग व अंकृश 
डाव्या हातीं. (दिगंबरमतें अभयमुद्रा, शंख व चक्र धारण 
करणारी). देवगढ येथे हिची मूति आढळते [जे. इ. ] 


मा भवमालिनीला अनुसरणारी देवता (मस्य पू. 
ञता १७९ . ७१). र 

ल अजिन _ चर्म. (अजिनं चर्म कृति: स्त्री - अमर). 
आजन कर्‍्याचें किवा ह्रिणाचें कातडं. प्राचीन कालीं 
अजिन म्हणून वकर्‍्याचें चामडे वापरण्याचा प्रघात होता 
मागाहून मृगचमाची चाल पडली. क्रग्वेदांत अजिनपरिधानाचा 
अनेक ठिकाणीं उल्लेख आहे. ज्तपथ ब्राह्मणांत अजिनवासी 
(मृगचम नेसणार्‍या) मुनींचा उल्लेख आहे (३. ९. १. १२ ]. 
यज्ञप्रसंगीं दीक्षा घेण्याच्या वेळीं यजमानाने आपल्या अंगावर 
कृष्णाजिन पांघरावें असें सांगितलें आहे (ऐ. ब्रा. १. १. ३ ). 
सामान्य इष्टीपासून तों मोठमोठ्या यागांपर्यंत यज्ञसंस्थेत 
मृगाजिनाचा उपयोग असतो. बहस्पतिसव यज्ञांत यजमानाला 
मृगाजिनावर बसवून अभिषेक करतात. उपनयनांत बट्लाहि 
मृगाजिन देतात. मृगाजिन हें एक पवित्र आसनहि मानलेले 
आहे. याच्या जोडीने व्याध्माजिनालाहि तेवढेंच पावित्र्य आहे 
राजसूय यज्ञात एका प्रसगीं यजमानाला व्याघ्राजिनावर बसवन 
अभिषेक करतात (जे. ब्रा. १. ७. ८). शिव हा व्याघचर्म 
धारण करणारा आहे. तो गजचर्महि पांघरतो. 


वर्तमान राप्ती नदीचें प्राचीन नांव. 


अजि (चि ) रवती पाणिनीने हिचा उल्लेख केला आहे 
( अष्टा. ६. ३. ११९ ). ही नदी हिमाल्यांत उगम पावून 


औध प्रांतांत गोरखपुर जिल्ह्यांत शरयूला मिळते. कोसलाची 
शेवटची राजधाती असलेले श्रावस्ती नगर हिच्या कांठी वसले 
होते. कोसलाचा राजा पसेनदि याच्या गच्चीवरून ही नदी 


*अजि (चि) रवती ९० 


दिसत असे. नगरांतलीं मुलें हिच्या कांठीं कुस्त्या खेळत. पसे- 
नदीचा पुत्र विदूदभ याने हिच्या तीरावर शाक्‍यांशीं युद्ध करून 
त्यांचा पराभव केला. या नदीला अनर्थावह असे महापुर येत. 
अद्याच एका पुरांत विदृदभ राजा आपल्या सैन्यासह वाहून 
गेला. हिच्या कांठीं अनाथपिडक नांवाच्या सावकाराने आपली 
संपत्त पुरून ठेवली होती. एका महापुरांत त्या संपत्तीवेकीं 
८०० कोटी द्रव्य वाहून गेले. | हि. जॉ. ए. इं. ] 


-_ जैन दर्शनांतील एक द्रव्य. रूपी व अरूपी असे 
अज़ञाव य्राचे दोन भेद आहेत. रूपीचे स्कंध, देश, प्रदेश व 
अविभागी, असे पुन्हा चार भेद होतात. सकल पुद्गल द्रव्याला 
स्कंध, स्कंधाच्या अर्ध्या भागाला देश, तदर्धे भागाला प्रदेश व 
परमाणूला अविभागी म्हणतात. पाहा - पुर्‌गल. [ वसुनन्दि- 
श्रावकाचार ] 


>> चौर्‍यांयशी सिद्धांबेकी एक. चित्तसंप्रदाय व 
गज्ञाणपा व्युदस्थान या ग्रंथांचा कर्ता. [म. च. को. ] 


(-सं. आर्या) महाराष्ट्रांतली एक ग्रामदेवता. दुर्गेचे 
अज्ज्ञा रांत स्वरूप. गाथा सप्तगतींत हिचा उल्लेख येतो 
( क्र. १७२ ). हिंची त्या कालीं मंदिरे असावीं. हिला वाप- 


देवाची भार्या मानलें आहे. [ गा. स.] 


इस्लामी कल्पनेप्रमाणे थडग्यांत मिळणारी 
अझावुल कत्न  क्क्षा. माणसाचें शव थडग्यांत ठेवल्यावर 
तिथे दोन क्ृष्णवर्णी देवदूत येऊन त्याला पेगंवराविषयीं प्रश्‍न 
विचारतात. तो सच्चा मुसलमान असला, तर ' परमेश्वर एक 
आहे व मुहम्मद त्याचा प्रेषित आहे ' असें उत्तर देतो. मग 
त्याचें थडगें विस्तारते, त्यांत प्रका पडतो व मृत मनुष्य 
त्यांत ज्ांतपणे निजं शकतो. अन्य धर्मी मृत माणसें विरुद्ध 
उत्तर देतात; त्यामुळे त्यांचें थडगे संकोच पावून तीं चिरडलीं 
जातात. देवाची कृथादृष्टि होईपर्यंत त्यांना मग तिथे कठोर 
शिक्षा भोगाव्या लागतात. [ डि. इ. ] 


वा एक नदी. या नांवाचें गांवहि आहे. पण हा शब्द सिधु- 

नदाच्य़ा उत्तर भागास उद्देशूनच वापरतात. अटक 
हें नांव त्या नदीच्या दुस्तरतेला अत्‌लन्षून अकबराने दिलें आहे. 
पुढे तें लोकांच्या समजुतींत भारताची सरहद्द बनलें. अटकेच्या 
पलीकडे हिंदूनी जाऊं नये; ती सौमा ओलांडून पुढे गेल्यास 
प्रायव्चित्त घ्यावें लागेल, असा धर्मशास्त्रीय अर्थहि त्या गव्दाला 


भारतीय संस्कृति कोश 


पुढे प्राप्त ज्ञाला. ज्याप्रमाणे अटक ही हिंदूंची धर्मशास्त्रीय 
मर्यादा मानली गेली, त्याचप्रमाणे हिद राज्यकर्प्यांच्या राजकीय 
विचारांची आणि कतृंत्वाची सरहद्हि तीच ठरली, असें 
म्हटलें तरी चाळेल. इ. स. १७६० मध्ये बाळाजी बाजीराव 
याने गंगाधर यज्नवंत यास पत्र लिहिलें, की तुम्हीं सर्वांनी एक 
चित्तेकरून मेहनत करून, अवदालीचें पारिपत्य करून अटक 


: पार करावा' (राजवाडे खं. १.१५६.२४५). खैवर घाटापली- 


कडे जाऊन शत्रूला अडविण्याची किवा त्याचें पारिपत्य कर- 
ण्याची कल्पना मराठी राज्यकर्त्यांस शिवली नसावी, असें 
दिसतें. अटक ही भारताची उत्तर सीमा ही आपलीच समजूत 
आहे, असे नसून परकोयांचीहि तशीच समजूत प्राचीन काळा 
पासून आहे. हप्तहिदवः हा भारताविषयींचा अवेस्त्याच्या 
काळांतला उल्लेख आहे. सिंधुनदाच्या पलीकडे हिदस्थान, ही 
इराणी लोकांची आणि ग्रीक लोकांचीहि समजत होती 

[ म. ज्ञा. को. ] क 


अटवबी राज्य विध्याच्या पायथ्याचा प्रदेश. याला अटवी 
, राज्य म्हणत. ह राज्य वेतवा नदीच्या दोन्ही 

त्ारावलल अरण्याच्या छ्पाने'पत्तरले होते. या राज्यांत पुलिद 

राहत होते. वाणभट्टाने त्यांचें वर्णन केलें आहे. [ भा. सा.] 


अट्टहास १) हिमाल्यांतील एक क्षेत्र ( वायु पु. २३ ). 
_ तै पितृतीर्थ आहे. वाराणसींतील एका लिगाचेंहि 
ह नांव आहे. [हि. ध. ] 

र (२) शिवाचा एक अवतार. चालू वेवस्वत मन्वंतराच्या 
असाव्या मुगचोकडींत हिमालयाच्या अट्टहास शिखरावर हा 
अवतार झाला. सु १ अरी धं डा “> _ 

क नो मतु, ववरो, कबंध व कुशिंधर हे याचे शिष्य 
होते. [ प्रा. च. को. ] 


अ उप रगह ० ऱ्या च्य 9 
ट्रालक 4.4 का रिगृहू किवा _प्राकारमंडपाच्या वरची 
मानही शार > "आड याचा अथ आहे ( हलायधकोश ) 
आलकडच्या भाषेत अट्टालकाला टॉवर किवा मीनार असें 
म्हणतां येईल. लां दत 
ब यईल. लांबी व रुंदी यांच्या अनुपातांत ज्याची उंची 
तरी पटीनी अधिक असते, अशा स्थापत्यरचनेला अट्टालक 
म्हणतात. प्राचीन काळीं - न ट 
ह्‌ प्राचीन काळीं नगर कि रगाहिगिी 
तेसाठी अट प नग |कक्षा गाड-कोठ याच्या सुरक्षित- 
न ट्रालकाचो उभारणी करीत. पहारेकरी अटालकां 
उभ राहून दूरच्या शत्रच्या वि: डाल्वुवत्र 
>» क श्र क हन हाल म टा अदा म 
लकांची उभारणी वास्तवले चया चालोहि पाहुं शकत. अट्ट 
करीत व उकळच्या भव्यतेचें प्रदर्शन करण्या- 
(1. द्रा क ग्य ञझः र व... २५ ् 
“ बहुतक अट्टालक मंदिरे किवा राजप्रासाद यांच्या 


झु वशा ह ं | 
ट्‌ ल टं स 


खंड पहिला 


म्हणूं लागले. गुप्तकालीन मंदिरांचीं अत्युच्च शिखरें म्हणजे 
एक प्रकारचे अट्टालकच होत. देवगढ येथील दशावतारमंदि- 


अट्टालक 


राचें दिखर ४० फूट उंच आहे. बहुतेक अट्टालकांचीं शिखरे 
निमुळतीं होत जातात; पण कांही अट्टालकांचा अग्रभाग चपटा 
व लांबटहि असतो. राजपृतांच्या व मोगलांच्या काळीं भारतात 
उंच उंच मौनार बनविण्याची पद्धत होती. ताजमहालच्या चार 
कोपर्‍यांवर चार उंच मीनार बनविलेले दिसतात वतेत्या 
वास्तूची शोभा वाढवितात. चितोडचा विजयस्तंभहि याच 
प्रकारचा आहे. हिंदुमंदिरावरच्या अट्टालकावर (जनक गोपुरा- 
वर मृतिकारी दिसून येते. मदुरा व काच, येथील गोपुरे 


त्यांवरच्या मतिकलेसाठी सुप्रसिद्ध आहेत. विजयस्तंभावरहि 
प ळते. पाहा -- गापुर, 


थोड्याबहुत प्रमाणांत मूतिकारी अ 
[ हि. वि. को. ] | 
(२) भतपिक्याचांच्या गमनागमनाचे स्थान, [पु.इं.] 
अट्रारि दोन किवा अधिक मजले असलेलें घर, दक 
अट्टाठका किवा राजवाडा. ' दिष्कम्भचतुरल्रम्ट > 


जे अशी 
( > प्रशस्त व चौकोनी वास्तु म्हण अट्टालक होय), 


त्याची व्याख्या आहे. [ मानसार ] 


कारी ज अंकोला आणि 

[टकांतली डोंगरी जमात. , 
कर्नाटकां टगकन्यील मरि. यांची 
द असून त्याचा अर्थ 
वेत यांच्या पाट्या 


क 
अ वक्कल येल्लापूर या भागांत या 
लोकसंख्या अल्प आहे. अट्रे हा कसड * 


न र मो 
बांबूची पाटी असा आहे. हे लोक बांबू 
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अट्ठकथा 


वगैरे वस्तु वनवतात, त्यावरून त्यांना हें नांव पडलें आहे. 
यांची भाषा कन्नड-कोकणी अक्ली मित्र आहे. हे लोक 
झोपड्यांतूुन राहतात. त्यांचा मुखिया असतो त्याच्या घराला 
देवडी असते आणि दारांत एक वृक्ष लावलेला असतो. कांही 
अट्टे वक्कल गुरें चारण्याचें काम करतात. त्यांना स्वतःची 
अशी शेती करणें माहीत नाही. लग्नासाठी जवर व्याजाने 
एखाद्या सावकारारचें कर्ज घेतात आणि तें फिटेपर्यंत तो पुरुष 
त्या सावकाराच्या घरीं राहून काम करतो. 

देव-धर्म -- तिरुपति वेंकटरमण ही यांची कुलदेवता. हे 
तुळशीच्या झाडाखाली त्याची मति बसवून तिरुपतीच्या 
यात्रेसाठी जातात. यात्रेकरूला दास म्हणतात आ'ण त्याचा 
आदर करतात. प्रतिवर्षी एखाद्या घरीं हरिदिन या नांवाने 
वेंकटरमणाचा उत्सव करतात. त्यांच्या चुलीजवळ एका 
कट्ट्यावर नारळ ठेवलेला असतो. त्या नारळांत ते आपल्या 
पितरांचा निवास आहे, असें समजतात. 

जननविधि --एक दिवस जननाशौच पाळतात. धोब्या- 
कडून शुद्धि करवितात. १४ व्या दिवशीं मुलाचें नांव ठेवतात. 

विवाहप्रथा -- बालविवाह प्रचलित आहे. मुलाचा बाप 
फुलें घेऊन मुलीच्या बापाकडे जातो व मुलीला मागणी घालतो. 
मुलीचें देज ठरल्यावर वधूपित्याला विडा देतो. लग्नासाठी 
नवरदेव वधूगृहीं जात असतांना एका हातीं रंगीत रुमाल 
आणि दुसर्‍या हातांत कट्यार घेतो. अंगांत बंडी, डोक्याला 
रुमाल आणि पायांत खडावा असा त्याचा वेष असतो. 

मर्तिकप्रथा -- एखाद्या घरीं मृत्यु ज्ञाला, को सगळे लोक 
तिथे रडायला जातात. एखादा मनुष्य अपघाती मेल्यास 
दुसर्‍या गांवच्या ग्रामदेवाला कोंबडें देतात. एक दिवस सुतक 
पाळतात. 

सामाजिक प्रथा -- मुखिया सर्वांना आचार-विचार समजा- 
वून देण्यासाठी जमातीच्या सभा भरवतो, जातिधर्माला सोडून 
वागणार्‍्याला आथिक दंड देतो व क्वचित्‌ प्रसंगीं बहिष्कृतहि 
करतो. [ शंकर क्रुष्णतीथं. ] 


वता (सं. अर्थकथा.) अट्ठकथा म्हणजे पाली 
अट्ठकथा भाषेतील बौद्ध ग्रंथांवर लिहिलेलें भा य. यांत 
मूळ पाठाची व्याख्या नीट कळावी म्हणून प्रथम तत्संबंधी एक 
कथा सांगितलेली असते व मग मूळ शब्दांचा अर्थ सांगितला 
जातो. त्रिपिटकाच्या प्रत्येक ग्रंथावर अक्या अट्ठकथा उपलब्ध 
आहेत. बौद्ध अनुश्रृतीप्रमाण स्थविरमहेंद्र व त्याचे सांगाती 
भिक्ष, ल॑केंत जातांना पालिंत्रपिटकांबरोबर अट्ठकथाहि 
घेऊन गेळे. या कथा प्रथम मुखपरंपरेने चालत होत्या. लंकेंत 


अट्‌्ठकथा 


त्यांचें पालि रूप ल॒प्त होऊन त्यांना सिंहळी रूप प्राप्त झालें 
वृद्धघोपाने पुढील प्रमुख अट्ठकथांचा निदेश केला आहे -- 
(१) महा अट्ठकथा (२) महा पच्चरी (३) कुरुंदी (४) 
अंधट्ठकथा (५) संख्येप अट्ठकथा (६) आगमट्ठकथा व 
(७) आचरियानं समानट्ठकथा. 

भारतांत वौद्धधर्म र्‍्हासोन्मुख ज्ञाल्यावर वरील अट्ठकथा 
ल॑केतून इकडे आणण्याची आवद्यकता निर्माण जाली. आणि 
म्हणूनच आचार रेवंताने आपला पट्टथिप्य वृद्धघोषप याला 
त्या उद्देशाने लंकेत पाठविलें. वृद्धवोषाने सिंहली स्थविरांच्या 
साहाय्याने या सिंहलो अट्ठकथांचें पालिरूपांतर केलें. वृद्ध- 
घोपक्वत सुमंगलविलासिनी, पपंचसुदनी, सारत्थपकासिनी व 
मनोरथपुरणी या अट्ठकथा सिहली महा अट्ठकथेवर 
आधारलेल्या आहेत. 

पालि साहित्यांत अट्ठकथांचा समावेश इ. स. च्या चोथ्या 
पांचव्या शतकापासून ज्ञाळेला दिसतो. वृद्धानंतर सुमारें 
१००० वर्षांनी या अट्ठकथा लिहिल्या गेल्या होत्या; पण 
त्यांची परंपरा तुटली होती. या अट्ठकथा वौद्धांच्या सिंहली 
परंपरेवर आधारित नसत्या, तर त्यांना इतक्या दीर्घ काल- 
खंडानंतर वोौद्ध साहित्यांत प्रामाण्य लाभलें नसतें. आजमितीस 
त्रिपिटकाच्या खालोखाल अट्ठकथा प्रमाणभूत मानल्या 
जातात. वृद्धदत्त, वुद्धघोप व धम्मपाल, हे तीन पालिसाहित्यां- 
तळे मोठं अट्ठकथाकार होत. हे चौथ्या पांचव्या शतकांतच 
होऊन गेले. [ पा. सा. इ. ]| 


अ (सं. अष्ट गुरुधरमं.) वोद्ध भिक्षूंच्या वाव- 
ढठ युहुधस्मा तींत जसे चार पाराजिक धम्म वज्यं 
सांगितले आहेत, त्याचप्रमाणे भिक्षूणींना अट्ठ गुरुधम्मा म्हणजे 
आठ प्रकारचे निषेध सांगितले आहेत. मैथुनादि व्यभिचारांना 
मुख्य धरून हे निषेध कल्पिलेळे आहेत. असे गुन्हे करणार्‍या 
भिक्षुणींना भिक्षुसंघांतून घालवून देत असत. 


् एक संख्या. भारतीय वाझमयांत या संख्येला एक 
अठरा दैज्िष्टय लाभले आहे. भारतीय यृद्ध १८ दिवस 
लढलें गेलें. त्यांत १८ अक्षोहिणी संन्याने भाग घेतला. महा- 
भारताचीं पर्वे १८ आहेत. व्यासांनी प्रथम जें भारत रचले, 
त्याला जय अशी संज्ञा आहे. “ नारायणं नमस्कृत्य...ततो 
जयमुदीरयेत्‌ ' हा त्याचा पहिला इलळोक असून जय शब्दाची 
संख्याशास्त्रांतुन निघणारी संख्याहि १८च आहे (ज८ य 
3१). गीतेचे अध्यायहि १८ च आहेत. रामाबरोवर लंकेवर 
चाळून गेलेळें वानरसेन्य १८ पद्मेंच होतें. मोरोपंतांनी आपल्या 


९२ न भारतोय संस्कृति कोश 


भारत रचनेच्या प्रारंभीं प्रत्येक आरयेचें आद्याक्षर व्रिशिप्ट 
योजून “ श्रीपांडवसहायो भगवानरविदाश्षो जयति' असा १८ 
अक्षरांचा जयमंत्र साधळा आहे. पुराणें १८, उपपृराणें १८ व 
विद्या १८, अद्या प्रकारे आणखीहि कांही १८ संख्येची 
उदाहरणें आढळतात. मोरोपंतांच्या भारताची आर्यासंख्या 
एकंदर १७१३६ येते. त्यांतील आकड्यांची बेरीज १८ च 


भरते. 


आखाडा म्हणजे संप्रदाय किवा पंथ. त्या- 
वरून अठरा आखाडे याचा अर्थ गोसा- 
व्यांचे अठरा पंथ असा रूढ झाला. हे आखाडे किवा संप्रदाय 
पुढीलप्रमाणे आहेत --. | 

अघोरी, अरण्य, अवधूत, आनंद, आश्रम, इंद्र, उदासी, 
कानफाट्या, काळवेळा, गोदंड, गोरखयंथी किवा गोरखनाथी 
डवरा, नंगागिरी, निरंजनी, निर्वाणी पुरी, भराडी, भारती 
वन आणि सरभंगी 
इथे अठरा हा आकडा अनेक या अर्थाने घ्यायचा आहे 
वर दिलेलीं नांवें ही केवळ अठराच नसून एकवीस भरतात. 
साप्रत यापकी अनंकांचें गोसावीपण जाऊन त्यांना जातीचें 
स्वरूप आले आहे. पाहा - गोसावी पंथ [म. ज्ञा. को. ] 


अठरा आखाड 


ब्रह्मपुराण, विष्णुपुराण, शिवपूराण, वह 
भारदपुराण, लघुनारदएराण, नसिह- 
उराण, भागवतपुराण, रेणुकापूराण, यमनारदपराण हंसपुराण 
नदाप्राक्तपुराण, वायुप्रोकतपुराण, विष्ण्रहस्यपुराण तत्त्वसार- 
ठराण, भगवतीपुराण, पाशुपतपुराण भविष्यपुराण, ब्रह्मांड 
पुराण, (गणेशपुराणावरून) 

दुसरा पाठ पुढीलप्रमाणें -- 

सनत्कुमारोक्त, नारसिह, नारद, शिवधर्म दुर्वासोक्त 
नारदोक्‍त, कापिल, मानव, औदनस ब्रह्मांड, वारुण | 


ी ण, कालिका, 
माहूश्‍वर, सांब, सौर, पराशरोकक्‍्त विष्णुभागवत, देवीभागवत. 
[ हेमाद्रि ] 


अठरा उपपुराणें 


अठरा कारखाने "खाना म्हणजे मोठें खातें. शिवाजी 
महाराजांनी अठरा जाळा स्थापल्या, 
त्या अशा -- गजश्ञाला, मल्लशाला धान्यसंग्रह, भेरिदंदरभी. 
यत्रशाला, वेद्यशाला, पानीय्षाला उष्ट्शाला श्षिविरझाला, 
खटकशाला, रत्नशाला, पाकशाला शस्त्रशाला तांबललयाला 
दु चन लखनक्षाला, नाटकशाला (वस्तुशाला ), जिनसखाना 
गवे स 
सरकारचे अठरा कारखाने असे -- तोफखाना, 


खंड पहिला 

उष्टरखाना, शिलेखाना, फरासखाना, कोठी, 
लकडखाना, इमारत, वागा, कुरणे, वहीतकोठी, रथखाना, 
पूणे पेटा, थट्टो, पोतें व जामदारखाना, जिन्नसशाळा व 
वेद्ययाळा, पुस्तकशाळा व खासगी. [ सु. वि. को. ] 


पीळग्ाना, 


अटरा धान्ये जव, गह, भात, तिळ, राळे, कुळीथ, उडीद, 
पेठा चान्य मृग, मसूर, वाल, सांवे, मोहरी, गवेधुक 
(तृणधान्य), नीवार (तृणधान्य), तूर, वाटाणा, ह्रभरा व 
चीनक हीं अठरा धान्यें होत (स्कंदपुराण). या वरोबरच 
अठरा किंवा वीस उपधान्येंहि मानलेलीं आहेत. 


अठर , _  संतनाथ, सातनाथ, गुगुळीम, धर्मनाथ, 
गळा नायपथ हाजी, मिस्कीन, कादर, नाथीयास्वजन, 
रामनाथी, एकनाथी, जारोवैरागी, गमपंथी, चाळिका, गंगनाथ, 
हेहेतमार्ग, धनंजय, गजकथडी व नागार्जुन. [ दर्शनप्रकाश ] 


- तांबट, पाथरवट, लोहार, सुतार, 
अठरा पगड जाता सोनार, कासार, कुंभार गुरव, धनगर, 
गवळी, वाणी, जैन, कोष्टी, साळी, चितारी, माळी, तेली व 
रंगारी. [ सु. वि. को. ] 


», यांचीं नांवें अशीं - शिव, भविष्य, माकेडेय 
अटरा वुराण लिंग, वराह, स्कंद, मत्स्य, कूम, वामन, 
ब्रह्मांड. ( हीं दहा पुराणें शेव आहेत. ) विष्णु, भागवत, 
नारद, गरूड. (हीं चार वैष्णव पुराणें आहेत.) ब्रह्म, पद्म. 
(हीं दोन ब्राह्म पुराणें आहेत.) अग्नि व ब्रह्मवेवते ( शेवटच्या 
पुराणांत सूर्याचा महिमा प्रतिपादिला आहे ) ( स्कंद पु. संभव 


२-३०.३९ ) 
या पुराणांचीं आद्याक्षर घेऊन एक इलोक बनविला आ 


तो असा--- 
महयं भयं चेव ब्रत्रयं वचतुष्टयम्‌ । 
अन्नारपल्लिंगकस्कानि पुराणानि पृथक्‌ पृथक्‌ ।। 
अठराहि पुराणांचा प्रधान उद्देश शिव, विष्णु, सुर्य, गणेश 
शक्ति या देवतांची उपासना वाढविणें व त्यांचे माहात्म्य 
प्रकट करणें, हा आहे. (प्रस्तुत कोशांत प्रत्येक पुराणावर 
स्वतंत्र लेख दिलेला आहे.) 


कवा.. (१-४) चार वेद (५-१०) पडंगें (११) 
ठरा वद्या मांस (१२) न्याय (१३) धर्मशास्त्र 


(१४) पुराण (१५) आयुवेद (१६) धनुर्वेद (१७) गांधर्व 


९२ 


अठ्ठावीस व्यास 


वेद व (१८) अर्थक्षास्त्र. (यांपैकी बहुतेक विषयांवर स्वतंत्र 
टिपण कोक्यांत आहे तें पाहावे.) 


आ /3_9* (१) विष्णु (२) पराशर (३) दक्ष 
म हि: 
(७) श्यातातप (८) वसिष्ठ (९) (१०) आपस्तंब 


(११) गौतम (१२) देवल (१३) शंख-लिखित (१४) भर- 
हााज (१५) उशनप्‌ (१६) अत्रि (१७) शोनक व 
(१८) याज्ञवल्क्य. 


0 महत ज्योतिषांत आनंदादि २८ योग सांगि- 
अह्ावास याग त आहेत, त्यांचे श्‍लोक पु ण्य 
आनंदाख्य: कालदंडइच धूस्रो 
घाता सोम्यो ध्वांक्षकेत्‌ कमेण । 
श्रीवत्साख्यो वजक मुद्गरइच 
छत्रं मित्र सानसं पद्मलंबो ॥१॥ 
उत्पातमृत्यू किल काणसिद्धो 
शुभो$मृताख्यो मुसलो गदऱच । 
मातंग रक्षश्‍चर सुस्थिराख्या: 
प्रवधंमाना: फलदा: स्वनाम्ना ॥२॥। 
अर्थ-- (१) आनंद (२) कालदंड (३) धूम्र (४) धाता 
(५) सोम्य (६) ध्वांक्ष (७) केतु (८) श्रीवत्स (९) वज्रक 
(१०) मुद्गर (११) छत्र (१२) मित्र (१३) मानस 


(१४) पद्म (१५) लुंब (१६) उत्पात (१७) मृत्यु (१८) 
काण (१९) सिद्धि (२०) शुभ (२१) अमृत (२२) मुसल 
(२३) गद (२४) मातंग (२५) राक्षस (२६) (२७) 


स्थिर व (२८) वर्धमान. हे योग आपापल्या नांवाप्रमाणे 
शुभाशुभ फल देतात. 

हे योग काढतांना अभिजितासह २८ नक्षत्रे धरतात. 
कोणत्या तिथीस कोणता योग आहे हें जाणण्यासाठी झ्ष्ट 
रविवार असेल तर अश्विनी, सोमवार असेल तर मगशीर्ष 
मंगळवार असेल तर आइलेषा, बुधवार असेल तर हस्त, गरु- 
वार असेल तर अनुराधा, शुक्रवार असेल तर उत्तराषाढा व 
शनिवार असेल तर शततारका, या नक्षत्रांपासून क्रमाने इष्ट 
तिथीपर्यंतचीं नक्षत्रे मोजावीं. जी संख्या येईल, त्या संख्येने 
दर्शविलेला योग त्या दिवशीं आहे, असें समजावें. [ मु. चि. ] 


ल प्रथम व्यास प्रजापति, (द्वापारयुगांत) 
अट्डावास व्यास भे 

ठावास उद्यना, बृहस्पति, सविता, मृत्यु, मघवा, 
वसिष्ठ, शारदवत, त्रिधामा, त्रिवृष, भारद्राज, अंतरिक्ष, धर्मी, 


अठ्ठावीस व्यास 


प्रस्वासुरण, धनंजय, मेधातिथ्रि, वृत्ति, अत्रि, गौतम, उत्तम, 
हर्यात्मा, वेना, आजस्रजाक्ष, सोम, उष्यायन, तृणविदु कृष्ण- 
द्रैपायन. [ देवीभागवत ] 


अडबि तांवूलसाहित्यांत अडकित्त्याला अत्यंत महत्त्वाचें 
गडाकचा स्थान आहे. अडकित्ता म्हणजे सुपारी कापण्याचे 
याचे अनेक प्रकार आढळून येतात. हा गब्द अडकोत्त 
या कानडी बव्दापासून मराठींत आला आहे. अडको - सुपारी 
आणि ओत्तु - दावणें किवा फोडणे, या दोन कानडी गब्दां- 


हत्यार. 


अड कित्ता 


पासून तो बनला आहे. अडकित्त्याचा जता उल्लेख गौस 
कवीच्या (इ. स. १३६९) वसवपुराणांत सांपडतो. पतंजलीच्या 
महाभाष्यांत शड़कुलाखंड असा दाव्द असून डॉ. वासुदेवशरण 
अग्रवाळ दडकुला याचा अडकित्ता असाच अर्थ सांगतात. 
अडकित्ते नाना प्रकारच्या कारागिरीचे असतात. पुणें येथील 
श्री. केळकर यांच्या पुराणवस्तुसंग्रहांत मिथुनकल्पनेचा एक 
अडकित्ता आहे. त्याची एक वाजू पुरुषाकृत्ति व दुसरी बाजू 
स्त्रीच्या आकृतीची आहे. सुपारी कापतांना हें मिथुन परस्परांस 
आलिंगन देत असल्याचा प्रत्यय येतो. 


वा दक्षिण कर्नाटकांतल्या न्हाव्यांना हें नांव असून 
अडपडव च्य त्यां - धो रो ट्ळे अ त्रे 
ते त्यांच्या धोकटीवरून पडले आहे. [ का. ट्रा. 
स. इ. 
अडभे हस्तरेखा पाहून भविष्य वतविणारी राजस्था- 
अडभापा 


नांतलळी एक जात. यांना सुरेल आवाजाची 
देणगी अभिजात असते. यांच्या बायका नाचून आणि गाऊन 
भिक्षा मागतात. 


स्त्रिस्ती धर्मानुसार पहिला मानव पुरुप. हाच मानव- 
वंशाचा जनक होय. बायबलमधील अँडमहू या हिब्रू 
भाषेतील शब्दाचा अर्थ पृथ्वीतत्त्व असा आहे. त्यांतून देहधारी 
प्राणी उत्पन्न झाला, असा याचा आशय आहे. अँडॅम हा 


५./५.”/ 
ञ 


ड्म 


९ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


शब्द जातिवाचक म्हणजे मनुष्यजातीचा बोधक आहे. परतु 
फार प्राचीन काळापासून त्याचा उपयोग विशेपनामासारखा 
करतात. 

ईश्‍वराने एकूण सहा दिवसांत विशवोत्पत्ति केली, असें वाय- 
वलांत सांगितलें आहे. प्रथम देवाने आकाश व पथ्वी निर्माण 
कला. सुरवातीला सवंत्र अंधार पसरलेला होता व देवाचा 
आत्मा जलावर तरंगत होता. नंतर देवाने प्रकाश उत्पन्न केला. 
दुसर्‍या दिव्षीं आकाश व जल पृथक केलें. तिसऱ्या दिवशीं 
कारडा जमान व ।!तच्यावर गवत, झाडॅझडपे. चौथ्या दिवशीं 

तार, पांचव्या दिवशीं जीवजंतु व पक्षी व सहाव्या दिवशीं 
अनक जातींचे वनपशु व ग्राम्य पग निर्माण केले. या सर्व सष्ट 
वस्तवर स्वामित्व गाजविण्यासाठी त्याने स्त्री व पुरुष अस 
एक मिथुन निर्माण केलें. त्याने भूमीतील मातीचा मनुष्य 
वनविला व त्याच्या नाकपड्यांत प्राणवाय फुंकला 

या पुरुषाच्या गारीराची एक फांसळी काढन व त्यांत मांस 
भरून इश्‍्वराने ईव्ह नांवाची त्याची सहचरिणी निर्माण केली 
या पुरुषाच्या करमणुकीसाठी देवाने एडन नांवाची एक संदर 
बाग तयार केली. या बागेत एक ज्ञानवृक्ष होता. या वक्षाचे फळ 
न खाण्याबद्दल त्याने या दांपत्याला बजावले. पण एक दिवस 
दवाचा वरो सटन सर्परूप घेऊन तिथे आला व त्याने ड्व्ह्चें 


मन वळवून दोघांना ज्ञानवृक्षाच फळ खायला लाव 
वर ज्ञान 


. त्यावरो- 
न त्याना नग्न स्थितींत राहण्याची लाज वाटं 
लागला. तव्हा त्यांनी अंजिराचीं पानें शिवन स्वत:करिता वस्त्रे 
वनविलीं. ज्ञानवक्षाचे फळ खाण्याच्या अपरा 
दऊन दवाते त्यांना बागेतून हाकळन दिलें व्हापासून मनुष्य 
मत्य व पतित झाला, असें ख्प्रस्ती लोक मानतात. अँडॅम-ईव्हना 
एवल, केन व सेथ असे तीन पुत्र झाल. एवेळला केनने ठार 
मारले. केन व सेथ याच्यापासून मानववंश विस्तारला. यहदी 


भमानुसार अडॅमच्या अधःपाताची कथा मानवाची अपूर्णता 
दर्शविते. [ म. ज्ञा. को; ए. रि ] 


धाबद्दळ द्याप 


८ (३ भृ ड्‌ यृ महाराष्ट्रांत 
अडघळ च्म पडवळ धम टु ल्या मळींचा एक' 
र खळ. दोन मली समारासमार 


कमेकोंच्या गळ्यांत हाताची मिठी घालन 
या खळाचें गाणें असें-- 
कारली धूम । पडवळ धम । । 


पडवळीच्या वेलावर पाय कसा देऊं । 
पाय कसा देऊं ॥ 


वर दिवा कसा लावं । 
दिवा कसा लाव ।। 


उभ्या राहतात व ए 
वर्तुळाकार नाचतात 


नागिणीच्या फणी 


खंड पहिल । 


मूठभर तांदळाचे वाण कसें देऊं 
वाण कसें देऊं ।। 
वीतभर खणाची चोळी कशी शिवूं। 
चोळी कक्ली शिवूं ।॥। 
मामाला लेक झाली नांव काय ठेवूं । 
नांव काय ठेवूं ॥। 
[ व्या. ज्ञा. को. ] 


द. भारतांत तंखाऊर व तिनेवेल्ली 
गड (ट) विवर जिल्ह्यांत असणारा तमिळभाषी विण- 


करांचा वर्ग. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


,. द. भारतांतल्या गोल्ल जातीची एक शाखा. [ का. 
अडवा 


टा. स. इं. ] 
. . -__ याचा अर्थ गुलाम किवा ताबेदार असा होतो. 
आडयाड 


केरळांतल्या सामंतांची, एक पोटजात. यांचा 
दर्जा नायरांप्रमाणे असतो. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


हें ठिकाण मद्रासपासून सात मैलांवर आहे. हें 
अड्यार थिऑसॉफिकल सोसायटीचे एक जागतिक मह 
त््वाचें पीठ आहे. इथे अड्यार नदी बंगालच्या उ पसागराला 
मिळते. इथे ३०० एकर जागेंत एक रमणाय उद्यान केलेले 
असून त्यांत एक प्रचंड विस्ताराचा वटवृक्ष आहु त्या वक्षातळीं 
सभा-संमेलनेंहि भरतात. इथें वराल सोसायटीच्या अनेक 
इमारती असन एक मोठे ग्रंथालयहि आहे 


एक. ही प्राप्त झाली, कौ माण” 


अष्ट सिद्धींपैकी र्ल 


आणमा साला अणएवढें लहान होतां यते पाहा 
सिद्धि. [ स. पॉ. ] 


कालाच ) १] | ष्‌ ए त्य | द्द मा ण * दा अण ए 
८) णु २ 


परमाणु ( भाग. पु. ३. (१-५ ). 


अण्‌वाद हा दार्शनिक विवेचनाचा 
त्येक प्राकृत पदार्थ हा अणूचा 
सिद्धान्त आहे 

ज्या पदार्थाचे पुढ आणखी 
अण म्हणावें) अशी 
हे, यांची कल्पना 


अ प्राचीन काळीं 
णुबाद एक विषय होता. प्र 
बनलेला असतो, असा अणुवादाचा 
अन्त्यावयवत्वम॒ अणुत्वम्‌ ( 
अवयव पाडतां येत नाहीत, त्याला 
अणूची व्याख्या आहे. अणु किती सरबत नर 


९्प्‌ 


अणुवाद: 


येण्यासाठी पुढील उदाहरण देतात --- 
जालसूर्यमरोचिस्थं सूक्ष्मं यद्‌ दृश्यते रज: । 
तस्य षष्ठतमो भाग: परमाणु: स उच्यते ॥। 
अर्थ -० खिडकोंतून येणाऱ्या सूर्यकिरणांत जो सूक्ष्म रज.कण 
दिसतो, त्याच्या सहाव्या भागाला परमाणु असें नांव आहे. 
अणु निरवयव आणि म्हणूनच नित्य आहे. 
आणखी अवयव आहेत, असें मानले 
ओढवेल, असें वेश्ञे'पकांना वाटतें 
वेशपिक दशनाचे आचाय कणाद मर्हाप यांनी अणसंवंधी 
विशेष विचार केला आहे. त्यांना अणूचा इतका ध्यास नयम 
हाता, को पीलव: पीलव: असें म्हणतच त्यांनी देहू ठेवला, 
अशी त्यांचो आख्ययिका सांगतात. 
वैशेषिकांच्या अणुवादाची रूपरेषा पुढीलप्रमाणे आहे 
सृष्टीच्या प्रारंभीं सर्वे पदार्थाचे चार प्रकारचे अण किवा 
परमाणु असतात. परमेश्‍वराच्या इच्छेने त्यांच्यांत हालचाल 
उत्पन्न होते व दोन अणु एकत्र येऊन एक दहृधणक तयार 
हात. तोन हृथणुकांच्या संयोगाने एक त्र्यणक उत्पन्न होतें 
व चार त्र्यणुकांच्या संयोगाने एक चतुरणक बनते आणि अक्या 
रोतीने स्थूल पृथिवी, स्थूल जल, स्थल तेज व स्थल वाय 
हीं दइव्ये अस्तित्वांत येतात. विशेष हे या निरनिराळा 
द्रव्यांच्या अणूंचे व्याव्तक आहेत 
ईश्वराला जेव्हा सृष्टीचा प्रलय व्हावा, अश्यी इ च्छा उत्पन्न 
होते, तेव्हा हथणुकाचे दोन परमाण एकमेकांपासून विभक्त 
होतात व हृथणुकाचा नाश होतो. दृघणुकनाशामळे क्रमाने 
त्यणुकनाश व चपुरणुकनाश होतो. अश्या रीतीने असमवायि 
कारण नाश्याने व समवायि कारण नाक्याने द्रव्यनाश होतो 
सृष्टांचा अवांतर प्रलय होतो, तेव्हा सर्व कायंद्रव्यांचा ध्वंस 
हाता व महात्रलय होता, तेव्हां सर्वे भावकार्याचा ध्वंस होतो. 
वेशेषिकांनी उत्पत्तीचा जो क्रम मानला, तोच क्रम त्यांनी 
विनाश्याचाहि मानला आहे. या प्रक्रियेवर शंकराचार्यांनी 
वेदान्तसूत्रांवरील (२. ३. १४) आपल्या भाष्यांत आक्षेप 
घेतला आहे तो असा -- 
विपर्ययेण तु प्रलयक्पो$त उत्पत्तिक्रमाद भवितुमहुति। 


तथाहि लोके दृश्यते येन क्रमेण सोपानमारूढस्ततो विपरीतेन 
क्मेणावरोहति । 


अणूलाहि 
तर अनवस्था प्रसंग 


अर्थ -- उत्पत्तिक्रमाच्या नेमका विरुद्ध असा प्रलयक्रम 
असायला पाहिजे. ज्या क्रमाने माणस जिना चढन जातो 
त्याच्या विरुद्ध क्रमाने उतरतो, असाच जगांत अनभव येतो 
घट जव्हा फुटतो, तेव्हा त्याचीं दोन कपालें होतात. नंतर 
त्या कपालांचे आणखी बारीक बारीक तुकडे होऊन शेवटीं 


*अणुवाद 


द्रथणुकाचा नाश होतो, असें सववत्र दिसतें. वेजेपिकांच्या मता- 
प्रमाणे घटनाळ होतो म्हणजे सुरवातीलाच घटाच्या दृधणुकाचा 
नान होतो. पण असें मानळें तर मग वाकोचा घट कुठे 
राहील ? त्याच क्षणीं सर्व घट पत्त्यांच्या बंगल्याप्रमाणे कोसळून 
पडेल. परंतु असें कांही प्रत्ययाला येत नाही. तेव्हा वशेपिकांचें 
हें मत वरोवर नाही. प्राचीन काळीं अणु हा दार्शनिक 
विवेचनाचा विषय होता; तर आधुनिक कालांत तो वैज्ञानिक 
संशोधनाचे केंद्र वनला आहे. 


-, अणुत्रत म्हणजे लघूत्रत. जेन लोक पुढील पांच 
अधुव्रत अगुब्रतें मानतात --- (१) अहिसा (२) भेज्तींम 
(२) सत्य ( ४) स्वस्त्रीसंतोषप व (५) परिग्रहप्रमाण. दोन 
इंद्रियांच्या प्राण्यापासून तों पंचेंद्रियांच्या प्राण्यापर्यंत कोणत्याहि 
जीवाची हत्या न करणें यार्चे नांव आहिसा. चोरी न करणे, 
विसरलेले, पडलेले, एखाद्याने ठेवलेलें व आपलें नसलेले घन 
न घेणें, याचें नांव अचौर्य. सदासवंदा खरें वोलणें हे सत्य. जिचें 
'पाणिग्रहूण केलें असेल, तिच्याशिवाय अन्य स्त्रीची अपेक्षा न 
वाळगतां स्वत:च्या स्त्रीच्या ठिकाणीं संतुष्ट असणें, हें स्वस्त्री- 
संतोष. धनधान्य, घरदार, वस्त्रपात्र, इ. भोग्य वस्तु गरजे- 
पुरत्याच ठेवून अधिकाचा त्याग करणें वि परिग्रहप्रमाण. 
महात्रतें व अणूब्रतें यांच्यांत अंतर एवढेंच, की महात्रते मग 
साधृंसाठी व अगुब्रतें गृहस्थ श्रावकांसाठी असतात. महाब्रतांत 
सर्वत्यागाची अपेक्षा असते ; तर अणुब्रतांत अहिसा-सत्यादि 
गोष्टींचें स्थूल स्वरूपांत पालन केलें जातें. अन्यथा दोन्ही 


सारखींच आहेत. [ जेनधर्म; ततत्त्वार्थसूत्र; रत्नकरंड- 
श्रावकाचार. ] 

>» ( १८२७-१९०० इ. स. ) तमिळ- 
अण्णासासाशास्त्रा 


नाडमधला एक संगीतरचनाकार. याने 
बांधळेल्या अनेक चिजा कर्नाटकसंगीतांत प्रचलित आहेत. 
[डि.सा. इंम्यु. म्यु. ] 


सप्त पाताळांपैकी चौथे. तिथली भूमि पीत वर्णाची 
अतल आहे. त्या लोकांत मयपुत्र बलाचें राज्य असून 
कालनेमि, नमु्चि, शंकुक्ण, इ. दैत्य, नाग व राक्षसहि तिथे 
राहतात. अतळ ही विराट्‌ पुरुषाची मांडी होय. [ भाग. 
पु.२. ५. ४०; विष्णु पु. २.५.२. ३; वायु पु. ५०. 
११. १३] 


हें तेलुगु स्त्रियांचे गौरीव्रत आहे. कुमारीने 


अतलददी इच्छित वर मिळावा म्हगून हें करायचें असतें. 


९्द्‌ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


वद्य पक्षांतील तृतीयेस सूर्योदय़ापुर्वी भोजन, दुपारी गौरीची 
पुजा व दहा स्त्रियांना मिठाई देगे, असा याचा विधि आहे 


बारा दिवस ग्रासमात्र अन्न सेवन करणें व नंतर 
तोन दिवस उपवास. अशक्‍त व्यक्‍तीने हातांत 
तेवढ (पाणिपूर) अन्न ग्रहूण करावें, असेंहि सांगितलें 
आहे (मनु. ११. २१३; याज्ञ. ३. ३१९ ). या प्राय- 


जा हा एक आगमोक्‍त मंत्र आहे. याचीं अठ्ठावीस 
आतक्रुद्र किवा एकतीस अक्षरें असतात. 
अष्टाविदात्यक्षरो य एर्कात्रशदथापि वा । 
अतिक्रिद्ध: स विज्ञेयो निन्दित: सवंकर्मंसु ।। 
अथ ---अठ्ठावीस किंवा एकतीस अक्षर असलेल्या मंत्राला 
अतिक्रुद्ध असें नांव असून सर्व कर्मांत तो निदित आहे. 
यावरून तंत्रमार्गाव्यतिरिक्‍त अन्य जपविधानांत याला 
मान्यता नव्हती, असें दिसतें. 


ति “ अतिक्रम्य चरणं गमनम्‌ * (२< अतिक्रमण करून 
तचार जागे ). भोमादि पांच ग्रहांचे रारि 

नियतकाल समाप्त होण्याच्या पूर्वी दुसर्‍या राशींत जाणे, 
याला अतिचार म्हणतात. ग्रह पू्वराशींत गेल्यास तो वक्रा- 
तिचार होतो. हे दोन्ही अतिचार गुरूने केल्यास अवर्षणादि 
संकटे येतात. [ स्मृतिज्योतिष ] 


शभोगाचा 


एक वृत्त. प्राचीन पद्धतीप्रमाणे ठे 


अ ळी टू सहावें वत्त 
च्च 2. भद कळ जि ह 
तच्छद असून सहा या संख्येचे निदर्शक आहे. पुढे याच 


वृत्ताला शक्‍वरी म्हणूं लागले. पाहा-शक्‍्वरी. 


याते स्वर्गीय गायनाचे नांव. हाहा व हह हे गंधर्व 

गान कि त 

लोकात हे गातात. [ विष्ण पु. इ. 8 | 

अतिथि “अतिथिर्ना गृहागते ' :- घरीं आलेल्या माणसाला 

,_ अतिथि म्हणावें (अमर ). 'अतति सततं गच्छति 
डत ' >< सदा प्रवासी. ' अध्वनीनो 5ति 


ञ थिज्ञेय: ! > पांथस्थाल 
अतिथि म्हणावें. ' नास्ति तिथियस्य स: ! 


काळ वेळ किवा निश्‍चित दिवस ना: 
म्हणावे, अशी आणखी 
अतिथि म्हणजे पाहुणा. 

करण्याची प्रथा वेदकाळापा 


5 ज्याच्या येण्याला 
ही. त्याला अतिथि 
एक अतिथीची व्याख्या सांगतात. 
अतिथीला देव मानून त्याचें आतिथ्य 
सून होती. पराशर म्हणतो - 


खंड पहिला 


प्रियो वा यदि वा द्वेष्यो मूर्ख: पण्डित एव वा । 
वेश्‍वदेवे तु सम्प्राप्तः सो5तिथि: स्वगसड्‌क्रम: ।। 
(पारा. स्मृ. १. ४०) 
अर्थ- मित्र अतो वा शत्रु; मूख असो वा पंडित; वेशव- 
देवाच्या काळीं दारीं आलेला अतिथि ( यजमानाला ) स्वर्ग 
देणारा होतो. 
वेश्‍वदेव झाल्यानंतर अतिथीची प्रतीक्षा कशी करावी, 
या संबंधांत पुढील इलोक आहे- 
ततो गोदोहमात्रं तु कालं तिष्ठेद्‌ गृहाडगणे । 
अतिथिग्रहणार्थाय तदूर्ध्व वा यदृच्छया ।। 
अर्थ - वैशववदेवानंतर गोदोहून कालाइतकी (गोदोहन काल 
मुह्ताचा आठवा भाग) अतिथीची वाट पाहावी, किवा यदृच्छेने 
त्याहनहि अधिक काळ मार्गप्रतीक्षा करावी ( विष्णु. पु. ). 
वेश्‍वदेवाच्या काळीं चांडाल जरी अतिथि म्हणून आला, 
तरी त्यालाहि भोजन घालावें, असें आपस्तंब आणि वृद्धहारीत 
यांनी सांगितलें आहे. महाभारतांत म्हटलें आहे, की - 
चक्षृदंद्यान्मनो दद्याद वाचं दद्याच्च सुनृताम्‌ । 
अनुत्रजेदुपासोत स यज्ञ: पञ्चदक्षिण:।। 
(अनु. ७. ६) 
अर्थ-(यजमानाने) नेत्र, मन व गोड वाणी हीं अतिथीला 
द्यावींत, त्याच्या व्यवस्थेकडे स्वतः लक्ष द्यावे आणि तो निघाला 
असतां त्याला थोडें पोंचवायला जावें. मनुष्ययज्ञाची ही 
पंचविध दक्षिणा होय. 
ज्याच्या घरांतून अतिथि विमुृख जातो, त्या यजमानाला 
अतिथीचें पाप मिळतें व यजमानाचें पुण्य त्या अतिथीला 
मिळतें, असेंहि सांगितलें आहे. 
यजमानाने आपल्या ऐपतीप्रमाणे भोजन, केवळ पाणी किवा 
आंथरूण दिलें, तरी तें आतिथ्य होतें. यजमान घरीं नसल्यास 
त्याच्या पत्नीने अतिथीचा सत्कार करावा. मनु तर स्पष्ट 
सांगतो, की “ भोजन देण्याची ऐपत नसेल, तर तृणासन 
बसायला द्यावें, तेंहि नसेळ तर साध्या जमिनीवर बसा 
म्हणावें आणि तेवढेंहि शक्‍य नसलें तर गोड शब्दांनी त्याचें 
कुशल विचारावें. सज्जनांच्या घरीं निदान एवढे तरी झालेंच 
पाहिजे ' (३.१०१). 
या अतिथिसत्काराच्या मागे मानवतेची भावना स्पष्ट आहे. 
स्मृति-सुत्रकारांनी आणखीहि कांही कारणें सांगितलीं आहेत. 
अतिथिपुजेने शांति आणि स्वर्ग यांचा लाभ होतो. योगी 
आणि सिद्धपुरुष ब्राह्मणरूपाने पृथ्वीवर फिरत असतात; हें 
जाणून गृहस्थाने त्यांचें अतिथ्य केल्यास त्याचें कल्याण होतें. 
ब्रह्मचारी व यति यांना भोजन घातल्याशिवाय जर गृहस्थाने 
भा. सं. को....७ 


९७ 


अतिथि 


भोजन केलें, तर त्याला चांद्रायण प्रायश्चित्त घ्यावें लागतें. 
वृद्धहारीत तर म्हणतो, की- 
यतियंस्य गृहे भुड्क्‍्ते तस्य भुडक्ते हरि: स्वयम्‌ । 

अर्थ-ज्याच्या घरीं यति भोजन करतो, त्याच्या घरीं 
साक्षात्‌ श्रीहरि भोजन करतो. 

जर यति गृहस्थाच्या घरीं एक रात्र राहिला, तर यज- 
मानाचे सर्वे पाप धुवून जातें. अतिथीच्या आधी जो यजमान 
भोजन करतो, तो अन्न, वैभव, प्रजा, पशु व पुण्य हें सर्व 
घालवून बसतो. म्हगून वेश्‍वदेवप्रयोगांत काकवलि टाकल्यावर 
यजमानाने गायीची धार काढून होईल, इतक्या कालापर्यंत 
बाहेर उभें राहून अतिथीची प्रतीक्षा करावी, असें सांगितलें 
आहे. 

मात्र अतिथीचें स्वागत करतांना पात्रापात्रविचारणा ठेवावी 
आणि तारतम्याने निरनिराळा वर्णाचे आतिथ्य करावें, 
असेंहि अनेक स्मृतिकारांनी सांगितलें आहे. वेदकाळीं अतिथी- 
साठी गाय किवा कालवड मारण्याची प्रथा होती, असें शतपथ 
ब्राह्मणावरून कळतें (७. ३.२. १ ). 

उराणांतरीं गाजलेला अतिथि म्हणजे दुर्वास मुनि हा होय. 
यजमानाला संकटांत पाडून त्याचें सत्त्वहरण करण्याचा प्रयत्न 
करणें अशी त्याची वृत्ति आहे. पांडव वनवासांत असतां रात्रौ 
त्यांच्या आश्रमांत शिष्यांसह जाऊन जेवण मागणें, अंबरी- 
पाच्या घरीं जाऊन त्याची साधनद्वादशी मोडण्याची वेळ 
आणणे, अशा गोष्टी त्याने केल्या आहेत. दुसरा अतिथि विष्णू. 
त्याने वामनरूप घेऊन बळीकडे त्रिपाद भूमि मागितली व 
त्याला राज्यभ्रष्ट केलें. तिसरा अतिथि शिव. याने श्रियाळ- 
राजाकडे जाऊन त्याचा पुत्र चिलया याच्या मांसाचे भोजन 
मागितलें. ब्रह्मा-विष्णु-महेश हे यतिवेषाने अत्रीच्या आश्रमांत 
आले व त्यांनीं अनसूयेला विवस्त्र होऊन भोजन वाढण्यास 
सांगितलें. पण या सवे प्रकारांत शेवटीं त्या त्या गृहस्थांचाच 
विजय झालेला दाखविला आहे. या सर्व कथा गृहस्थाच्या 
असीम आतिथ्यधर्माचाच गौरव दाखविणार्‍या आहेत. 

अतिथिधर्म हा गृहस्थाचा मुख्य धर्म मानलेला आहे. 
प्राचीन काळीं रस्ते आणि वाहूनें यांच्या विज्षेषशा सोयी 
नव्हत्या. माणसें तीर्थयात्रा किवा अन्य कारणें यांच्यासाठी 
पायीं प्रवास करीत. दुपारच्या वेळीं क्षुधेच्या तृप्तीसाठी व 
रात्रीच्या मुक्कामासाठी त्यांना वाटेत कोणाच्या तरी घरीं 
जावेंच लागे. अश्शा पांथस्थांना अन्न व निवारा मिळून त्यांचा 
भवास सुखकर व्हावा, यासाठी आलेल्या अतिथीचें आतिथ्य 
करण्याची जबाबदारी धर्मशास्त्राने गृहस्थाश्रमावर टाकलेली 
आहे. पुराणांनीहि अतिथिधर्माचा जागोजाग गौरव केलेला 


अतिथि 


आहे. अतिथि, मग तो कोणत्याहि जातीचा असो; त्याला 
विष्णूप्रमाणे पूज्य समजून गृहस्थाने कुशलप्रश्‍नपुर्वक त्याचें 
आतिथ्य करावें, असें पुराणांचे स्पष्ट मत आहे. याविषयीं पद्म- 
पुराणांत कथा दिली आहे ती अशी -- , 

ज्ञानभद्र नांवाचा एक गृहस्थ सोराष्ट्रांत राहत होता. 
एकदा दुष्काळांत त्याला व त्याच्या पत्नीला एकवीस दिवस 
उपास पडला. त्यानंतर एका डोंगरावर हिंडत असतां 
त्याला एक कोहळा मिळाला. घरीं आणल्यावर त्याच्या 
पत्नीने त्याचे दोघांसाठी दोन भाग केले. एवढ्यांत त्याच्या 
दारीं एक गोप आला. तोहि क्षुधातं होता. ज्ञानभद्राने त्याला 
आपला भाग देऊन टाकला. तेवढ्याने त्याची भूक थांवळी 
नाही, म्हगून पत्नीनेहि त्याला आपला भाग दिला. अतिथि 
तो कोहळा खाऊन संतुष्टपणे निघून गेला. त्या अतिथि- 
सत्कारामुळे त्या दंपतीला तर मोक्ष मिळालाच; शिवाय 
सौराष्ट्रांत पाऊस पडून दुष्काळहि संपला (प. पृ. क्रि. खं. 
२५ ). पाहा-गृहस्थाश्रम [वे. इं; हि. ध. ] 


आतिथिपूज्ञा अतिथि पाहा. 


ल * अतिदेशो नाम इतरधरमस्य इतरस्मिन्‌ प्रयोगाय 
आतदश आदेश: ( >- एखाद्याच्या धर्माचा दुसर्‍या 
एखाद्यामध्ये प्रयोग करण्यासाठी वापर करणें). किवा-- 
अन्यत्रेव प्रणीताया: कृत्स्नाया धमसंहते: । 
अन्यत्र कायंतः प्राप्तिरतिदेश: स उच्यते ॥ १ ॥ 
प्राकुतात्‌ कमंणो यस्मात्‌ तत्समानषु कमंसु । 
धमंप्रवेशो येन स्यादतिदेश: स उच्यते ॥ २॥। 
अर्थ-(१) अन्य ठिकाणीं सांगितलेल्या धर्मांचा दुसर्‍या 
एखाद्या कार्यामध्ये जरुरीप्रमाणे वापर करणें. (२) प्रकृतींत 
सांगितलेल्या अंगांची विकृतोंत देखील अनुवृत्ति करणें. 


ति नवविध पापांपैकी सर्वांत मोठें पातक. हें तीन 
आतंपातक प्रकारचें आहे. पुरुषाने माता, कन्या व सन 
यांच्याशीं गमन केल्यास व स्त्रीने पुत्र, पिता व सासरा 
यांच्याशीं गमन केल्यास तें अतिपातक होतें. अश्या पातकाला 
अग्निप्रवेश हेंच प्रायदिचित्त होय, असें विष्णुधर्मोत्तर पुराणांत 
सांगितलें आहे (३४.१.२). 


अतिबला हें एका औषधीचे नांव आहे. देवमूर्तीला पहिलें 
५४७५ स्तान घालतांना या औषधीचा उपयोग करतात. 
[मत्स्य पु. २९७. १४ ] 


९८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


अतिभंग मूर्तर्चि एक अवस्थान. यांत दोन किवा तीनपेक्षा 
तभग मूति अधिक ठिकागीं वांकलेली असते. पाहा-भंग. 


आति १. 9112 यक्ष, गंधवं, किन्नर, गृह्यक, राक्षस, 
आतमानवा यान विद्याधर, पिशाच, सित्न, सर्प, नाग, 
या अतिमानवी योनि होत. महाभारत, रामायण, पुराणें, जातके 
यांत या योनींचे उल्लेख 
मिळतात. या योनीचें 
स्थूल वर्गीकरण अर्से-7 
गंधर्व, यक्ष, किन्नर हे 
प्रथम श्रेणींतळे व स्वर्ग- 
संबंधी. गंधर्वांवरोबरच 
अप्सराहि आल्या. नाग व 
राक्षस हे पातालसंबंधी व 
देवविरोधक. यांची श्रेणी 
दुसरी. गुह्यक, विद्याधर, 
सिद्ध यांची श्रेणी तिसरी. 
व पिद्याचांची चौथी. या 
सर्व अतिमानव योनींचीं 
वैशिष्टये अ्ली--- 

(१) मायिक सिद्धि 
(२) आकाडसंचार (३) 
अदृश्य होणे आणि खूप 
पालटणें (४) ललित- 
कलांत प्रावीण्य (५) 
मानव  स्त्री-पुरूपांशीं 
संभोग करूं शकणे. (६) 
त्यांची मानवापा सून 
झालेलीं अपत्ये मानवी 
होतात (७) रात्रिसंचा- 
राची आवड व (८) 
मानवाच्या देवाचे सहा- 
य्यक किवा विघातक. 


अप्सरा 
[ सेन्ट्रल रेल्वेच्या सौजन्याने ] 


ना देवयोति असा. 
यांना दवयोनि हू म्हणतात. या शब्दाचा विग्रह असा- 


' देवा योनिर्त्पत्तिस्थानम्‌ एपाम इति ' 
उत्पत्तिस्थान आहे तें-म्हणजेच देवांश 
नावे पुढीलप्रमाणे दिलीं आहेत--- 
विद्याधराप्सरोपक्षरक्षोगंधवकिन्नरा- । 

विज्ाचो गुह्यक: सिद्धो भूतो5मी देवयोनय: ।। 

चान संस्कृतींत राक्षस किवा अतिमानुष अश्या 


(> देव हें ज्यांचे 
). अमरकोद्षांत यांची 


सर्व प्र 


खंड पहिला 


प्रकारच्या व्यक्ति मानलेल्या आहेत. हे अतिमानव माणसांशी 
प्रसंगानुरूप चांगलें किवा वाईट वर्तन करतात. ख्रिस्ती धर्मात 
त्यांना दुष्टच मानलेलें आहे. ते सैतानाचे दूत असन देवांचे व 
ह्त्रिस्ताचे वेरी समजले जातात. [ लो. सा. रू. ] 


सप्त सोमसंस्थांमधील एक सोमयाग. हा याग 


|, ७०% 
आतरात्र एका दिवसांत न संपतां एक दिवस व एक रात्र 
उलटून गेल्यावर संपतो, म्हणून त्याला अतिरात्र हें नांव 


मिळालें आहे. या यज्ञांत स्तोत्रे आणि शस्त्रे प्रत्येकी २९ आहेत. 
स्तोत्रे आणि शस्त्रें यांचे चार पर्याय रात्रौ म्हणतात. रात्रींच्या 
आहुति दिल्यानंतर आश्‍विन शस्त्र म्हणायचें तें कमींत कमी 
एक हजार क्रःचांचें असलें पाहिजे व तें सूर्योदयापर्थंत म्हटलें 
पाहिजे, असा नियम आहे. सूर्योदयानंतर सूर्यसुक्‍्तें व संधिकालीं 
संधिस्तोत्रे म्हणतात. मुख्य सुत्येच्या दिवशीं सरस्वतीला उद्े- 
शून पश्शुयाग करतात. रात्रीं आपिशवंरसंज्ञक इंद्र या मृख्य 
देवतेला चमस अर्पण करतात (हि. ध.). ' (देवा:) अतिरात्रे- 
णामुं द्युलोकमभ्यजयन्‌ ' (> देवांनी अतिरात्र याग करून हा 
द्युलोक जिंकला), असें तांड ब्राह्मणांत म्हटलें आहे (९.२.९). 

हा याग विधात्याच्या मुखापासून झाला ( भाग. पु. ३. १२ 
४० ) . कऱ्यपाने हा यज्ञ केला ( ब्रह्मांड पु. ३. ५. ४). धर्म- 
कृत्यांत मधाचें दान केल्याने अतिरात्राचें फळ मिळतें (वायु 
पु. ७९.११). 


अतिरुद्र अकरा महारृद्रांचा एक अतिरुद्र होतो. 


अतिर॑ ब्रत किवा उपवास यांची उचित अश्शी समाप्ति 
तलथन झाल्यावरहि पारणा न करतां उपवास करीत 
राहणें, याला अतिलंघन असें म्हणतात. 


हयर पुनर्वसु नक्षत्रावर येणाऱ्या शुक्ल एकादशीचें 
आतावजया नांव. तिलदान हा या दिवश्ींचा विधि सांगि- 
तला आहे. याशिवाय उपवास वगैरे आहेच. 


व > वें शतक ) मदुरेचा राजा. 
आति हे ( १५ वें शत ढु . 
वबाररास प्राडयच अळकिय देशिकराचा णिष्य. याने 
नैषध, काशीखंड, लिंगपुराणम्‌ व कूमंपुराणम्‌ असे चार ग्रंथ 
रचले आहेत. नेषध सर्वांत मोठा आहे. [ त. सा. सं.] 


अनेक आगमोक्त मंत्रांपेकी हा एक प्रसिद्ध असून 


अतिवृद्ध तो निषिद्ध मानला गाहे-- 


श्र अतींद्रिय 


चतुःशतं समारभ्य यावद्वणंसहस्रकम्‌ । 

अतिवृद्ध: स मन्त्रस्तु सवंज्ञास्त्रेब वजित: ।। 
अर्थ- चार वर्गापासून तों हजारापर्यंत वर्णसंख्या असलेल्या 
या मंत्राला अतिवृद्ध हें नांव असून सर्व ज्ञास्त्रांत तो वजित 
आहे. [सं. इं. डि. ] 
अतिसांतपन एक प्रायरिचत्त. पाहा- महासांतपन. 
अतो कच्छमधील एक जात. आसामांतहि यांची थोडी 
[त बस्ती आहे. यांच्या अनेक पोटजाती आहेत. हे 
पोटजातीचें नांव आपल्या नांवापुढे लावतात. हे शैव असून 
यांच्यामध्ये ब्रह्मचारी व गृहस्थ असे दोन वर्ग आहेत. पहिल्यास 
मठधारी, व दुसर्‍यास घरबारी म्हणतात. हे मद्य-मांस सेवन 
करतात. भिक्षा किवा अन्य कोणतेतरी धंदे करून निर्वाह 
चालवितात. यांना पुनविवाह संमत आहे. मरणोत्तर समाधि 
बांधून तिच्यावर शिवलिंग बसवितात. [ सु. वि. को. ] 


अंतीतपंथ संसाराचा त्याग करून संन्यस्त वृत्तीने परमार्थाचे 
तातप आचरण करणार्‍या बेराग्यांचा हा पंथ आहे 
शेव आणि वैष्णव या दोन्ही पंथांत अतीत आढळतात. वैष्णव 
अतीत बिहारमध्ये दिसतात. अवधत आणि अतीत यांच्यामध्ये 
सावम्य आहे. पण अवधूत शब्द प्राचीन असून, अतीत शब्द 
अर्वाचीन आणि प्रादेशिक आहे. स्थल अर्थाने दशनामी 
गोसाव्यांना अतीत या नांवाने ओळखतात. दशनामींपेकी 
अर्ध्या वर्गाला दंडी म्हणतात. कारग ते दंडा किवा सोटा 
वापरतात. अतीत दंड वापरीत नाहीत. त्यांचें खाणेपिणे, कपडे 
स्वयपाक करण्याची पद्धत आणि दीक्षाविधि हे दंडींहन वेगळे 
आहेत. बहुसंख्य अतीत संन्यासी असले, तरी त्यांतले कांही 
गृहस्थाश्रम सभाळून व्यापार, उदीमहि करतात. संन्यस्त अतीत 
मठांत किवा आश्रमांत राहतात. त्यांचीं वस्त्रे गेरूने रंगविलेली 
असतात. ते महादेव, भैरव व हनुमान यांची उपासना करतात. 
तत्त्वज्ञानांत अद्वेताचा पुरस्कार करतात. शैव अतीत अर्धनग्न 
राहून जटा, दाढी वाढवितात. ते मौन पाळतात व भिक्षेवर 
जगतात. [ एन्सा. रि. ए. ] 


५५७७. दंद्रियातीत ज्ञान किवा अनुभूति. इंद्रियगम्य 
अताद्रय अनुभवाहून ही अनुभूति घन व संश्लिष्ट असते. 
म्हणूनच साहित्यशास्त्रांत तिळा अलौकिक तत्त्व म्हटलें आहे. 
अभिनवगुप्ताच्या ध्वन्यालोकलोचन या ग्रंथावरच्या टीकेंत 
मम्मट हिंचें वर्णन पुढीलप्रमाणे करतो- अलौकिक चमत्कारी, 


अतींद्रिय 


अलोकिक आनंदमय व लोकोत्तर अज्ञा आत्मसंवेदनालाच गम्य, 
अक्षी अलोकिक सिद्धि म्हणजे अतींद्रिय अनुभूति होय. ही 
रसमय असते म्हणूनच रसाला ब्रह्मास्वादसहोदर (ब्रह्मानंदाचा 
सख्खा भाऊ) म्हटलें आहे. पण आधूनिक मनोविज्ञान हें काव्य- 
रसाचा आनंद संपुर्गपर्गे इंद्रियातीत असतो, असें मानीत नाही. 
ज्या रहस्यवादी लेखकांनी अतींद्रिय अनुभूतीची चर्चा केळी आहे 
त्यांनाहि तिच्या विशदीकरणासाठी इंद्रियगोचर अशींच उपमानें 


योजावीं लागलीं आहेत. अतएव अतींद्रिय हा शब्द साहित्य- 
क्षेत्रांत केवळ कल्पनामात्र समजावा लागतो. [ हि. सा. को. ] 


क ( मृत्यु १०५२ इ. स. ) एक विद्वान्‌ वृद्ध भिक्षू. 
अताश याला दीवंकर असें दुसरेंहि नांव आहे. हा भारतां- 
तून तिवेटांत गेळा. तिथे त्याला दिसले, कौ तिथला वोद्ध 
धर्म दुराचारी पुरोहितवर्गाच्या हातीं गेला असून भूतप्रेत- 

शाचांची पूजा त्या धर्मांत लिरली आहे. म्हणून त्याने शद्ध 
वौद्ध धर्मावर अधिष्ठित असा एक नवाच पंथ काढला. त्या 
पंथाचे नांव का-दम्‌ (1९७॥-1)811) असें होतें. पिवळी टोपी 
हें या पंथाचें अभिज्ञानचिन्ह होतें. यांतूनच पुढ आजचा तिवेटचा 
राष्ट्रधर्म गेलूग हा उदयास आला. अतीशाने आपल्या पंथांत 
व्रह्मचर्यावर विद्षेष भर दिला आहे. याने भारतीय वोद्ध 
ग्रंथांची तिवेटी भाषेंत भाषांतरे केलीं. अतीक्षाचा महत्त्वाचा 
तात्त्विक ग्रंथ वोधिपंथप्रदीप हा होय. याच्याच उपदेशांतून 
पुढे तिवेटांत निमसुधारक असे सस्‌-क्य ( 585-17५8 ) आणि 
कर्ग्यू (एछाश90) या नांवांचे पंथ निर्माण झाले. सस्‌क्‍्य 
पंथाचे वर्चस्व तिथे बराच काल टिकून राहिलें. अतीश 
ने-तू-अंग (]ए८४॥४2) या गांवीं निधन पावला. त्याच्या 
चितेवर उभारलेला स्तूप आजहि चांगल्या अवस्थेंत आहे. 
[ एन्सा. रि. ए.; म. ज्ञा. को. ] 


यं धआरणेंद्रियाला आल्हाद देणारी अत्तरे, सुवासिक तेले 
त्तर ब्र पदार्थ यांचा उपयोग मनष्य जातींत फार पूर्वी" 
पासून प्रचलित आहे. फुलांचा मधुर वास, कस्तूरी मग 
जवादी मांजर, वगेरे प्राण्यांपासून निघणारीं सुगंधी द्रव्ये व 
वनस्पतिज निर्यास, यांपासून निरनिराळीं अत्तरें व तेलें तयार 
हातात. पुर्वी सुधारलेल्या सवे देशांत व भारतांत यांचा खप 
हात असल्य़ामुळे अत्तरे तयार करण्याची कला पुर्णत्वास 
पोंचली होती. यांचा उपयोग विलासी लोकच करीत, असें 
नसून, धामिक संस्कार व शुभ क्रृत्ये यांतहि तीं वापरलीं जात. 
देवपूजा, साधुसंतांचा सत्कार, अभ्यंगस्नान, यांकरितांहि यांचा 
उपयोग फार पूर्वीपासून प्रचलित आहे. मिसर देशांत प्रेत- 


१०० 


भारतीय संस्कृति कोदा 


संस्काराच्या वेळीं यांचा उपयोग करीत. जंगली जातींतहि 
अत्तर व सुगंधी द्रव्ये वापरतात व गहजद्वीकरितां चंदन, ऊद 
व अवार जाळतात. सुगंधी द्रव्ये वर सांगितळेल्या पदार्थांखेरीज 
रासायानक मिश्रणानेहि तय्नमार होतात. त्पांना रासायनिक 
सुगव म्हणतात. दिल्ली, अमृतसर व लाहोर येथन या अत्तरांचा 
व्यापार चालता. कनोज येथहि अत्तराचे कारखाने आहेत 
[सु. वि. को. ] 


इस्लाम धर्मांतळा एक मंत्र. रोजच्या नमा- 
जातल दान भाग म्हणून झाळे, को हा मंत्र 

णतात. त्या वेळीं डावा पाय दमडन त्यावर बसतात व 
गुडघ्यावर हात ठेवतात. मंत्राचा अर्थ असा---- 

मा माझ्या जिभेने, देहाने तसेंच दानाने देवाची आराधना 
करीत आहें. त्याच्या कृपेने व आशीर्वादाने हे देवदूता, तुला 
शांति लाभो आम्हांला आणि सर्व ईइवर॒भक्तांना द्ांति 
लाभो. [डि. इ. ] 


अत्‌ तहियात्‌ 


अत्तिमव्व्रे ( १ वें शतक ) एक दातशर सच्चरित्र अश्ी 

कनाटकांतळी स्त्री. पृंगनुर गांवीं तिचा जन्म 
झाला. तिचा वाप सेनापति असून विद्येचा भोक्‍ता होता. अत्ति- 
सववच नागदेव नांवाच्या सेनापतीशीं लग्न झालें पण ता 
थाड्याच कालांत निवर्तला. नंतर तिने आपले सर्वे जीवन 
जन धमांच्या प्रसाराथे वाहिले. तिने १५०० जेनमंदिर वांधलीं 
अस सागतात. झांतिनाथ पुराणाच्या एक हजार प्रती लिहवन 
तिने त्या लोकांना वाटल्या या ओदार्यामुळे तिला दानचिता- 


मणि ही पदवी मिळाली पुढ तर लोक तिला देवताच मातें 
लागले. [ क्‌. द्‌] 


अत्तर मडराई जिल्ह्यांत दिडिगुलच्या नैक्रंत्य दिं 
| पकावर हु गांव असुन, तिथे वंडिकलियम्मन देवीचे 
मंदिर आहे. त्या मंदिरांत मुत्तलम्माचीहि मति आहे. प्रत्येकीचा 
उत्सव एका वर्षाआड केला जातो वंडिकलियम्मनचा उत्सव 
अधिक महत्त्वाचा असून तो पंगान ( फाल्गून ) महिन्यांत 
हाता. पूर्वो उत्सवांत अनेक रेडे बळी दिळे जात. उत्सवाच्या 
ळी देवोच्या मातीच्या मर्तीची मिरवणूक काढतात आणि 


एक तचे जें 
ए 1 वागत तिचें विसर्जन करतात. मृत्तलम्माचा उत्सवर्हि 
शाच प्रकार होतो. [ मदुरा गॅझेटिअ ] 


ला दहा 


अत्थिकाय "तत्त्वज्ञानात जीव, अजीव, धर्मे अधर्म 
आकाश व काल अशी सहा द्रव्यें मानलीं 


खंड पहिला 


आहेत, त्यांपैकी शेवटचें सोडून बाकीच्यांचा उल्लेख अत्थि- 
काय या शब्दाने करतात. [ हि. जे. मो. ] 


अत्यग्निष्ट सप्त सोमसंस्थांवेकी एक सोमयाग. याचा 
भ्रत्याग्नष्टाम विधि वि द त. मोडली. 

विधि अग्निष्टोमाप्रमाणेच असतो. पोड्शी 
स्तोत्र, षोडशीग्रह व इंद्रासाठी एक अधिक पश्षु एवढा विधि 
यांत अधिक आहे. [हि. ध. ] 


ट्र »_४ति हा राजा नव्हता तरी वासिष्ठ सात्य- 
माल वादात द्या न्न महाभिषेक केल्यामुळे 
याने पृथ्वी जिकली. नंतर सात्यहव्याने त्याच्याकडे पोरो- 
हित्याची बिदागी मागितली. तेव्हा तो म्हणाला, की ' उत्तर 
कुरूंना जिंकल्यावर मी सर्व पृथ्वीचे राज्य तुला देईन व तुझा 
सेनापति होईन. “ त्यावर सात्यहव्य म्हणाला, ' तं मला फस- 
विलेंस. कारण उत्तरकुरूंना जिकगें मनुष्यांना शक्‍य नाही.' 
एवढ्यावरच न थांबतां सात्यहव्याने शिबि राजाच्या डिलन 
तथन शुष्मिग या पृत्राकडून त्याचा वध करविला. क्षत्रियाने 
ब्राह्मणा द्रोह करूं नये, म्हणून ही कथा सांगितली आहे 
( एं. ब्रा. ८.२३ ). [ प्रा. च. को.] 


अत्याकराल गोज्याल केतुमालाचा एक जनपद. [पु. इं.] 


-_ (१) सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदांतल्या पांचव्या मंडलांतील 
आत्र. ३७-४३ व ७६ आणि ७७ हीं सूक्ते याच्या नांवावर 
असून, या भंडलांतलीं इतर सूक्ते याच्या गोत्रज क्रषींनी 
दृष्ट आहेत. याची तन्मकथा अशी-- 
_ प्रजापतीने साध्य देवांसह त्रिसंवत्सर नांवाचे एक सत्र 
आरंभिलें. त्यांत वाग्देवी प्रकट झाली. तिला पाहून प्रजापति 
व वरुण यांचें मन विचलित झालें आणि त्या दोघांचे वीर्य 
पतन पावलें. वायूने तें वीर्य अग्नींत टाकलें. या मम्निन्यालि* 
पासून भूगु आणि निखाऱर्‍्यापासून अंगिरा क्रषि जन्मला. हीं 
दोन सुंदर मुलें पाहून वाग्देवी प्रजापतीला म्हणाली. ' या 
दोघांसारखाच तिसरा एक पुत्र तुम्हीं मला द्यावा '. प्रजापतीने 
“बरें आहे' असें म्हणून प्रतिसू्यच जणू असा एक पृत्र 
निर्माण केला, तोच हा अत्रि होय (ब. दे. ९ १०१ गीर न 

दुसरी कथा अशी, को हा स्वायंभुव मन्वंतरांत ब्रह्मदेवाच्या 
नेत्रापासून झालेला पुत्र होय. हा ब्रह्मदेवाच्या द्हा मानसपुत्रां- 
तला एक आहे. कदैम प्रजापतीची अनसूया नांवाची कन्या हो 
त्याची भार्या होय. चतूरात्र नांवाचा याग्र याने सुर केला 
(तै. सं. ७. १. ८). याला कांही कारणामुळे तुरुंगवास घडला 


१०१ 


अत्रिकुल 


होता. हा लोकद्लासित राज्याचा पुरस्कर्ता असल्यामुळे राज- 
सत्तेची वक्रदृष्टि होऊन याला वंदिवास घडला असावा 
( क्र. ५.६६). हा अग्नींत होरपळत असतां अश्‍वींनी याला 
सोडविलें (क्र. १. ११८. ७) . सूयग्रहणासंवंधींचें ज्ञान प्रथम 
याला झालें. त्यामुळे ग्रस्त सुर्याला अत्रि परत आणतो. असें 
लोक समजूं लागले (त्र. ५. ४०. ५; ९). अत्रिकुलांतले पुरुष 
कवि होते, तसेच लढवय्येहि होते. अत्रीचें पर्जन्यसूक्त ओजस्वी 
आहे (क्र. ५.८३). हा एके ठिकाणीं म्हणतो -_- 

विसमाणं कृणुहि वित्तमेषां 

ये भुञ्जते अपूणन्तो न उक्ये: । 

अवन्नतान्‌ प्रसवे वावृधानान्‌ 

ब्रह्मद्रिषः सूयाद्‌ यावयस्व ।। 

(क. ५० कंकू र) 
अर्थ--जे (लोक) स्तोत्रे म्हणण्याचा धंदा करून पोट भरतात 
(व चेनहि करतात) पण (एका कवडीचाहि) दानधर्म करून 
देवांस संतुष्ट करीत नाहीत, त्यांचें धन तूं क्षणभरहि टिक 
देऊं नकोस. तसेंच सन्मार्गापासून भष्ट झालेले, भरपूर पोरें- 
बाळें असल्याने माजलेळे व धर्माचा ( ज्ञानाचा ) 
असे जे दुष्ट असतील, 
(गाडून) टाक. 

अत्रि हा सप्तषींबैकी एक असून मोठा कर्मनिष्ठ व तेजस्वी 
होता. एकोणिसाव्या द्वापार युगांतला हा 
अनसूयेपासून दत्त, दुर्वास, सोम व अर्यमा हे चार मुलगे व 
अमला ही मुलगी झाली. दाशरथी राम वनवासांत याच्या 
आश्रमांत आला होता व या दंपतीने त्याचें उत्तम स्वागत केलें 
होतें. राम-लक्ष्मणांना इथून पुढचा मार्ग अत्रीनेच दाखविला 
(वा. रा. २. ११७-१ १९): 


द्वेष करणारे 
त्यांना सूर्यप्रकाज्यांतून अंधारांत ढकलून 


व्यास आहे. याला 


याच्या नांवावर अत्रिसंहिता व अत्रिस्मृतति असे दोन ग्रंथ 
आहेत. मनु याचें मत गौरवाने स्वीकारतो ( २०» १६ ), लवर 


संहितेंत नऊ अध्याय असून त्यांत योग, जप, कर्मविपाक. 
प्रायदिचत्त, इ. विषयांचा विचार केलेला आहे. हा सूत्रकारहि 
आह्‌. पाहा- अनसूया. [ क्र. द.; प्रा. च. को. ] 

(२) बाराव्या दवापारयुगांतला विष्णूचा अंशावतार. स्थान 
हैमक वन. [ वायु. पु. २३. ११५ या 

(३) स्वायंभुव मन्वंतरांतला तिसरा प्रजापति. [ पु. इं ] 

(४) एक जमात. [ मत्स्य पु. १९४. ४३ ] 


आत्रि यांत पुढील मंत्रद्रष्टे त्ररषि आहेत-- (१) अत्रि 
त्रकुलळ (२) अर्चनानस्‌ (३) शयावाश्‍व (४) गविष्ठिर 
(५) आविहोत्र व (६) पूर्वातिथि. यांतल्या पांचव्या नांवा- 


अत्रिकुल 


वद्दल पाठभेद आहेत. तें नांव अंधिगु॒ असणें शकय आहे. 
अंधिगु गविष्ठिराचा पुत्र असून क्र. ९. १०१ या सूक्ताचा 
द्रष्टा आहे. [वे. वा. इ. ] 


सूक्तद्रष्टा. याने दानाचें माहात्म्य पुढीलप्रमाणे 
वणिलें आहे-- 
ये अश्‍वदा उत वा सन्ति गोदा 
ये वस्त्रदा: सुभगास्तेषु राय: । 
( क्र.५.४२.८) 
अर्थ--जे (आतं जनांस) अव, धेनु व वस्त्र देतात, तेच 
भाग्य्ाली होत. अज्ञांच्या जवळच ऐश्‍वर्य टिकून राहतें. 


आत्रे भोम 


क 3 सूक्तद्रष्टा. याने आपल्या सूक्तांत पुढील 
याव ताल्य कथा सांगितली आहे--भुज्यु हा समुद्राच्या 
लाटांमध्ये सांपडून दृष्टीपलिकडे वाहत गेला, तेव्हा अश्‍वी 
आपल्या पक्षिवाहनांत बसून तिथे गेळे व त्यांनी भुज्यूकडून 
समुद्र तरविला (क्र. १०. १४२. ५). 


-___८ या स्मृतींत नऊ अध्याय आहेत. हिच्यामध्ये 
आत्रस्मात चारहि वर्णांची कर्मे, त्यांची उपजीविका, 
प्रायशिचत्ते, स्त्री आणि शूद्र यांना पतित करणारीं कर्मे, स्पर्ा- 
परस्शे दोष, उच्छिष्टादि अन्नदोष, दशविध ब्राह्मण, श्राद्ध, 
सूतकनिर्णय, इ. विषय आले आहेत. मनु या स्मृतीचा गौरवाने 
उल्लेख करतो (३. १६). पुण्याच्या आनंदाश्रमाने छापलेल्या 
स्मृतिसमुच्चयांत हा ग्रंथ आहे. 


र अग्नीची उपासना करणार्‍या प्राचीन 
अथवण-प्राह्षण पुरोहितांना अथवंन्‌ म्हणत. हा बरव्द 
पर्शुभारतीय काळाचा असून अवेस्त्यांतील अश्रवन्‌ या शब्दाशी 
संवद्ध दिसतो. ब्राह्मण वर्गाचा उदय होऊन भारतांत त्याच्या- 
कडे पौरोहित्य येण्यापुर्वी अथर्वणांकडे भारतीयांचे पोरोहित्य 
असावें. अथवंवेद हा यांचा वेद असून पुढे त्याच्या शाखा, 
उपशाखा झाल्या आहेत. तूत भारतांत हा वर्ग अगदीच अल्प 
आहे. महाराष्ट्रांत अथर्वण शाखेचे कांही लोक सातारा 
जिल्ह्यांत आढळतात. उत्तर भारतांतहि तुरळक आहेत. हे 
शौनक शाखेचे असून यांच्यांत पांच गोत्रे आहेत. महाराष्ट्रांत 
या शाखेचे शरीरसंबंध देशस्थ, कऱ्हाडे यांच्याशी होतात. 
आपला वेद सर्वांत आधीचा आहे व त्याचें अधिदेवत भागव- 
राम आहे, असें हे मानतात. यांच्यांतले पुष्कळसे लोक 
शाखालोपामुळे आता क्र॒ग्वेदी झाले आहेत. हे श्राद्धांत पितृ- 


१०२ 


भारतीय संस्कृति कोद 


त्रयीचा उच्चार उलट्या क्रमाने म्हणजे पणजा, आजा, वाप 
असा करतात. पाहा - अथवंवेद. [ व्रा. भि. वि.; सु. वि. को.] 


९ 0 तेलंगी ब्राह्मण व कवि. महाभारतावर याने 
अथवेणा-चाये भु ु नतला 
चाय तेळग भाषेत ग्रंथ रचळा असून त्यातल 
तुरळक भाग उपलब्ध आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


चारहि वेदांच्या संहितांमध्ये अथवंवेदाचें स्थान 
शेवटचे आहें. अंगिरोवंशीय अथर्वा क्रपीने हा 
प्रथम पाहिला आणि आविष्कृत केला, म्हणून याचें नांव अथर्व- 
वेद असें पडलें. याचा निदेंक्ञ अथरर्वांगिरसवेद अद्ना जोड 
नांवानेहि केलेला आहे. या जोड नांवामुळे य़ा वेदाची संयु- 
क्तता तद्षीच विपयभिन्नर्ता( हे सूचित होते. याविषयीं गोपथ 
ब्राह्मणांत एक आख्यायिका असून ती काल्पनिक भासली 
तरी तिचा उल्लेख आवश्यक आहे --- 


अथवेवेद्‌ 


सृष्टि निर्माण करण्याच्या उद्देशाने ब्रह्मदेव तपश्‍चर्या 
करीत असतांना त्याच्या रोमरंध्ांतून स्वेदधारा भूमीवर 
वाहिल्या. त्या स्वेदजलांत ब्रह्मदेवाने आपलें प्रतिविव पाहिलें 
आणि लगेच त्याचें वोर्य स्वळन झालें. मग तें रेतमिश्रित जल 
द्विधा होऊन त्याचा एक भाग शांत, पेय, स्वादु, असा झाला; 
तर्‌ दुसरा क्षार, अपेय, अस्वादु, बनला. या दोन भागांतून 
असुक्रम भुगु व अंगिरा हे कपि निर्माण झाले. या दोहोंनाहि 
दहा दहा पुत्र होऊन ते अथर्वांगिरस नांवाचे वीस क्र्षि झाले. 
या प्रत्येक क्पीने शौनक संहितेच्या एकेका कांडाची रचना 
केली. अथवे क्रषींच्या मंत्रांचा आथवंणवेद बनला व अंगिरा 
क्षींच्या मंत्रांचा आंगिरसवेद झाला. 

प या आश्यायिकेचें तात्पर्थ असें दिसते, की आथर्वण व 
अ हे प्रथम दोन स्वतंत्र वेद होते व पुढे त्यांचें 
एकीकरण होऊन त्या संयुक्‍त स्वरूपाला अथवंवेद असें नांव 
पडले. 
वनय न्य का आ होते रष स्वत:ला आंगिर सं 
या भगूंचा वराच हात हीचा न की कल) कळ! 
कट्टषि भग गोत्रांत चेरेच असावे गवना, त्याम जाय 
एक उल्लेख मिळतो. त्यावरू ०. णिला तसा न गं य 
डया य त्य झक भूगुकुलाचा अथवंवेदार्श निक- 
सित नेवळ १. मगिंटोग्य: स्वाहा ' असा तैत्तिरीय 
मना दाना क सोतोले गचाच डल्केह्व घेब्रो, त्यावरून याला 
कुल साहू म्हूणत असल्याचें कळ शब्दाची 
व्यृत्पत्ति दहदारण्यकोपनिपदां का की 

ह्‌ रात पुढीलप्रमाणे दिली आहे- 


खंड पहिला 


अड्येषु गात्रेष्‌ यो रस: सप्तघातुमयस्तमधिकृत्य 
या चिकित्सा साडंगिरसानां चिकित्सा । 
(१. दो. ८) 
अर्थ- शरीरामध्ये असलेला जो सप्तधातुमय रस, त्याविष- 
यींची चिकित्सा ज्यांत आहे, तो अंगिरसवेद होय. 
याला ब्रह्मवेद असें आणखी एक नांव आहे. 
चत्वारो वा इमे वेदा क्र्ग्वेदो यजुर्वेद: सामवेदो ब्रह्मवेद: 
( गो. ब्रा. २. १६) 
प्रारंभीं यज्ञकर्मांत वेदत्रयीलाच स्थान होतें. होता, अध्वर्य 
व उद्गाता हे तीन क्रत्विज अनुक्रमे क्र्‌कू-यजु:-साम मंत्रांनी 
आपापले कर्म पार पाडीत. ब्रह्मा हा चौथा क्ररत्विजू; त्याला 
निराळा वेद नव्ह्ता, हें ऐतरेय ब्राह्मणावरून (५.३३) उघड 
होतें. पुढे मात्र ' अथर्वाडंगिरोभित्रेह्यत्वम्‌ *' असा नियम ठर 
विण्यांत आला व ब्रह्मयाचें काम अथवंवेदी ब्राह्मणाला देण्यांत 
आलें (गो. ब्रा. २. २४). अथवंवेदांत यज्ञोपयुक्‍त असा फारच 
थोडा भाग आहे. आणि म्हणूनच वेदत्रयीहुन त्याला कमी पवित्र 
मानलें गेलें. धर्मसूत्रे आणि स्मृतिग्रंथ यांनी त्याचा उल्लेख 
अनादरानेच केला आहे. अथवेवेद बहुतांशी अभिचारात्मकच 
आहे. श्रौतामध्ये स्थान मिळाल्यावांचून त्या अभिचारात्मक 
मंत्रांचे वेदत्व मान्य होणें शक्‍य नव्हतें. म्हणून मग सारे 
विखरळेले मंत्र एकत्र करून ब्रह्मवेद या नांवाने त्यांना 
प्रतिष्ठा प्राप्त करून देण्यांत आली. अथवंवेदांतील मंत्रांचा 
गह्यकर्माशीं विशेष संबंध असल्यामुळे ब्रह्मा हा न वा 
अथर्ववेदी असावा, असें ठरविण्यांत आलें. यावेरून कवा पुढे 
वेदान्तांत विकास पावलेल्या ब्रह्मविद्येचा उगम अथवंवेदांत 
झाला आहे, म्हणूनहि त्याला ब्रह्मवेद म्हणूं लागले असावे. 
अथवेवेद हा पुरोहितांचा वेद समजला जाता. शात, पौष्टिक, 
घोर. अभिचार, इ. अनेक प्रकारच्या कर्माचा अथवंवेदांत 
समावेश होत असल्यामुळे त्या वेदाचे _ अध्ययन केलेल्या 
ब्राह्मणालाच पुरोहित नेमावें, असें सांगितले आहे. राजाच्या 
शांतिक आणि पौष्टिक कर्माचें संपादन पुरोहिताने अथवे- 
वेदाच्या आधारेंच करायचें असे. अश्या राजपुरोहिताचा राज- 
कारणांत आणि युद्धांतहि मोठाच अधिकार असे. तो खऱ्या 
अर्थाने ' पुरोहित ' (3 पुढे राहणारा) असे. * ज्या राज्यांत 
अथर्ववेत्ता वास्तव्य करतो, त्या राष्ट्राचे सर्वे उपद्रव शांत 
होऊन त्याला समृद्धि प्राप्त होते ', असें याच्या परिशिष्टांत 
द म व्य क्षत्रवेद म्हणायचीहि र्ढि आहे. युद्धांत 
शत्रचा पराभव व्हावा म्हणून अथवंवेदांत अनेक अभिचारकमें 
सांगितली आहेत. राजकर्माणि या नांवाचा बराच मोठा 


१०३ 


अथवंवेद 


सूक्‍्तसंग्रह्‌ अथवेवेदांत आहे. हीं सर्व कमे करण्याचें काम राज- 
पुरोहिताकडे असे. कांही विधि खुद्द राजानेच करायचे असत. 

महाभाष्य, चरणव्यूह इत्यादींच्या मते :* नवघा आथवंणो 
वेद: ' ( या वेदाच्या नऊ शाखा आहेत). त्यांचीं नांवे अश्ी- 

(१) पेप्पल (२) दान्त (३) प्रदान्त (४) स्तनात (५) 
सोत्र (६) ब्रह्मदावन (७) शौनक (८) देवद्शनी व (९) 
चारणविद्या. अन्य मतें हीं नांवे पुढोलप्रमाणे-- 
(१) पैप्पलाद (२) तौदायन (३) मौदायन (४) शौनक 
(५) जाजल (६) जलद (७) ब्रह्मवेद (८) देवदर्शे व 
(९) चारणवेद्य. 

वर उल्लेखिलेल्या शञाखांपैको शौनक आणि पेैप्पलाद या 
दोनच ज्याखा सध्या उपलब्ध आहेत. या दोन्ही शाखांचे 
मुद्रण रोथ आणि व्हिटने या दोघां पाव्चात्य पंडितांनी केलें 
आहे. व्हिटनेने तर संपुर्ण अथवंवेदाचें इंग्रजी भाषांतर केलें 
आहे. डॉ. रघुवीर यांनी पैप्पलाद शाखेची संशोधित आवृत्ति 
व पं. सातवळेकरांनी शौनक संहिता प्रसिद्ध केली आहे. 

पेप्पलाद - ही शाखा पिप्पलाद मुनीच्या नांवावर आहे. हा 
क्षि थोर अध्यात्मवेत्ता होता. याने सुकेश, भारद्वाज, इ. सहा 
मुनींचे जें जश्ंकासमाधान केलें, तें प्रश्‍नोयनिषदाच्या रूपाने 
प्रसिद्ध आहे. याच्या शाखेची संहिता २० कांडांची आहे. 

शौनक - अथर्ववेदाची ही संहिता २० कांडे, ३४ प्रपाठक, 
१११ अनुवाक, ७७३ वर्ग, ७६० सूक्ते, ६,००० मंत्र व 
७२८२६ शब्द अशा प्रकारे विभागली गेली आहे. सूक्त- 
संख्येच्या बावतींत मतभेद आहेत. 

अथवंवेदाच्या मंत्रांचे संकलन विशिष्ट उद्देश डोळघांपुढे 
ठेवून केलेलें असल्यामुळे त्याची रचना कृत्रिम व विस्कळित 
आहे. क्ग्वेदाप्रमाणे मंडलरचना, देवतांचा क्रम, क्रषींचा 
निदेश, या गोष्टींची सुबद्धता अथववेदांत आढळत नाही. १ ते 
५ कांडांतल्या सूक्‍्तांत अनुक्रमें ४ ते ८ मंत्र आहेत. ६ व्या 
कांडांतलीं बरींच सक्तें एक किवा दोनच मंत्रांची आहेत. ८ ते 
१२ या कांडांतलीं सूक्ते मोठीं असून त्यांत विषयवैचित्र्य 
आढळतें. १३ ते १८ या कांडांत विषयांची एकरूपता दिसते. 
१५ व १६ हीं दोन कांडें गद्यमय आहेत. शेवटचीं दोन कांडे 
खिल कांडें या नांवाने ओळखलीं जात असून तीं मूळ संहितेला 
मागाहून जोडलीं गेलीं, असें मानतात. शेवटच्या कांडाची मंत्र- 
संख्या सुमारे १ हजार असून हे मंत्र सोमयागासाठी घेतलेले 
आहेत. एकूण अथवेवेदाचा एकपंचमांश भाग क्र्ग्वेदांतून घेत- 
लेला आहे. वतमान क्र्ग्वेदांत नसलेलीं, पण त्याच्या कोणत्या 
तरी ज्ाखेंतून ग्रहाण केलेलीं कुन्ताप नामक सूक्ते अथवेवेदाच्या 
शेवटच्या कांडांत असून त्यांची संख्या १० आहे. कौषीतकि 


अथदवेद 


वाह्मणावरून (३०.५) कळतें, की या सूक्तांचा उपयोग यज्ञ- 
विधानांत आवड्यक म्ह्णून होत होता. या सूकक्‍्तांत परीक्षित 
राजा आणि त्याचें राष्ट्र यांचें विशद वर्णन आहे. त्यामुळे या 
सूकक्‍्तांना ऐतिहासिक मूल्य प्राप्त ज्ञालें आहे. अथवंवेदाची 
भाषा सोपी असून तिला नियमवद्धता कमी आहे 


पैप्पलाद ज्याखेचे कोणतेच उपप्रंथ सांपडत नाहीत. शौनक 
शाखेचे मात उपग्रंथ उपलब्ध आहेत. गोपथत्राह्मण हें अथ्व- 


वेदाचें एकमेव ब्राह्मण होय. प्रश्‍न, मुंडक, मांडूक्य हीं तीन 
उपनिषदें अथववेदाचीं आहेत. वेतान व पेठीनसी श्रोतसूरत्रे, 
सुमन्तु धरमसूत्र व कौशिक गृह्यसूत्र अक्षी सूत्रे आहेत. प्राति- 
आाख्यहि आहे. नक्षत्र, शांति, अंगिरस, यांसारखीं कल्पे परि- 
गिष्टांत आहेत. 
प्राचीन मानवसमाजाच्या नाना प्रकारच्या क्रिया, अनुष्ठाने, 
संकेत, श्रद्धा, टोणेटोटके, या सर्वार्चे विशद वर्णन अन्य 
वेदांपेक्षा अथर्ववेदांतच विद्येषत्वाने पाहायला मिळतें. समाज- 
आास्त्राच्या अभ्यासकाला अथवंवेद हा एक वहुमोळ आणि 
समृद्ध असा साहित्यनिधि आहे. वैद्यक कास्त्रांतली प्रगति, 
राष्ट्रविषयक विचार व व्यवहार, स्त्री-पुरुषसंवंध, देवघेव, 
लोकभ्प्रम, संकेत, अध्यात्म, इ. अनेक विषयांचें ज्ञान अथर्व- 
वेदाच्या अध्ययनाने मिळतें 
प्रतिपाद्य विषयांच्या दृष्टीने अथर्ववेदाचें पृथक्करण केल्यास 
त्यांत १४४ सूक्ते आयुर्वेदासंवंधी, २१५ सूक्ते राजधर्मासंवंधी, 
७५ सकते समाजव्यवस्थेसंवंधीं, ८३ सूक्ते अध्यात्मासंबंधी व 
२१३ सकते विभिन्न विषयांसंवंधी आहेत 
आयुर्वेदवविषयक सूक्‍्तांत मानवंगरीराच्या समस्त अवयवांचें 
वर्णन अतून ज्वर, गंडमाळा, कुष्ठ, राजयक्ष्मा, इ. रोगांची 
नामोल्लेखपूर्वक चिकित्सा आहे. भूत-प्रेत-राक्षस यांच्या वाधे- 
मुळे नाना प्रकारचे रोग संभवतात, अशी अथर्ववेदाची कल्पना 
आहे. तदनुसार त्या त्या रोगांचें निर्मूलन करणारे मंत्रहि त्यांत 
दिलेळे आहेत. मानवाची या जगांत दीघकाल जगण्याची 
आकांक्षा आणि मृत्यु टाळण्याचा त्याचा प्रयत्न, या दोन कल्पना 
अथर्ववेदांत प्रामुख्याने वावरतात. दीर्घायुष्याची कामना 
करणारीं कितीतरी सूक्ते अथववेदांत आहेत. कौटुंबिक उत्सव 
आणि गृह्यसंस्कार यांच्या प्रसंगीं हीं सूक्ते म्हटलीं जात. 
पुढील सूक्त त्यांतलेंच आहे- 
प्येस शरद: शतम्‌ । 
जीवेम हरद: उतम्‌ । 
बुध्येम शरद: शतम्‌ । - 
रोहेम शरद: शतम्‌ । 
पुषेम शरद: शतम्‌ । 


१०४ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


भवेम शरद: शत्तम्‌ । 
भूयेम शरद: शतम्‌ । 
भूयसी: शरद: दातात । 

( १९६९६७) 
शंभर वर्ये पाहूं, शंभर वर्षे जगं, ज्ञान प्राप्त 
करू, वाढू, पुष्ट होऊं, अस्तित्व राखूं, व शंभर वर्षाहनहि 
अधिक वर्पे ( हें सर्व मिळव). 

दीर्घायुप्यासाठी हातांत रक्षासुत्र किवा मणि वांधण्याचें 
विधानहि अथर्ववेदांत सांगितलें आहे ( १६. ऐळ रेल ). 
केवळ वैद्यक दृष्ट्याहि रोगचिकित्सेचें ज्ञान अथर्ववेदांत वरेंच 
प्रगत झाळेळे दिसतें. विशिष्ट विकारांसाठी पशिनपर्णी, आधाडा 
पिपळी, इ. वनस्पतींचे प्रयोग तिथे सांगितळे आठेत 
राजवमाच अनक अंगांनी केळेले विवरण हें अथर्ववदाचें 
वेशिष्ट्य होय. तिथे विगद्र लोकतंत्रात्मक राज्यव्यवस्थेचा 
निदेश क्रेळेळा आहे. त्या काळीं प्रजंकडन राजा निवडला जात 
अस. या गाष्टीचा उल्लेख ' त्वां विशो वृणतां राज्याय ' (> तुला 
प्रजा राजा म्हणून वरोत), या मंत्रांत (३. ४ ) मिळतो 
अथ्रववदात राजाची निवड, त्याचे अधिकार, त्याचें सामर्थ्य व 
कतेव्य, यांविषयीं स्पष्ट उल्लेख आहेत. ४ थ्या कांडांतळें ८ वें 
सूक्त राज्याभिषेकासंवंधी आहे. त्यांत राजाच्या अंगावर पवित्र 
जलाचे सिचन करणें व त्याने वाघाच्या किवा वेलाच्या कात- 
ड्यावर बसण, या दोन महत्त्वाच्या क्रिया सांगितल्या आहेत 
या प्रसगा राजा आपल्या प्रजेला अभिवचन देतो, की-- 
राष्ट्रस्याभीवग निजो भूयासमृत्तम: 
(क. ५.१) 
“य त्यांचा म्हणून राहीन व 


अर्थ--आम्हो 


थ--मा राष्ट्रांतल्या जनांम 
प्रजेच्या विश्वासाला पात्र ठ र्न 


रा न्न ठा 
जा हा इवरी अंश आहे, ही कल्पना अथर्ववेदांत आढळत 


नाही ; तर प्रजेच्या सामर्थ्याने आणि प्रेमाने तो श्रेष्ठ व समर्थ 
हाता, असाच तिथला सूर आहे. सभा वसमितिया त्या 
काळातल्या दोन राजकीय संस्था होत्या. त्यांच्या अनमतीने 
राजा आपला कारभार चालवीत असे. त्या दोहोंत सभा 
य ताशी असल्यामुळे वरिष्ठ होती व न्यायदानाचें कामहिं 
मणा जी, काल तिच्या धारणाप्रमाणे सर्व राजकीय 
सभाचमांस ी आ शि क-चवीक हक 
' ।तरचावताम्‌ ' (<सभा आणि समिति माझें 
राजा अज्षीहि आकांक्षा धरी, को सभा- 


दस्यांनी माझ्याबरोबर एका स्वरांत बोलावें व 


चा व शक्त 
ध्यावा (७. १३ ). हीचा समुचित उपयोग करून 


खंड पहिला 


अथर्ववेदांतली समाजव्यवस्थाहि वर्णाश्रम धर्मावरच 
आधारलेली आहे. समाजशास्त्राच्या सिद्धांतानुसार सामाजिक 
जीवनाचा मूल घटक म्हणजे कुटंबसंस्था होय. या वेदाच्या 
तिसर्‍या कांडांत कौटुंबिक जीवनाचे एक आदर्दा चित्र रेखाटले 
आहे. त्या सूक्ताला सांमनस्य सूक्‍त असें नांव आहे. त्यांतले 
कांही मंत्र पुढीलप्रमाणे आहेत-- 
अन्‌त्रत: पितु: पुत्नो 
मात्रा भवतु संमना: । 
जाया पत्ये मधुमती 
वाचं वदतु शन्तिवाम्‌ ।। 
मा भ्राता भ्रातरं हिक्षन्‌ 
मा स्वसारमुत स्वसा । 
सम्यञ्च: सत्रता भ्‌त्वा 
वाचं वदत भद्रया । 
( ३. ३०. २-३) 
अर्थ--पुत्र पित्याचा अनुगामी आणि मातेच्या मनाला 
अनुकूल होवो. पत्नी आपल्या पतीशीं शांतिप्रद असें मधूर 
भाषण करो. भाऊ-भाऊ आणि वहिणी-बहिणी हीं एकमेकांचा 
द्रेप न करोत. ( तुम्ही सगळे ) मनाने एक आणि समत्रत 
होऊन मंगल वाणीने भाषण करा. 
घरें बांधणें, शेती करणें, अन्नधान्याचें उत्पादन वाढविणे, 
इ. अनेक गोष्टींचें वर्णन अथवंवेदांत केलें आहे. पतिपत्नींच्या 
प्रमासंबंधींहि अथर्ववेदांत सुंदर सूक्ते आहेत. निरोगी, सुदृढ 
शरीराप्रमाणेच स्त्रीपुरुषांच्या प्रेमभावनेचीहि मानवी जीव- 
नाला अत्यंत आवश्‍यकता आहे, असें अथवंवेद मानतो. 
या वेदाचा चौथा प्रतिपाद्य विषय अध्यात्म हा आहे. ' अस्य 
वामस्य ' हें क्रग्वेदांतलें अध्यात्मविद्येविषयीचें सूक्त अथवे- 
वेदांतहि आलें आहे. अथवंवेद बहुदेवतवादाचें निराकरण करून 
एकेश्‍वरवादाची स्थापना करतो ( ९. १०. २८ ) . अथवंवेदांत 
कोणत्याहि तत्त्वप्रणालीचे संपूर्ण दर्शन होत नसलें, तरी तिथे 
ब्रह्म, आत्मा, जीव, मृत्यु, स्वर्ग, इ. कल्पना विखुरलेल्या स्वरू- 
पांत आढळतात. उपनिषदांतल्या ब्रह्मविषयक व आत्मविषयक 
कल्पनांचा उगम अथर्ववेदांतच सांपडतो. क्रषीर्चे तप, मंत्र 
आणि यज्ञकर्म, यांतून ब्रह्माची उत्पत्ति झाली, असा विचार 
तिथे आहे. आत्म्याला अमर आणि सर्वव्यापक असें म्हटलें 
आहे. सृष्टिविज्ञानांत जीव, ईश्‍वर आणि प्रकृति हे तीन नित्य 
पदार्थ अथर्ववेदाने मानले आहेत. या तीनहि पदार्थाचें स्वरूप 
आणि त्यांचा संबंध अलंकारिक भाषेंत सांगितला आहे. 
(प्रकृतिरूप) वृक्षावर जीव आणि ईइवर असे दोन पक्षी 
बसले आहेत, असें तें रूपक आहे (३.९. २०). जीवाने त्या 
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अथवंवेद 


ईश्वराचा साक्षात्कार करून घेतल्यानंतर त्याला परमानंद-. 
स्वरूप मोक्षाची प्राप्ति होते. 

प्रजापति हा सर्व प्रणिमात्राचा प्रभु असून तो स्व 
प्रजांना जन्म देतो (७.१९. १). प्रजोत्पादन हें त्याचें मख्य 
कार्य होय (५. २५. ५; ६. ११. २). त्याने उत्पन्न केलेल्या 
प्रजेचे पालनपोपण विराज्‌ हा करतो. विराज म्हणजे विश्‍व 
किवा पृथ्वी होय. उपनिषदांत ( इवेता. १. ३) ज्याप्रमाणे 
काल हें मूल तत्त्व मानलेले आहे, त्याप्रमाणेच अथवंवेदानेहि 
मानलेले आहे. मात्र तो ब्रह्म व काल हीं दोन्ही तत्त्वे अभिन्न 
समजतो. 

कालो ह्‌ ब्रह्म भूत्वा बिर्भात परमेष्ठिनम्‌ । 
| (१९. एते. दु) 

अर्थ--काल हाच ब्रह्म होऊन परमेष्ठीला (प्रजापति) 
धारण करतो. 

अथरववेदांतळे अध्यात्मविषयक विचार पाहिले म्हणजे 
अथवेवेद हा वेदकालीन यज्ञघर्म आणि उपनिषदांतील 
ब्रह्मविद्या यांच्या मधला सेतु आहे, हें कळून येतें 

अथवेवेदाशीं संवंधित अना उपनिषदांची संख्या भिन्न भिन् 
पंडितांच्या मतें भिन्न आहे. पण ज्यांच्या प्रारंभीं ' भद्रं कर्णेभिः 
शृणुयाम देवा:' हा शांतिपाठ आहे व शेवटीं ' इत्यथवेवेदे... 
उपनिषद्‌ समाप्ता ' हें वाक्य आहे, अक्षी ६८ उपनिषदे अथ- 
वंवेदाशीं निश्‍चितपणे संबंधित आहेत. इतर तीनहि वेदांच्या 
मानान अथववेदा्शी संबंध असलेल्या उपनिपदांची संख्या 
अधिक आहे. त्यावरून अथर्वण परंपरा त्या काळीं किती 
मान्यता पावली होती, तें समजून येतें. 

अथवेवेदांत धर्माव्यतिरिक्‍त इतर अनेक गोष्टींसंबंधीं स्‌क्तें 
अधिक असल्यामुळे वेदिक धर्माचे अभिमानी त्याला प्रारंभीं 
वेद मानीत नव्हते. पण पुढे यज्ञधर्म प्रस्थापित झाल्यावर 
ब्राह्मण साहित्यांत अथवंवेदाला मान मिळूं लागला. ब्राह्मण- 
कालांत अधवेनेहो ब्राह्मण राजपुरोहित झाले होते. त्यांनी 
आपल्या वेदांतील सुक्तांचा व्यावहारिक उपयोग करून 
दाखविल्यामुळे त्या वेदाला मान्यता मिळाली असावी. पुढच्या 
कालांत यज्ञधर्माविषयीं अश्रद्धा हळूहळू वाढूं लागली. तिला 
आळा घालण्यासाठी अथवेण क्रषींनी नवीन संघटना उभी 
केली. भक्‍तीला महत्त्व दिलें. अवतारवाद स्वीकारला. कृष्ण, 
रुद्र, शिव, इ. अनेक देवतांची उपासना करून ब्रह्मप्राय्ति होणें 
शक्‍य आहे, या नवीन विचारप्रणालीचा पुरस्कार करण्यासाठी 
अथवेण उपनिषदें रचण्यांत आलीं. त्यांच्या या प्रयत्नामुळे 
सनातन धर्माचा र्‍हास थांबला. या अथवेण उपनिषदांचे पांच 
वर्गे दिसतात ते असे -- (१) शुद्ध वेदान्त प्रतिपादक (२) 


क 


अथत्रवेद 


योगमार्गाचा पुरस्कार करणारीं (३) संन्यास धर्माचे प्रति- 
'पादन करणारीं (४) शैवमत प्रतिपादक व (५) वेष्णवमत- 
प्रतिपादक. _ 
त्रिमूति कल्पना अथर्वण उपनिषदांतच उत्क्रांत झाली आहे 
फॅंचायतन पूजेचा उगमहि तिथेच सांपडतो. अश्या प्रकारें हेव- 
वैष्णव उपासनांचा या उपनिषदांत समन्वय होऊन त्यांतून 
पुढें स्मार्त धर्माचा उदय झाला. मुंडकोपनिपद हें दश्षोपनिप- 
दांतळें उपनिषद्‌ असून त्यांत अथर्वण कुलांतील अंगिरसाचा 
महिमा गुरु म्हणून वणिळलेला आहे. तो ब्रह्मविद्या शिकवितो. 
द्रेत, अट्रेत, अमरत्व यांच्याविषयी पाठ देतो. आत्मोपनिष- 
दांत तर्‌ त्याने शद्ध अद्रेतवाद प्रतिपादिला आहे. मरवेद- 
गीतेंतील वर्‍याच कल्पना अंगिरस क्रूपीच्या विचारप्रणालींतून 
घेतलेल्या आहेत, असें विद्वानांचे मत आहे ककत 
क्रग्वेदापेक्षा अथर्ववेदांतळें वातावरण अगदी वेगळें आहे. 
जादूटोणा हा अथवंवेदांतला एक प्रमुख विषय आहे याळा'च 
यातुविद्या असें म्हणतात. क्रग्वेदांतल्या वहुतेक देवता अथर्व. 
वेदांतहि आल्या आहेत. पण तिथे त्यांचें स्वरूप वरेच पालटले 
आहे. खालच्या वर्गातील लोकांनी निर्माण कळल्या 'बेकतांना 
अथर्ववेदांतच मान्यता मिळाली. क्रग्वेदापासून अथवंवेदापर्यंत 
चाल केल्यास अथर्ववेदांत देवांची जागा भुते, खेतें, रोग, 
मृत्यू यांनी व्यापलेली दिसते. भुते, खेतें आणि राक्षस यांचा 
नाश करणें हेंच महत्त्वाचें काम अथ्रर्ववेदांतल्या देवतांना 
करावें लागतें. क्रग्वेदांतला स्वतिथि आणि अन्य देवतांना 
आहुति पोंचविण्याचें काम करणारा अग्नि अथवेवेदांत शत्रूवर 
विजय मिळविण्यासाठी केलेल्या अभिचार कर्माचा साहाय्यक 
बनलेला आहे. इथे यज्ञाला प्रतियज्ञ करून एखादा तत्रु 
यजमानाच्या फलप्राप्तींत विघाड आणूं गकतो. आणि अन्ना 
यज्ञाची हविद्रेव्यें भाताचा कोंडा, पळसाचीं पानें, इ. हलक्या 
वस्तु असतात. म्हणून आपल्या यज्ञकर्माचा नाश होऊं नये, 
यासाठी संभाव्य शत्रूला आधोच मारून टाकण्याचे मंत्रतंत्र 
अथवेवेदांत दिळे आहेत. हे मंत्रतंत्रामक विधि करतांना 
वेळूचा एक तुकडा उभा चिरला जातो. तें शत्रूला चिरण्याचें 
प्रतीक आहे. अथवेवेदांत दुष्ट आत्मे व त्यांची अद्‌भुत दकति 
यांचाच विचार अधिक केलेला आहे. जादूटोणा करणारीं 
माणसें आपल्या अंगींचो क्ति शत्रवर घालतात, तिला कृत्या 
असें नांव आहे. या कृत्येचे विरोधी मंत्रहि अयर्ववेदांत आढळ- 
'तात. दु:स्वप्नांचें भय त्या काळीं लोकांना फार वाटे. तीं म्‌त्य्‌- 
सुचक समजलीं जात. अग्री स्वप्ने पड नय्रेत म्हणून अथवेवेदाचें 
१६वें कांड म्हणण्याची प्रथा होती. पिश्चाच, राक्षस आणि गंधर्व- 
अप्सरा, यांचा त्रास चुकविण्यासाठी अथवंवेदांतल्या दुसऱ्या 
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भारतोय संस्कृति कोड्य 
कांडांतल्या दुसऱ्या सूक्‍्ताचा उपप्रोग करीत. शिवाय 
अजशूंगी वनस्पतीची धुरीहि देत. निरनिराळचा कारणांसाठी 
निरनिराळ्या प्रकारचे ताईत हाताला बांधीत. त्यासाठी 
औपधि-वनस्पतींचा उपयोग करीत. मंत्रसिद्ध अंगठाहि 
वापरीत. 
कृषि आणि पशु यांच्या समृद्धीसाठी अथववेदांत अनेक मंत्र 
दिलेले आहेत. शेतीची नांगरट करतांना शुनासीर देवतेची 
प्राथना करीत, धान्य पेरतांना ६ व्या कांडांतळें १८२ वें 
सुक्‍त म्हणत. पिकांची नीट वाढ होण्यासाठी व त्यांना भरपूर 
हेवा, पाऊस मिळण्यासाठी महत्‌ व पर्जन्य या देवतांची प्रार्थना 
करीत. गोधन वाढावे, यासाठी विश्ेप प्रकारचे विधि करीत. 
दुसर्‍या कांडांतलें २६ वें सूक्त त्याकामी उपयोजीत. मार्गशीपं 
पौणिमेस आग्रहायण विधीच्या वेळीं म्हटलें जाणारे भूमिसूक्‍्त 
अत्यंत महत्त्वपुर्ण असून त्यांतला प्रत्मेक मंत्र भूमीच्या भक्तीने 
ओतप्रोत भरलेला आहे. त्यांतळे कांही मंत्र पुढीलप्रमाणे 
आहेत -- 
यस्यां पुर्व पुवंजना विच क्रिरे 
यस्यां देवा असुरानभ्यवतंयन्‌ । 
गवामड्वानां वयसइच विष्ठा 
भगं वरच: पृथिवी नो दघातु ।॥॥५॥| 
यो नो द्वेषत्‌ पृथिवि य: पृतन्याद्‌ 
यो$भिदासान्‌मनसा यो वधेन | 
तं नो भूमे रन्धय पुर्वकृत्वरि 1१४1 
यस्यां वृक्षा वानस्पत्या घ्रुवास्तिष्ठन्ति विःवहा । 
पृथिवीं विश्‍वघायसं धृतामच्छा वदामसि 1२७1 
मा न: पःचान्मा पुरस्तान्‌ नुदिष्ठा मोत्तरादधरादुत । 
स्वस्ति भूमे नो भव मा विदन्‌ 
परिपन्थिनो वरीयो यावयावधम्‌ ॥॥३२॥। 
निधि बिभ्रती बहुधा गुहा वसु 
मणि हिरण्य पृथिवी ददातुमे । 
वसूनि नो वसुदा रासमाना 
देवी दधातु सुमनस्यमाना | ४४ ॥। 
मल्वं बिभ्रती गुरुभद्‌ भद्रपापस्य निधनं तितिक्षु: । 
वराहेण पृथिवो संविदाना 
सुकराय वि जिहोते मृगाय ॥४८1। 
उपस्थास्ते अनमीवा अयक्ष्मा 
अस्मभ्यं सन्तु पूथिवि प्रसता: । 
दोघं न आयु: प्रतिबुध्यमाना 
वयं तुभ्यं बलिहत: स्याम ।। ६२1 


खंड पहिला 


अर्थ -- जिथे आमच्या पुर्वजांनी अद्‌भ्‌त कार्ये केलीं, जिथे 
देवांनी असुरांना मारलें आणि जी गाई, घोडे आणि पक्षी 
यांची माता आहे, ती भूमि आम्हाला तेज व ऐश्‍वर्य देवो 
(५). जे आमचा द्वेष करतात, जे सेन्यासह आमच्यावर चढाई 
करतात, जे मनांतून आमचें वाईट इच्छितात आणि जे 
आम्हाला मारण्यासाठी उद्य्क्‍त असतात, त्यांना हे शत्रुमदिनि, 
तूं नष्ट कर (१४). जिथे चारी बाजूंना वृक्ष-वनस्पति उभ्या 
आहेत, त्या विशवधारक पृथ्वीचे आम्ही गुणगान करीत आहों 
(२७). मागूनपुढून आणि वरूनखालून कोणीहि आमच्यावर 
प्रहार करूं नयेत. हे भूर्मि, तूं मंगल कर. हिसक, चोर आणि 
लुटारू यांना आमचा पत्ता न लागो. हे भूमि, अश्या लोकांना 
तूं पिटाळून लाव (३२). ही विविध वैभवशालिनी पृथ्वी 
मला मणि आणि सुवण देवो. प्रसन्नवदना, वरदात्री आणि 
बनरत्नदायिनी अशी ही पृथ्वी आम्हांला अमित वैभव देवो 
(४४). लहानथोर पदार्थांना धारण करणारी, व पापी आणि 
पुण्यवंत यांचा भार वाहणारी ही पृथ्वी आहे. हिला वराहरूपी 
ईश्‍वराने शोधून प्राप्त केलें (४८). हे भूर्मि, तुझे प्रदेश 
रोग, क्षण आणि भय यांनी रहित होवोत. आम्ही दीर्घायु 
होऊं, सदा सावध राहूं आणि तळहातावर शिर घेऊन तुझ्या- 
साठी सर्वस्वाचा त्याग करण्यासाठी तयार राहुं (६२). 

अथर्ववेदाची रचना क्र्ग्वेदानंतर झालेली असावी, हें 
त्यांतील भाषा व छंद या अंतर्गत प्रमाणांवरून दिसून येतें. 
अथर्ववेदांत ज्या समाजाचें प्रतिबिव दिसते, तो समाजहि 
क्रग्वेदकालाहेन अर्वाचीन आहे. अथवंवेदांतले आर्य हे सप्त- 
सिवूंच्या प्रदेशांतून बाहेर पडून पुवे आणि दक्षिण या दोन 
दिशांना वरेच पुढे गेलेले दिसतात. क््ग्वेदांत चातुवेर्ण्याचा 
केवळ उल्लेख आहे, तर अथवेवेदांत चातुवण्यं प्रतिष्ठित 
झालेलें दिसतें. 

अथर्वेवेदाचें मूतिशास्त्रांतलें ध्यान हेमाद्रीने पुढीलप्रमाणे 
सांगितलें आहे -- 

अथर्वणाभिधो वेदो धवलो मकंटानन: । 
अक्षसत्रं च खट्वाडूगं बिभ्राणो5यं जनप्रिय: ।॥। 

अर्थ -- अथर्ववेद हा शुभ्र वर्णाचा, माकडाच्या तोंडाचा, 
यज्ञोपवीत व खट्वांग धारण करणारा व लोकप्रिय असा आहे. 
[रि. कि. अ.; वै. सा. सं.; वे. सा.; ई- फो. लो.; म. ज्ञा. 
को.; हि. ध.; वै. नि. ] 


हान * नवधा$थवेणो वेद:' << अथर्व वेदाच्या 
अथवेवदशाखा ञ्नाखा ९ आहेत (पातं. म. भा. पस्पश्ा- 
ह्लिक). चरणव्यूहानुसार त्यांचीं नांवें अशीं- (१) पैप्पलाद 
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अथवंवेदशाखा 


(२) स्तौद (३) मौद (४) शौनकीय (५) जाजल (६) जलद 
(७) ब्रह्मवद (८) देवदर्श व (९) चारणवैद्य. यांतल्या सहा 
नांवांच्या गुद्धतेवद्दल संदेह नाही. स्तौद, जलद व ब्रह्मवद या 
तीन नांवांवद्दल संशोधनाची आवश्यकता आहे. ब्रह्मवद हे 
कदाचित्‌ ब्रह्मपलाश्य किवा ब्रह्मवलहि असू शकतील. 

कृष्ण-द्रेपायनाचा चोथा शिष्य सुमंतु याने अथर्वसंहितेच्या 
दोन शाखा वनवून कबंध नामक बिष्याला पढविल्या. 
वृह्दारण्यकांत (३.७) आरुणि-याज्ञवल्क्य संवादांत कबंध 
आथर्वणाचें नांव येतें. तो सुमंतुचाच शिष्य असावा. कबंधाने 
आपण मिळविलेल्या दोन शाखा पथ्य व देवदर्श या शिष्यांना 
पढविल्या. त्यांच्या नंतर या दोन शाखा ९ प्रकारे विभक्त 
होऊन विस्तारल्या -- 

पेप्पलाद - स्कंद पुराणाच्या नागरखंडानुसार पिप्पलाद हा 
याज्ञवल्क्याचा संबंधी व महाविद्वान्‌ होता. याची संहिता २० 
कांडांचीं व ब्राह्मण ८ अध्यायांचें आहे. ही संहिता सांप्रत 
उपलब्ध आहे.' श॑ नो देवीरभिष्ट्ये ' हा अथवंवेदाचा प्रथम मंत्र 
या शावेचा आहे, असें छांदोग्य मंत्रभाष्यांत गुणविष्णु सांगतो. 

स्तौद - सायणाचा पाठ तोद असा आहे. बुद्धाच्या कालीं 
कोसल देशांत तौदेय्य अथवा तोदेय्य ब्राह्मण होते, ते या 
शाखेचे असावे (मज्झिम नि. २.५.१०). 

मौद - पातं. महाभाष्याच्या काळांत ही शाखा वरीच प्रसिद्ध 
असावी. अथवे परिशिष्टांत (२.४) जलद व मौद या शाखांच्या 
पुरोहितांकडून कृत्य करून घेणार्‍या राजाचें राष्ट्र नाश पावते, 
असें म्हटलें आहे. सांप्रत ही शाखा नाममात्र शिल्लक आहे. 

शोनकोय - शोनक नांवाचे अनेक क्रषि झाले आहेत. 
यांतला आथवेण शौनक कोणत्या गोत्राचा व देशाचा होता, तें 
अज्ञात आहे. शौनकीय संहितेंत १८ च कांडे आहेत. कौशिक 
व वैतान हीं सूत्रें शोनकोय ज्ञाखेशीं संबंध दाखवितात. 
पंचपटलिकानुसार शौनकीय संहितेंत एकूण ४६२७ मंत्र आहेत. 

जाजल - विशेष माहिती उपल्ब्ध नाही. 

जलद - जलदायन असाहि पाठभेद आहे (अथव परिदिष्ट- 
अरणिलक्षण २). 

ब्रह्मवद - याचें गोत्रनाम भागेव असावें. कारण या शाखेचे 
वर्णन अथवेवाड्मयांत भार्गव नामाच्या अंतर्गत मिळतें. 

देवदर्श - यांचा उल्लेख जाजलांच्या वणेनांत येतो. 
पाणिनीय गणपाठांत देवदर्शन असें नांव आढळतें. 

चारणवेद्य - कौशिक सूत्राच्या (६.३७) व्याख्येंत केशव 
लिहितो, को ' त्वमग्ने ब्रतपा असि ! व ' कामस्तदग्रे ' हीं सूक्ते 
चारणवेद्यांच्या तंत्रांत म्हटलीं जातात. वायु व ब्रह्म या पुराणांत 
या शाखेच्या संहितेची मंत्रसंख्या ६०२६ एवढी दिली आहे. या 


अथवंवेदशाखा 


पुराणांच्या कालांत ही संहिता विशेष प्रसिद्ध असावी. चरण- 
व्यूहांत सगळ्या अथवंवेदाच्या शाखांची मिळून मंत्रसंख्या 
* द्रादणेव सह्त्राणि (वारा हजार) एवढी दिली आहे. 
1 ववा. 

0:__ ,_ अशथ्रर्ववेदाच्या ९ चाखांपैकी शौनक 
अथववदढाच उपग्रथ जाखचे मात्र उपग्रंथ सध्या उपलब्ध 
आहेत. गोपथ ब्राह्मण हें अथर्वेवेदार्चे एकमेव ब्राह्मण आहे 
प्रनोपनिपद्‌ , मंडकोपनिपद्‌ व मांडक्य़ोपनिषद्‌ , हीं तीन उप- 
निपदें अथववेदाची आहेत. वेतान श्रौतसूत्र, सुमंतु धमसुत्र 
कौशिक गृह्यसूत्र, अणी तीन सूत्रे आहेत. प्रातिणाख्यहि आहे. 
अथर्व परिषिष्टामध्ये नक्षत्रकल्प, शांतिकल्प, अंगिरसकल्प 
यांसारखीं अनेक कल्पें आहेत. लक्षणग्रंथ आणि प्रायदिचत्ते 
यांचाहि समावेश परिषिष्टामध्ये आहे. आयुवद ' सपवेद, 
पित्लाचवेद, असुरवेद, इतिहासवेद आणि पुराणवेद हे अथव- 
वेदाचे उपवेद म्हणून समजले जातात. 


«८ एक प्राचीन उपाध्याय. 'थर्वतिदचरतिकर्मा तत्प्रति- 
अथवा पेध: ' (::चित्तवृत्तिनिरोधरूप समाधीने संपन्न अशी 
व्यक्ति म्हणजे अथर्वा, असा भावार्थ आहे.) अशी निरुक्‍्तांत 
त्याची व्याख्या दिली आहे (११.२.१७). हा सिनिभंथनाच्या 
पद्ठतीचा संशोधक असून (क्र. ६.१६.१२३) याने उत्पन्न 
केलेला आग्नि विवस्वानाचा दुत ज्ञाला, अस ग्ह॒टल आहे (त्र 
१०. २१. ५). यांच्या नांवावरूनच अग्नीला अथवेन्‌ अस नाव 
पडलें. क्रंग्वेदांत अनेक ठिकाणीं याचा उल्लेख यता. याचा व 
इंद्राचा स्नेह होता. यज्ञ करून याने स्वतःला स्थेयं मिळविले 
होतें. वरुणाने याला एक कामधेनु दिली होती (अथर्व. ५.११; 
3.१०४ ) . हा ब्रह्मदेवाचा ज्येष्ठ पूत्र व स्वायंभुव मन्वंतरांतला 
त्रषि आहे. शांति व चित्ति अश्या याच्या दोन भार्या असून 
याला धृतत्रत, प्रदव्यच्‌ व अथर्वंशिरस्‌ असे तीन पुत्र होते. 
त्यांना आथर्वेण असे म्हणतात. हा अंगिरस कुलांतळा पहिला 
असून याचा अथवंवेदाशीं घनिष्ठ संबंध आहे. नहूप राजा इंद्र- 
पदावर वसतांच याने त्याचा वेदमंत्रांनी सत्कार केला. त्या वेळीं 
नहुपाने त्याला वर्‌ दिला, को ' तुझ्या वेदाचें नांव अथर्वांगिरस्‌ 
होईल व तुला यज्भाग मिळेल.' [प्रा.च. को.; बलदेव उपाध्याय] 


व्र (१) अथर्वा व अंगिरा यांच्या अनुवर्ती 
अथवागरस्‌ पुळुपांना हें नांव आहे. यांतले कित्येक पुरुष 
मंत्रद्रष्टे यजञानष्ठानांत अथर्ववेदाचे विधिवत्‌ पालन 


नै 
होते, कीं नाही, यावर यांची देखरेख असे 


/ 
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(२) ब्राह्मण ग्रंथांत संपूर्ण अथरववेदासाठीहि हें नांव येतें 


( गे... ३. १५ ८. २५ शःक्षा. ११.५. ६. ७ ॥* कोंहोः 
पंडितांच्या मतें अथर्व म्हणजे त्या वेदांतील पवित्र भाग 


(भेपजानि) व अंगिरस म्हणजे जादूटोण्याचा भाग(अभिचार) 
होय. पुराणांत भिपज आथरवण व घोर आंगिरस या नांवाचे 
दोन पुरुष आढळतात, त्यावरून वरील मताला पुष्टि मिळते. 
पाहा-अथर्वा, अथवंवेद. [वे. इं.; हि. वि. को.] 


आगे तमिळनाडमधला एक नायन्मार. हा नेगापट्रम्‌ 
आथपट्ट क त: ती. नया कडकेल्या 

यश्वाह काळा असून जाळ्यांत पकडळेल्र 
मा्यांपेकी मोठा मासा शिवाला देण्याचा याचा नेम होता. 
तेवढ्यावर त्याला शिवक्रापा लाभली. [ पे. पू. ] 


जद देऊनहि जें दान ठरत नाही व ज्याचें पुण्यरूपी 
* फल मिळत नाही, तें अदत्त होय. याचे प्रकार 
पुढील दलोकांत दिळे आहेत -- 
अदत्तं तु भयक्रोधशोकावेगरुजान्विते: । 
तथोत्कोचपरीहासव्यत्यासच्छलयोगत: 
बालमूढास्वतन्त्रातंमत्तोन्मत्तापर्वाजतम । 
कर्ता ममेदं कर्मेति प्रतिलाभेच्छया च यत ।। 
अपात्रे पात्रमित्युक्‍्ते कायं वा धमंसंहिते । 
यद्दत्त स्यादविज्ञानाददत्तमिति तत स्मतम ।। 
अथर -- भीतीन, रागान, शोकाने व रुग्ण अवस्थेत दिलेलें 
त्याचप्रमाण कार्याला प्रतिबंध करणार्‍या अधिकार्‍यांना 
लांच म्हणून दिलेले, ' हा माझें काम करील, ! या अपेक्षेने 
दिलेलें, अपात्राला पात्र म्हणन दिलेलें, कांही न येणार्‍्याला 
चारा वंद जाणता, असे समजून दिलेलें आणि अजानाने 
दिलेलें, द्रव्यादि दान हें अदत्त अर्थात देऊन न दिल्यासारखेच 
होय. [श. क. ] 


ज्योतिष्टोमांतळा एक ग्रह. याच्या 
अदाभ्य ए [च्या समथण 
* वगंप्राप्ति होते. [ते. सं. ६. ६. ९. २ ] 
तिथित्रत. पष्ठीच्या दिवक्षीं उप 
अदारित्य पष्ठी वभ 
थवा एकभुक्त राहणें व सूर्यपूजा 
करण. व्रताचा अवधि एक वर्ष. भोजनांत तेल व मीठ वज्यं 
पायसाच माजत. फळ दारिंद्रथनाशं. [ च. व. चि. ] 
केरळांतील अंबलवासी जातिसमहापैकी एक 


अदिकल 
द्‌ वग. हे मुळांत ब्राह्मण हाते; पण शंकराचार्यांनी 


खंड पहिला 


घेतलेल्या सत्त्वपरीक्षेंत हे टिकले नाहीत; म्ह॒गून यांना हीन 
जाति स्वीकारावी लागली, असे सांगतात. ज्यांना मद्याचा 
नेवेद्य ह्वा असतो, अश्या भद्रकाली इ. देवतांच्या मंदिरांतून हे 
वृजार्‍याचें काम करतात. हे उपनयन करून जानवें घालतात. 
दहा वेळां गायत्री जप करतात. यांच्यांतलें पौरोहित्य याच 
जातीचे लोक करतात. लग्न व वारसा यांसंवंधांत मरुमक्क- 
तायम्‌॒ हा कायदा पाळतात. यांच्या बायका नम्पुतिरि वायकां- 
सारखे दागिने घालीत असल्या, तरी त्यांना ताडपत्री छत्री 
वापरण्पाचा व कुणबीण वरोबर नेण्याचा अधिकार नाही. हे 
आशौच दहा दिवस पाळतात. मंत्र, तंत्र व जादूटोणा, इ. 
अभिचारकमं हा यांचा धंदा आहे. पाहा -- अंबलवासी. 
[ का. द्रा. स. इं. ] 


,. , अ-- दिति जिला मर्यादा नाही अशी. एक 
आढात द्वैदिक देवता. यास्क्राने हिला देवांची बलवती 
माता मानलेलें आहे. ही विश्‍वाचीहि माता आहे. ही 
आकाशाला आधार देते आणि पृथ्वीचे धारण करते. पण 
क्रग्बेदांत हिचें स्वरूप मात्र निश्‍चित नाही. हिला एकदा 
क्षाची कन्या म्हटलें आहे, तर लगेच दक्ष हा तिचा पुत्र 
असेंहि म्हटलें आहे (क्र. १०. ७२. ४). हिच्या आठ पुत्रांचा 
वारंवार उल्ळेख येतो. त्यांचीं नांवें अशीं -- मित्र, वरुण, 
घाता, अर्यमा, अंश, भग, विवस्वान्‌ व आदित्य. 
हिला फक्त सातच पुत्रांची अपेक्षा होती. म्ह॒गून मांठव्या 
खेपेस तिने आपला गर्भ फोडला. तोच पुढे मार्तांड या नांवान 
प्रसिद्ध झाला. सात पुत्रांना घेऊन ती देवांकडे गेळी आणि 
आठव्याला तिने आकाशांत फेकून दिलें (क्र. १०. ७२. ८). 
हे आठ पूत्र म्हणजेच अष्ट वसु होत. शि 
तैत्तिरीय संहितेंत हिला विष्णुपत्नी म्हटलें आहे (७. ५. 
१४). क्रग्वेदांत अदितिविषयक एकहि संपूर्णे सूक्त नाही. 
प्रसंगवश्ात तिचा ऐंशी वेळां उल्लेख मात्र आला आहे. हिला 
देवी असें म्ह्ट्ले असून प्रातःकाल, मध्याह्न व सायंकाल असें 
त्रिकाल तिचें आवाहन करावें, असें सांगितलें आहे. 
अदिति ही मित्रावरुणांची व त्याचवरोवर अर्यम्याचीहि 
माता असल्यामुळे तिला राजमाता, वीरपुत्रा अशीं नांवें 
मिळालीं आहेत. अथवंवेदांत (६.४) हिचे भाऊवपुत्रया 
दोहोंचाहि निदेश आहे. वाजसनेयि संहितेंत (२१. ५) हिला 
स्तोत्यांची महान्‌ माता, त्रताची अधिष्ठात्री, पराक्रमी, रक्षण- 
कर्व्तो व मार्गदर्शक म्हणून गोरविळें आहे. अशा प्रकारचे व 
आदित्यांबरोबर येणारे तिचे उल्लेख पाहिले असतां मातृत्व हा 
अदितीचा विशेष गुग आहे, असें दिसतें. पस्त्या या तिच्या 


१०५ 


अदिन्‌ 


विशेषणानेहि बहुधा हेंच सूचित केलेलें असावें. विपत्ति, 
अपराध किवा पाप यांपासून मुक्‍त होण्यासाठी क्रट्ग्वेदांत 
अदितीचें अनेकवार आवाहून केले आहे. 

अर्दित, आप व पृथ्वी यांच्यापासून देव उत्पन्न झाले 
(क्र. १०. ६३. २). एका ठिकागीं अदितीला विशवसृष्टोची 
मूति म्हटले आहे. अदिति ही आदित्यांची माता असल्यामुळे 
तिच्याकडे प्रकाशाची याचना केलेली आहे व तिच्या अक्षय्य 
प्रकाशाची स्तुतिहि केलेली आहे (क्र. ७. ८२). उषेला 
अदितीर्चे मुख असें म्हटलें आहे. क्ग्वेदांत व वाजसनेयि 
संहितेत तिला गौ: असें संबोधिले आहे. संस्कारविधींत जी 
गाय लागते, तिला सामान्यत: अदिति असें म्हणत. 

मैनाक पर्वताच्या मध्यावर असलेल्या विनशन नामक 
तीर्थावर अदितीने चरु शिजविला होता (म. भा. वत. १३५). 
देवयुगांत पुत्रप्राप्त्यये सतत एका पायावर उभें राहून तिने 
अत्युग्र तपश्‍चर्या केली व नंतर तिला विष्णु हा पुत्र ज्ञाला 
(म. भा. अनु. ८३). विष्णूच्या आधी हिला अकरा पुत्र 
होते. [वे. इं; वे. मा.; प्रा. च. को. ] 


अमीन गांवाच्या पूर्वेस दोन सरोवरें आहेत. 
त्यांपेकी एकाचे नांव आअदितिकुंड असून 
दुसऱ्याचे सूर्यकुंड आहे. या ठिकाणीं पूर्वी कश्‍यप आणि अदिति 
यांचा आश्रम होता. इथेच अदितीच्या पोटीं वामनावतार 
झाला. या ठिकाणीं एक शिवमंदिर असून दोन प्राचीन, 
लाल दगडाच्या मूति आहेत. [ कल्याण -तीर्थांक ] 


आदोते कुंड 


दर्शेष्टि झाल्यावर अदितीसाठी तुपांत 
शिजविलेल्या चरूचा याग करावा, असें 
कांही श्रौतसूत्रांत सांगितलें आहे. एकदा या यागाचा उपक्रम 
केला, की प्रत्येक दश्षृष्टीवरोबर ही इष्टि केली पाहिजे, असा 
नियम आहे. पशुकान यजमानाने हो इष्टि करावो, असें 
मानव श्रोतसूत्रांत सांगितलें आहे (१. ३. ५. २९ ). कामना 
पुरी होईपयंतच ही इष्टि करावी, असेहि एक मत आहे. 
[ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


आदेताश्टि 


9. कोठाम आदिवासींच्या झोपडींतलें धान्यकोठार 
आढ तो त्यांचा एक प्रकारचा कौटुंबिक देव्हाराहि असतो. 
त्या कोठारांत घराण्यांतल्या मृत पूर्वजांचे वास्तव्य असतें, 
या समजूृतीमुळे ते लोक परक्या माणसाला तिथे जाऊं देत 
नाहीत. बा परब या सणाच्या दिवशीं कुटुंबप्रमुख मृतांच्या 
नांवाने तिथे महानेवेद्य ठेवतो. [ एन्सा. मुं. ] 


अदिन्‌ बोंगाकु 


आहिन दोंगाळ मुंडा, वेडा, इ. आदिवासींचा ग्रामदेव. 
आढजन्‌ वागाकु आ्राची उपासना ही पितरोपासनेचें प्रतीक 
आहे. या देवाचा सिम्‌ वोंगा या देवाक्षीं संबंध आहे. या 
देवाची वर्षातून एकदा सामुदायिक समाराधना होते. अदिन्‌ 
वोंगाकु व सिम्‌ वोंगा यांच्या समागमे सवं पितर असतात, 
अक्की त्यांची समजूत आहे. ते लोक आपल्या मृत 
व्यक्तींच्या आवडी निवडी लक्षांत घेऊन, त्या त्या वस्तु 
अदिन्‌च्या छपरावर ठेवतात. [ एन्सा. मुं. ] 

द. भारतांतील मारान जातीची उपक्याखा. 


. « 


आढासचसू त्रिवांकुरमध्ये हे लोक मंदिरार्चे आवार 
झाडण्याचें काम करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


न द. भारतांतळी एक जात. मूळ अथ गुलाम 
आढ्‌यान असा आहे. हे जमीनदारांच्या शेतीचे संरक्षक 
होते. प्रत्येक अदियानलळा आपल्या जमीनदारास कांहीतरी 
वापिक खंडणी द्यावी लागते व त्याच्या घरीं वेठबिगार 
करावी लागते. [ का.ट्रा.स. इं. ] 


,__ भाद्र. ग. ९ मीचें नांव. विश्षपतः स्त्रियां- 
अदु*$ख नवमा करितां या दिवशीं तिथ्रित्रत असतें. 
व्रताचा अवश्चि नऊ वर्षांचा असतो. व्रतदेवता गौरी असते 
उपवास, पूजा व जागरण या तिन्ही गोष्टींना या ब्रतांत 
महत्त्व आहे. स्त्रिया प्रात:कालीं नदीवर स्नान करून मोन 
घरून घरीं येतात. कलद्यावर पूर्णपात्रांत गौरीची स्थापना 
करतात. पुढील मंत्राने ध्यान करतात --- 
दिव्यपात्रधरां देवीं विभूति च त्रिलोचनाम्‌ । 
दुग्धान्नदाननिरतां गौरीं त्वां चिन्तयाम्यहम्‌ । 

अर्थ - दिव्यपात्र धारण करणार्‍या, ऐरवयंसंपन्न, त्रिलोचन, 
दूध आणि अन्न यांचें दान करण्यांत तत्पर, अशा हे गौरि, मी 
तुझें चिंतन करतें. 

नंतर पुजा, वायनदान व उपोषण. तें शक्‍य नसल्यास हवि- 
ष्याच्चभोजन. रात्रौ नृत्य, गीत, कथाश्रवणादि कार्यांत जागरण 
दशमीस देवीची उत्तरपरुजा, विसर्जन, दंपतीभोजन व ब्रतसंपुर्ति 
नऊ वर्षे पुर्ण झाल्यावर उद्यापन. सुवर्णाच्या गौरीप्रतिमेची 
पूजा व दान. तिल, घृत, पायस यांचें हवन. नऊ दंपतींस 
वायन व भोजत. या व्रताची कथा अशी -- 

शापदग्ध अद्या दोन अप्सरा कोंबडी आणि माकडीण या 
रूपांनी जन्मल्या. दोघीहि रानांत हिंडत होत्या आणि दोघीं- 
नाहि पूर्वजन्माची स्मृति होती. एक दिवस अदु:ख नवमी आली 


११० 


भारतोय संस्कृति कोठा 


असतां “आपण गोरीचें ब्रत करूं या ' असें कुक्कुटी मकंटीस 
कुक्कुटीने उपवास केला; पण मकंटीला त्याचें 
विस्मरण होऊन तिने मोराचीं अंडीं दिसलीं तीं खाल्लीं. आपण 
संपुर्ण उपवास केला, असें तिने खोटेंच कुक्कुटीस सांगितलें. 
पण कुक्क्टीने तिचा खोटेपणा ओळखला व तिची निभर्त्मना 
केली. शेवटीं दोघींनीहि शंकराला शरण जाण्याचे ठरविलें. 
त्यांनी शिवाची प्राथना करून देहत्याग केला. पुढे कृक्‍कूटी 
एका सच्छील ब्राह्मणाच्या घरीं जन्माला आळी. तिला नव- 
राहि चांगला मिळाला व पांच पुत्रहि झाले. मकंटी एका राजाची 
राणी झाली. पण तिला मात्र मलच होईना. ती आपल्या 
मैत्रिणीचा मत्सर करूं लागली. शेवटीं तिच्या मनांतला द्वेष 
इतका वाढला, को तिने आपल्या मंत्रिणीच्य़ा पांचहि पत्रांना 
ठार मारून त्यांच्या शिरांचे वाण मैत्रिणीस धाडले. कर्मधर्म- 
संयोगाने त्या दिवशीं अदुःख नवमी होती कुकक्‍्कुटीला व्रत होतें 
त्या ब्रताच्या पुण्याने तिचे पांचहि पुत्र जिवंत होऊन परत 
आल. हो गाष्ट समजतांच मकंटीला अपार दःख झालेंव ती 
पश्चात्ताप करीत कुक्कटीकडे आली. कुक्क्रुटीने तिला अदुःख 
नवमीचे व्रत सांगितलें. राजाची राणी झालेल्या मकंटीने 
त यथासांग केलें. मग तिलाहि एक पुत्र झाला. पढे त्या 
दाघीचे सख्य आमरण राहिलें. [ व्रतराज ] 


म्हणाली. 


अदृष्ट डी ध्व । ी मज गुण: । शुभाशभकमंजन्य- 
रॅ. इंद्रियांना अगम्य असा गण 
शुभ व अश्युभ कर्मापासून उत्पन्न होणारा संस्कार ). कोणतेंहि 
केम कल्यावर त्याचे फल मिळेपर्यंत जो क्रिया व फल यांचा 
सवध राहता, त्याला अदष्ट अस म्हणतात. * ज्पोतिष्टोमेन 
स्वगंकामो यजेत ' (२२ स्वर्गाची इच्छा करणाऱ्याने ज्योति- 
प्टामयाग करावा), असें यागविधायक वाक्य आ तदनसार 
याग केल्यावर स्वर्ग मिळेपर्यंत याग व स्व यांचा जो संबंध 
टिकून राहतो, तेंच अदष्ट होय 
नंयायिक अदृष्ट हा आत्मगण मानतात त्यांच्या मतें 
थधमाधम ह अदृष्ट होत. अदृष्ट हें अन्यथानपपत्ति या प्रमाणाने 
मानाव लागते. अदृष्ट मानल्याशिवाय स्वर्ग व याग यांचा 
कार्यकारणभाव उपपन्न होत नाही. 


अद्‌भुतकथा परीकथा पाहा. 


र ह्म सामवेदाचें ह्य 

दभुत त्राह्षण ही दाचे एक ब्राह्मण. यांत शभाशभ 
छन, अद्भुत गोष्टी व भविष्ये यांचें 

“वर्णन आहे. [ क्ला. डि. हि. मा ] 


खंड पहिला 


* विस्मयोद्भुतमाइचर्य चित्रम्‌ ' ( अमर ). 
अद्‌भुत रस कराव्यांतलळा एक रस. विस्मय हा त्याचा 
स्थायी भाव होय. 

विस्मयस्य सम्यक समृद्धि: अद्भुत: 
सर्वेन्द्रियाणां ताटस्थ्यं वा । 
(रसतरंगिणी) 
अर्थ -- विस्मयाची चांगल्या प्रकारें समृद्धि अथवा सगळया 
इंद्रियांना तटस्थता किवा स्तंभ प्राप्त होणे, याला अद्भ्‌त रस 
म्हणतात. वा 
तात्पर्य हें, की जेंव्हा एखाद्या वय ती 4. 
हा स्थायी भाव पुर्णपणे प्रकट होऊन अर द्रयें त्या 
विस्मयाने अभिभावित होऊन कांही काल ष्ट बनतात, 
तेव्हा अद्भुतरसाची निष्प'त्त होते. याची उत्पत्ति वीररसांतून 
होत असल्याचें भरत सांगतो. त्याच्या मते याचा कश पीत 
व देवता ब्रह्मा आहे. विश्‍वनाथाच्या मतें याची देवता 
गंधर्व आहे. र 
सरस्वतीकंठाभरणांत विस्मयाची व्याख्या पुढीलप्रमाणे 
दिलेली आहे -- 
विस्मयशचित्तविस्तार: पदार्थातिशयादिभि: । 
अर्थ -- एखाद्या अलौकिक पदार्थाच्या ज्ञानाने उत्पन्न 
होणारा चित्ताचा विस्तार म्हणजे विस्मय होय. 
विदववनाथाने विस्मयाला चमत्काराचा पर्याय मानळे असून 
तोच या रसाचा प्राण असल्याचें सांगितलें आहे (सा. द.). 
त्यान या रसाच्या बाबतींत नारायणपंडिताचें पुढील मत 
उद्धत केलें आहे -- 

___ रसे सारश्‍चमत्कारः सवंत्राप्यनुभूयते । 
तच्चमत्कारसारत्वे सवंत्राप्यद्भुतो रस: । 
तस्माददभतमेवाह कृती नारायणो रसम्‌ । 

र्‍ (सा. द. ३.३) 

अर्थ -- सर्व रसांत चमत्कार हा साररूपाने असतो व 

त्याच्या त्या साररूप अस्तित्वाने स्वंत्र अद्‌भृतरसच प्रतीत 
होतो आणि म्हणून नारायणपंडित अद्‌भुत हा एकच रस 
मानीत आहे. 

मानसशास्त्रज्ञिहि विस्मयाला एक प्रधान भाव मानतात - व 

जिज्ञासेंतून त्याची प्रवृत्ति दाखवितात. आदिमानवाला सभोंव- 
तीच्या अफाट पांचभौतिक निसर्गाच्या दर्शनाने सर्वप्रथम भय 
आणि विस्मय या दोन भावांचीच प्रतीति झाली असावी. 
कला किवा काव्य यांच्या आकर्षणांत विस्मयाची भावना 
प्रबळ असते. त्यामुळेच अद्भुत रसाचे महत्त्व स्वयंसिद्ध आहे. 
जगन्नाथाच्या मतें अद्भुतरस शृंगार व वीर या रसांना 


अ. 


अद्व र 
अविरोधी असतो, म्हणजेच त्या दोन रसांवरोवर अद्‌्भताची 
अवस्थिति होऊं शकते. ी 
रसभाव -- विस्मय हा स्थायिभाव. अलौकिक वस्तु किवा 
अलोकिकतेने युक्‍त असें वाक्य, शील किंवा कर्म हा आलंबन- 
विभाव. त्यांच्या गुणधर्मांचे वर्णन हा उद्दोपनविभाव. थवकणें, 
मनाचा गोंधळ होणें, स्वर गद्गद होणें, डोळे ताठ होणं, हे 
अनुभाव आणि हृपं, भ्रांति, वितरक हे या रसाचे व्यभिचारी 
भाव होत. 
अद्भुत रसाचे उदाहरण -- 
माझिया नेत्र हो। हा पहा कों पहा । 
श्रीनिशेचा महाराष्ट्र-संसार हा । 
केवढा थोर हा, आणि भव्याकृति । 
इइवराची किती हो अगम्या क॒ति । 


(चंद्रशेखर -- तारातरंग) 


अदभुतशांति घरातल्या खांबाला पालवी फुटली, कावळा 
दुडतद्यात घरांत शिरला, गाय स्वतःचेंच दूध प्याली, 
अग्नि नसतांना धूर उत्पन्न ज्ञाला, सर्पदंश झाला, किवा 
अशासारखे कांही अद्भुत घडलें तर तें अशुभ समजतात. 
अश्या वेळीं ही शांति करावी, असें बौधायन गृह्यसूत्रांत सांगितले 
आहे (३. ६). इंद्रहो या कृत्याची मुख्य देवता होय. तिला 
चरूच्या आहुती व इंद्राग्नींसाठी आज्याहुति देतात. पूर्णाहुति 
झाल्यावर अवशिष्ट चरु शमीच्या पानावर काढन ठेवतात. 
चसूस्थालींत पाणी घालून तें ज्या जागीं अशुभ वडले असेल, 
त्या जागीं ओततात. 


आद्रिज _ अंद्रेस्ती ना र्ध सोनवगण; अद्रिज लोकांचा 

च्या एवस पसरलेला होता. 
पिप्रामा हा त्यांचा किल्ला होता. महाभारतांत अद्विजांचा 
उल्लेख आला आहे (द्रोण. १५९.५ ). हे लोक व ग्रीकांचे 
अद्रेस्ती हे लोक एकच असावे. यांना शिकंदराच्या सैन्यापुढे 


हार खावी लागली होती. [ हिंदुस्थानचा केंब्रिज इतिहास 
१.३७१ ] 


देत्वभावरहित. महायान बौद्धांच्या दर्शनांत भाव 
आणि अभाव यांच्या दृष्टीच्या पलिकडच्या ज्ञानाला 
अद्दय म्हटलें आहे. यांत अभेदाचें अवस्थान नसतें. अद्वैत हँ 
भेदरहित सत्तेचा बोध करतें. अद्वेतांत ज्ञानाच्या सत्तेला 
प्राधान्य असते, तर अद्दयांत चतुष्कोटिविनिर्मुक्त ज्ञानाचेंच 
प्राधान्य मानलें जातें. या चतुष्कोटि अशा -- 


अट्ठय 


"अद्वय 


(१) अस्ति (आहे) (२) नास्ति (नाही) (३) अस्ति 


ह 


नास्ति (आहे नाही) व (४) नास्ति नास्ति (नाही नाही). 


1 १०८ उपनिपदांवैकी ५३ वें उप- 
अट्ठयतारकापानपदू उपनिपद्‌. शुक्ल यजूवेंदांत याचा 
समावेश असून ब्रह्मप्राप्ति हा याचा प्रतिपाद्य विषय आहे. या 
उपनिपदांत राजयोगाचीं तत्त्वे विणद केलीं असून गमदमादि 
पड्गुणयुक्‍त योगी, हा याचा अधिकारी मानलेला आहे. यांतील 
प्रतिपादन पुढीलप्रमाणे -- 

जेव्हा योगी, मी चिद्रूप आहें, असें कल्पून भ्रूमध्यांत अंत 
दुष्टीने सच्चिदानंदतेजोरूप ब्रह्माचे अवलोकन करतो, तेव्हा 
तो तारकलूप होतो. म्हणजे त्याची जन्ममरणाच्या फेऱ्यांतून 
सुटका होते. ब्रह्मात्रास्तीसाठी तीन लक्ष्ये सांगितलों आहेत, 
तीं पुढीलप्रमाणे- 

अंतलंक्ष्यलक्षण- देहांत सुयुम्ता नांवाची ब्रह्मनाडी असते. 
तिचा आकार सूर्यासारखा व तेज चंद्रासारखें असतें. ही 
नाडी मूलाधारापासून निघून ब्रह्मरंध्ांत जाते. तिच्यामध्ये 
अतिदाय वारीक पण कोटि विजांप्रमाणे लखलखीत अजी 
कुंडलिनी असते. तिचें मानसिक दर्शन झाल्यावरोवर पुरुषाच्या 
सर्व पापांचा नाश होतो व तो मुक्‍त होतो. ललाटभागीं त्याला 
जर निरंतर कुंडलिनी दिसली, तर तो सिद्ध होतो. मग त्याच्या 
कर्णरंध्रांत फूत्कारध्वनि उत्पन्न होतो. तर्जनीच्या अग्रांनी 
दावल्याने हा आवाज वंद होतो. मन या स्थितीवर स्थिर 
झाले को, नेत्रांच्या मध्यभागीं त्याला अंतदृंष्टीने निळा तेजस्वी 
प्रदेश दिसतो व त्याला निरतिशय सुख लाभतें. 

वहिलंक्ष्यलक्षण -जेव्हा पुरुष नासिकाग्राच्या पुढे क्रमाने चार, 

हा, आठ, दहा व वारा अंगुळांवर निळ्या रंगाचें व लाल 
रगाने मिश्रित परंतु वास्तविक नारिंगी रंगाचे असलेलें 
आकाश पाहतो, तेव्हा तो योगी होतो. आकाक्षाकडे पाहिलें 
असतां त्याला जेव्हा तेजस्वी किरण दिसतात, तेव्हा तो योगी 
होतो. मस्तकावर बारा अंगुळांच्या अंतरावर असे किरण 
दिसल्यास, तो अमर होतो. 

मध्यलक्ष्यलक्षण - प्रात:काळी त्याला सूर्याप्रमाणे मोठें विव 
दिसतें. तें अग्नीप्रमाणे तेजस्वी व चित्रविचित्र रंगांचें असतें. 
नंतर तो पुरुष तदाकार होतो व तेंच दृश्य सतत पाहिल्याने 
त्याला आकाश गुणरहित दिस लागतें. त्यानंतर तेंच आकाद 
त्याला कोटिसूर्य प्रकागाने झळाळल्याप्रमाणे दिसते. तारक- 
योग्याला एकूण पांच प्रकारचें आकाश दिसतें. हें सर्थ ज्याला 
दिसते, त्याची फळापासून मुक्‍तता होते. 

या उपनिषदांत याशिवाय तारयोगसिद्धि, तारकयोगाचें 


११२ 


भारतोय संस्कृति कोदा 
स्वरूप, शांभवी मुद्रा व आचार्यलक्षण हे विषय आले आहेत. 


वाला ( १श्वें शतक) सिद्धसाहित्याचा एक दा 
टोकाकार व पंजिकाकार. सिद्धवाळमयांतील 

रहुस्यांची उकल करून दाखविण्यांत अद्रयवजन हा सिद्धहस्त 
आहे. सरहपादाच्या दोहाकोगगोति या सुप्रसिद्ध ग्रंथावरील 
अद्दयवज्ञाची संस्क्रत पंजिका उपलब्ध आहे. अद्रयवजर हा अत्यंत 
विद्रान्‌ होता. याशिवाय, सिद्धांच्या सहवासाचा लाभ मिळा- 
ल्यामुळे त्याला सिद्धचर्याहि चांगली अवगत होती. दीपंकर 
श्रीज्ञान याचा तो विद्यागुरु होता. अद्रयव स्राचें जीवनचरित्र 
थोडक्यांत पुढीलप्रमाणे -- 

हा नानूक व सावित्री या ब्राह्मण दंपतीचा मलगा. जन्म- 
नाम दामोदर. याने सामवेद व व्याकरणादि शास्त्रे यांचें अध्ययन 
केलें. नंतर तो वौद्ध दर्शनांतहि पारंगत झाला. त्यानंतर ज्ञानश्री 
मित्राचे प्रकरणग्रंथ व मंत्रशास्त्र यांचें शिक्षण घेतल्यावर 
तो विक्रमलिला नगरांत जाऊन भिक्षु बनला. त्या वेळीं त्याला 
मेत्रीगुप्त असें नवें नांव मिळालें नंतर त्याने सिद्धि मिळवि- 
ण्यासाठी पंचक्रम तारापद्धतीला अनुसरून चतुमुंद्रासहित एक 
कोटि जप केला. नंतर त्याला दक्षिण भारतांत जाण्याबद्दल 
स्वप्नदृप्टान्त झाला. त्याला अनुसरून तो आंध्यांतल्या धान्य- 
कोट येथे गेला. तिथे उपवासव्रत घेऊन तारादेवीची उपासना 
करीत असतां पुनश्च त्याला मनभंग व चित्रविश्राम या पर्व- 
तांकडे जाण्याचा दृष्टान्त मिळाला. तिथेहि तो गेला. त्याने 
तिथे निकराची साधना सुरू केली. अंतीं तो आपलें मस्तकहि 
ताडून घेण्यास सिद्ध झाला. मग त्याला ८४ सिद्धांतल्या शवर- 
पाने साक्षात्‌ दर्शन दिले, आपला बिष्य म्हणून त्याला अभिषेक 
केला व पंचचक्र आणि चतुमुंद्रा यांचा उपदेशहि केला. त्याने 
त्याचें अद्दयवस्र असं नवें नांव ठेवलें. अद्वदयवज्राला सिद्ध 
वनण्याची तीव्र इच्छा होती; पण एवढं होऊनहि ती मात्र 
सफल झाली नाही. पुढे तो राजगृहांत ( मगध ) जाऊन 
एकांतवासांत राहिला. 

त्यान अनेक ग्रंथांवर टीका लिहिल्या असन त्यात बे 
वोधक, गुरुमंत्रीगीतिका, अडा यी प काडी योत 
निवितत्त्व्ोपदेश, चतुर्वजगीतिका, हे टीका रे गीन 
संग्रहांत आहेत पाहा-शा वळि 

रक त राबरपा, सिद्धसंप्रदाय. [ राहुल 
साठृत्यायन; दो. को. ] भे 


व पग्र वज्नयानपंथा श 
अद्ठयवजसंग्रह क चा एक ग्रंथ. हा सदर 
न __  पथाच्या विविध तत्त्वप्रणालींवर लिहि- 
छल्या रचनांचा संग्रह आहे. या ग्रंथांत अन्य पुरवेवर्ती ग्रंथांपेक्षा 


खंड पहिला 


'यारमितासाधनेवर विशेष भर दिलेला आहे. त्यांतहि प्रज्ञा- 
यपारमितेवर विशेष. प्रज्ञापारमिता नसेळ, तर इतर पांच 
पारमिता त्या पदावर अधिष्ठित होऊं शकत नाहीत. पंचपार- 
मितांच्या बरोबरीने प्रज्ञापारमितेचें सतत सेवन केलें तरच 
साधक सुखी आणि स्वस्थ होतो, असें या ग्रंथाचे प्रतिपादन 


आहे. 


(१) याची व्याख्या पुढीलप्रमाणे - 
न विद्यते देतं द्विधा भावो यत्र तत्‌ 
(सिद्धान्तविदु १०) 

अर्थ - ज्याच्या ठिकाणीं द्विधा भाव नाही ते अद्वेत होय. 

नामरूपात्मक जग हें प्रातिभासिक असून ब्रह्माज्ञानाने 
त्याचा बाध होतो आणि अद्वेंत  द्विधाभावरहित ब्रह्म तेवढेंच 
शाश्‍वत अतएव सत्य असतें, हंंच उपनिषदे, ब्रह्मसूत्रे व गीता 
यांचें सार आहे, असें शंकराचार्य सांगतात. ' ब्रह्म सत्यं जग- 
न्मिथ्य़ा जीवो ब्रह्मेव नापर: ' हे त्यांच्या सिद्धान्तांचें सार होय. 
हाच अद्वैत शब्द घेऊन रामानुजांनी विषिष्टाद्वरैत व मव्वा- 
चार्यांनी शुद्धाद्वैत असा त्यांत स्वमतें फरक केला आहेव त्या 
त्या नांवाने आपलें तत्त्वज्ञान उभारलें आहे. पाहा - अद्वेत- 
दर्शन. 

(२) शिवाचा एक अवतार. एकदा कुत्रेराने कैलासावर 
शिवमंत्राचा जप केला. तेव्हा शंकर पुढे येऊन त्याला “ वर 
माग ' म्हणाला. कुबेराने त्याला आपला पुत्र होण्याविषयी 
प्राथिलें. शिवाने जन्मांतरी त्याचा पुत्र होण्याचें मान्य केले. 
त्याप्रमाणे कुबेराला अद्वेत नामक पुत्र झाला, तोच हा अवतार 
होय. [श. क. ] 


ऱ ७_ घषडदशंनांपैकी एक प्रमुख दर्शन. याला वेदान्त, 
अट्ृत-दशन उततरमीमांसा व शांकरदर्शन अशींहि अन्य 
नांवें आहेत. हें दर्शन सकल अध्यात्मशास्त्रांचा मुकुटमणि आहे. 
शंकराचार्यापूर्वीच्या दार्शनिक प्रवृत्ती व ताकिक विचार यांचा 
चरमोत्कर्षे या दर्शनांत झाला आहे. श्रुतींचा चरम सिद्धान्त 
या अर्थी वेदान्त शब्दाचा प्रयोग उपनिषदांत झाला. उप- 
निवदांनाच वेदान्त अशी संज्ञा मिळाली. वेदान्ताची व्याख्या 
अशी --- 

वेदशिरोभागो बह्याप्रतिपादक उपनिषद्रूपो ग्रन्थविज्षेष: । 
अत्र उपनिषदर्थनिर्णायकत्वेन ब्रह्मसूत्राणामपि वेदान्तत्वमप- 
चयंते इति विज्ञेथम्‌ । (न्यायकोश) र 

अर्थ -- वेदांचा शेवटचा भाग व ब्रह्मप्रतिपादक असा 
उपनिषद्रूपी ग्रन्थविशेष म्हणजे वेदान्त होय. ब्रह्मसूत्रे हीं 

मा.सं.द.८ 


१९३ 


अद्वेत-द्शन 


उपनिपदांच्या अर्थाचीं निर्णायक असल्यामुळे त्यांनाहि वेदान्त 
हो संज्ञा लागू होत, असें जाणावें. 

वेदान्तांत सांगितलेल्या सर्व सिद्धान्तांचा मूलाधार म्हणजे 
उपनिषदे होत. तों वेदांतील रहस्यमय सिद्धान्तांचीं प्रतिपादक 
झाल्यामुळे त्यांनाच वेदान्त म्ह॒गूं लागले. पण उपनिपदांच्या 
सिद्धान्तांत एकवाक्यता नाही; इतकेंच नव्हे, तर बर्‍याच 
ठिकाणीं विरोधहि आहे, असें जेव्हा दिसून आलें, तेव्हा 
त्या विरोधाचा परिहार करून एकवाक्यता प्रस्थापित 
करण्याची आकांक्षा निर्माण झाली आणि तिच्या पूर्तीसाठी 
बादरायणमुनीने ब्रह्मसूत्रांची रचना केली. हा ५५० सूत्रांचा 


लहानसा ग्रंथ समस्त वेदान्तसिद्धान्तांचा आकरग्रंथ वनला 
आहे. ब्रह्मसूत्रांवर एकूण २४ आचार्यांनी भाष्ये किवा व्याख्या 
लिहून आपापल्या भिन्नभिन्न दार्शनिक मतांची प्रस्थापना 
केली आहे. 

या आचार्यपरंपरंत शंकराचार्य हे 


अलौकिक पुरुष होऊन 
गेले. त्यांची प्रगाढ 
विद्दत्ता, दिव्यदर्शी 
प्रतिभा व असा- 
धारण तकंपट्ता, 
यांच्यापुढे कोणा- 
लाहि नतमस्तकच 
व्हावें लागेल. 
प्रस्थानत्रयीचे आद्य 
भाष्यकार हेच होत. 
त्यांचे परमगुरु गौड- 
पादाचार्य, हे अद्वेत- 
तत्त्वज्ञानाचे पहिले 
आचायं मानले गेले 
आहेत. त्यांचा मांडू- 
क्‍्यकारिका हा ग्रंथ 


म्हणजे अद्वेताचा 
पायाच समजला 
न जातो. 
अद्वेत दर्शनाचे प्रणेते श्रीशंकराचार्य परमार्थसत्तारूप 


ब्रह्माची एकता व 
नानात्वाने प्रतीत होणाऱ्या जगाची मायिकता, हा वेदान्त- 
शास्त्राचा मूलमंत्र आहे. हा मंत्र यथार्थत्वाने अवगत होण्यासाठी 
अन्य कांही सिद्धान्तांचा परिचय होणें आवश्‍यक आहे. आत्म- 
ज्ञानाची स्वयंसिद्धि हा वेदान्तांतळा एक मौलिक सिद्धान्त आहे. 
तो समजल्यावरच अन्य तत्त्वांचे अनुशीलन करतां येईल. 


अहेत-ददान 


आत्मसत्ता -- जगत्‌ हें अनुभूतीवर आधारलेले आहे. जगाचे 
सर्व व्यवहार अनुभवालाच धरून चालतात. या अनुभूतीच्या 
विविध स्तरांत आत्म्याची सत्ता स्वयंसिद्ध आहे. ज्ञाता या 
रूपाने आत्म्याची उपलब्धि असल्यावांचून कोणत्याहि विषयाचें 
ज्ञानच संभवनीय नाही. प्रत्येक अनुभवाच्या प्रक्रियेत अनुभव 
घेणाऱ्याला स्वत:च्या सत्तेचा अनुभव अवश्यमेव होत असतो. 
प्रमाणादि सकल व्यवहारांचा आश्रय आत्माच आहे. 
कोणत्याहि व्यवहाराच्या पूर्वीच आत्म्याची सिद्धि असते. 
त्याचें निराकरण होऊं दकत नाही. कारण निराकरण आगंतुक 
वस्तूचे होतें; स्वभावाचें नव्हे. उष्णता हा अग्नीचा स्वभाव 


आहे. अग्नि त्याचें निराकरण करू दाकत नाही. शंकरा 
चार्यांनी या सिद्धान्तार्चे प्रतिपादन संक्षेपर्पाने केलें आहे, 
तें असें -- 


सर्वांचा आत्म्याच्या अस्तित्वाविपयीं संपूर्ण विश्‍वास असतो. 

असा कोणीहि माणूस आढळणार नाही, की जो 'मी नाही ' 

असें म्हणून आपलें अस्तित्व नाकारील. म्हणून आत्म्याची 

सिद्धि स्वयमेवं मानावी लागते (ब्र. सू. १. १. १ ग्रां. भा.). 

आत्मसत्ता ही स्वयंसिद्ध आहे, हें सांगण्यासाठी याज्ञवल्क्य 
म्हणतो -- 

विज्ञातारम्‌ अरे केन विजानोयात्‌ 
(वृहू. २. ४. १४) 
हे त्याला दुसऱ्या कोणत्या 


साधनाने जाणावें ? 

सुर्याच्या प्रकाशाने जग प्रकाणित होतें; पण सूर्याला कोण 
प्रकाशित करील ? तद्वत्‌ प्रमाणांच्या सिद्धीला प्रमाणभत 
होणारा आत्मा कोणत्या प्रमाणांनी सिद्ध केला जाईल? अर्थात्‌ 
आत्मा हा स्वयंसिद्धच आहे 

प्रत्येक विपयानुभूतींत दोन अंद असतात -- (१) अनुभव 
घेणारा आत्मा व (२) अनुभवाला विषयभूत होणारा ज्ञेय 
पदार्थ. व्यवहारी किवा स्थूल दृष्टीला जीव आणि जगत 
अश्या दोन भिन्न व स्वतंत्र सत्ता दिसतात; पण सुक्ष्म दष्टीने 
पाहिल्यास आत्मा हीच एकमेव सत्ता सिद्ध होते. या विद्याल 
विदवांत आत्म्याहन भिन्न अश्ी एकहि वस्तु नाही. नाम- 
रूपात्मक विकारांच्या आंत सर्वत्र एकच आत्मस्वरूप चैतन्य- 
रूपाने प्रकाशात आहे. प्रत्येक अनुभूतींत विषयी किवा विषय 
आणि कर्ता किवा कर्म या रूपांत एकाच अखंड आत्म्याची 
उपलब्धि होत असते. शंकराचार्यांनी या सृष्टीला देश-काल 
यांच्या विचित्रतेने चित्रीक्रृत, असें म्हटलें आहे. देग-काल हे 
मायाकल्पित असल्यामुळे तज्जन्य भेद हे केवळ काल्पनिक 
ठरतात. या जगांत एकच अखंड सत्ता विद्यमान आहे आणि 


रट्ट 


भारतीय संस्कृति कोदा 


ती म्हणजे आत्मसत्ता होय. तिला जो जाणतो तोच खरा 
तत्त्वज्ञानी. 

ब्रह्मस्वरूप --या निविकल्प, निरुपाधिक व निविकार अशा 
आत्मसत्तेचेंच नांव ब्रह्म असें आहे. ब्रह्म हेंच परमार्थत: सत्य 
आहे. तसेंच तें ज्ञानस्वरूप असून अनंतहि आहे. ' सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म ' (ते. उ. २.१. १) हो श्रति याविषयीं प्रमाण आ 
उपनिपदांनी सगुण-निर्गूण अद्या दोन्ही ब्रह्मांचे प्रतिपादन केलें 
आहू. पण शंकराचार्यांच्या मतें निर्गण ब्रह्म हेंच उपनिपदांचें 
प्रतिपाद्य आहे. त्यांनी ब्रह्माच्या स्वरूप-निर्णयासांठी ब्रह्माची 
दान प्रकारचीं लक्षणें केलीं आहेत -- (१) स्वरूपलक्षण व 
(२) तटस्थलक्षण. ' स्वरूपं सत्‌ व्यावर्तकं स्वरूपलक्षणम ' 
पदाथाच्या सत्य, तात्त्विक स्वरूपाचा परिचय देणारे व इतर 
पदाश्राहन त्याला वेगळें करणारे तें स्वरूपलक्षण होय. ' सत्यं- 
जानमनन्त ब्रह्म ' हे ब्रह्माचे स्वरूपलक्षण समजावें. ढश्रे ब्रा 
हे विश्षेष्य असून सत्य, ज्ञान व अनंत हीं तीन पदे त्याचीं 
विशेपणें आहेत. यांतळें सत्यम हें विश्लेषण ब्रह्माला नाम- 
रूपात्मक विकारापासून निवृत्त करतें. ज्ञानम हें विशेषण 
जडत्वाची व्यावृत्ति करण्यासाठी आहे. इथ्रे जान गव्दाचा अर्थ 
ज्ञरप्ति किवा जाणीव असा घेतला पाहिजे अनन्तम्‌ ह 
विशेषण मर्यादित पदार्थांच्या निवत्तीसाठी आ वरील लक्षणां- 
ताल सत्य शब्द अवावित सत्त्व या अर्थी, ज्ञान गाब्द स्वप्रकाग- 
चतन्य या अर्थी व अनंत गब्द व्यापक या अर्थी आहे. ठीं तीन 
विद्षेषणें विशेष्याला म्हणजेच ब्रह्माला आपला अथ सर्मापत 
करून विरुद्ध अर्थाचे निराकरण करतात विज्ञानमानन्दं ब्रह्म 
(वृहू. २. ९. २८) हेंहि ब्रह्माचें दुसरे स्वरूपलक्षण होय. या 
उभय लक्षणांवरून ब्रह्म हें सत (सत्ता), चित्‌, (ज्ञान) 
व आनदरूप म्हणजेच सच्चिदानंद आहे, असें सिद्ध 

ब्रह्माची अद्वेतता सिद्ध करण्यासाठी ककराचाथ व त्यांचे 
अनुयायी चातुर्यपूण य्‌क्‍्तिवाद करतात ब्रह्म केवळ श्रतीच्या 
आधारावरच प्रतिष्ठित नाही; तर त्याचें अस्तित्व य॒क्‍्ति- 
वादानेहि सिद्ध करतां येतें. र 

कार्यकारणसंवंधांचा विचार केल्याअंतीं असें दिसतें, की कार्य 
हें उत्पन्न हाण्यापुवी कारणांत विद्यमान असतें. कार्य ही 
कारणाहून भिन्न अशी वस्तु नाही. मातीचों बनविलेलीं गाडगी! 
शर कों, इ. पदार्थ हे सगळे मातीच आहेत. सोन्याचे बनविलेर 
अंगठी, कंकण, इ. अलंकार वस्तत सोनेंच आहेत. याचा अर्थ 
सा, को कारगामध्ये कार्य हें अव्यक्त रूपाने पहिल्यापासूनच 
विद्यमान असतें. कुंभार, सोनार या निमित्तकारणांच्या द्रा 
तच अव्यक्त खूप व्यक्त केल जातें ।वचारांती असे कळून 
यईल, को आकार नांवाची पदार्थाहून भिन्न अक्ली एखादी 


खंड पहिला 


वस्तु नाही. ती द्रव्याची केवळ एक अवस्था असते. द्रव्याला 
धरूनच आकाराची सत्ता असते. म्हणून आकारजन्य भेद 
स्वीकारून एखाद्या उपादानकारणाला त्याहून भिन्न मानणें 
उचित नव्हे. तात्पर्य हे, कौ एखादा आकार किवा गुण याला 
मूलद्रव्याहुन पृथक मानणें हें युक्‍्तिसंगत नाही. आकाराला 
किवा गुणाला द्रव्याहुून भिन्न अशी सत्ता नाही. कुंभाराने 
आपल्या कल्पनेने घडे गाडगे वनविले, त्यांना भिन्न भिन्न 
नांवें दिलीं, तरी त्यांचीं नामरूप मिथ्या आहेत. त्यांतले. 
वास्तवद्रव्य माती हेंच एकमेव खरें आहे. हाच आडाय, पुढील 
श्रतींत सांगितला आहे- 
__ वाचारम्भणं विकारो नामघेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । 
(छान्दो. ६. १. ४) 

अर्थ -विकार, विकार असें जें म्हणतात, तें केवळ 
वाचारंभण म्हणजे नुसतें नांव आहे. विकार हा खोटा असून 
केवळ मृत्तिकाच सत्य आहे. 

विवर्तवाद - कारणाच्या या असत्य व काल्पनिक परि- 
वत॑नाला विवर्त म्हणतात. । अतत्त्वतो5न्यथाभावो विवतेः ' 
( अप्पय्य दीक्षित ) म्हणजे तत्त्वाच्या ठिकाणीं खोटा व 
भ्रामक असा जो बदल दिसतो त्याला, म्हणजेच तत्त्वाच्या 
ठिकाणीं अतत्त्वाच्या भावाला, विव्त अज्ी संज्ञा आहे. हा 
विवते किवा परिवर्तन वास्तव नसून मनाने आरोपित असतें. 
या मानसिक आरोपालाच शंकराचार्य अध्यास असें म्हणतात. 
अधि या पदाने अधिष्ठानाचा बोध होतो. ज्यावर एखाद्या 
पदार्थावा आरोप होतो, तें अधिष्ठान होय. यांतला आरोपित 
पदार्थ मिथ्या असून अधिष्ठान तेवढें सत्य असतें, हा अद्वैत- 
दर्शनाचा ठाम सिद्धान्त आहे. जोंवर अधिष्ठानाचें ज्ञान झालेलें 
नसतें, तोंवर आरोपित पदार्थ भासत असतो. तें ज्ञान झालें, 
की तो भासमान पदार्थ मिथ्या आहे, असा निश्‍चय होतो. 
यासाठी या दर्शनांत नेहमी दिलीं जाणारीं उदाहरणें म्हणजे 
रज्जु-सर्प व शुक्‍्ति-रजत हीं होत. अर्धवट अंधारांत दोरी 
पडलेली दिसते व तिच्यावर सर्पाचा भ्रम होतो. त्याचप्रमाणे 
वाळवंटांतली शिप दुपारच्या उन्हांत चमकते व तिच्यावर 
रुप्याचा भास होऊं लागतो. पण दिव्याच्या प्रकाशांत दोरी 
पाहिल्यावर, तसेंच ती शिप हातांत घेतल्यावर वरील दोन्ही 
भ्रम निरस्त होतात. ( अध्यास पाहा ) 

वरील दोन्ही उदाहरणांत रज्जू व शृक्‍्ति या अधिष्टानांची 
सत्ता मान्य केलेली आहे. या उदाहरणांवरूनच शंकराचार्यांना 
जगन्मिथ्यात्व सिद्ध करायचें आहे. ब्रह्म या अधिष्ठानावर 
जगत्‌ हें भ्रमाने भासतें व सत्यज्ञान झाल्यावर त्या भ्रमाचा 
निरास होऊन * ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या ' हा सिद्धान्त द्ढ 
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अद्वेत-दशन 


क 


होऊं शकतो असें आचायं सांगतात. 
आचार्य जगाचें मिथ्यात्व सांगतात, तेव्हा ते जगाचें अस्तित्व 
अजिबात नाकारतात, असें नव्हे; तर पारमाथिक अवस्थेत 
आत्मज्ञानी पुर्पाला जग भासत नाही, असें त्यांचें म्हणणें 
आहे. नामरूपे क्षणोक्षणों पालटणारीं व नइवर असल्यामळे 
वदान्त्यांनी त्यांना मिथ्या मानलें आहे. आत्मज्ञान होईपर्यंत 
व्यवहारदशत अद्दतीसुद्धा जगाला सत्यच मानतात. आत्म- 
साक्षात्कार होईतो सर्व लोकिक व वेदिक व्यवहार उपपलक्न 
होतात, अस आचार्यांनी अनेक ठिकाणीं सांगितलें आहे. 
अक्षया युक्‍तीने विचार केल्यावर जगांतळे समस्त आकार 
मिथ्या ठरतात. मग प्रश्‍न असा येतो, की सदंत्र आणि 
सावकाल असणारी सत्य वस्तु कोणती ? घडा हा नवर 
आणि मृत्तिका ही सत्य असें आपण म्हटलें; पण मृत्तिकासुद्धा 
सवंत्र समानरूपाने असणारी मूळ वस्तु नाही. जी सर्व पदार्थाचे 
अधिष्ठान होऊं गकते आणि जी सर्व पदार्थात अनस्यत असते 
ताच मूलवस्तु होय. अक्षा वस्तूचा शोध करू जातां सत्ता 
नावाचा एक वस्तु आपणाला मिळते. सत्ता म्हणजे विशिष्ट 
सत्ता नव्हे; तर शुद्ध सत्ता. ही जगताचें उपादानकारण असते 
व ता नाना रूपांत प्रकट होऊनहि स्वत: निराकार व निर- 
वयव अस. ही सत्ता म्हणजेच ब्रद्ा हाय. त एक आहे 
आणि अहदितीय आहे 
माया ५ अविद्या-- मग या एकमेवाद्वितीय निविजेष व 
अनिर्वेचनीय अक्षा ह्यापासून नामरूपात्मक सविशेष व 
सलक्षण अज्ञा जगताची उत्पत्ति कां व कशी झाली ? याचें 
उत्तर शंकराचार्यांनी मायावादाच्या आधारे दिले आडे 
मायच्या ठिकाणीं दोन शक्ति आहेत. एक आवरणशकक्‍्ति व 
दुसरी विक्षेपशक्‍्ति होय -- 
शक्‍्तिद्दय हि मायाया विक्षेपावत्तिरूपकस । 
विक्षेपशक्ति[लडगादि ब्रह्माण्डान्त जगत्‌ सजत ।। 
अन्तदृग्दृद्ययोभेदं बहिःच ब्रह्मसगयो: । 
आवृणोत्यपरा ज्क्ति: सा संसारत्य कारणभ ॥। 


(दृग्दृर्यविवेक ) 

या इलोकांचा विस्तृत अथं असा---आवरणदकित ही 
अह्याचे शुद्ध स्वरूप ज्ञाकून टाकते व विक्षेप्नक्ति त्या 
ब्रह्माच्या ठिकाणीं आकाशादि भौतिक जग उत्पन्न करते. 
जसा एखादा छोटासा ढग पाहणाऱ्या माणसाच्या दष्टीपुढे 
यऊन अनक योजनें विस्तृत असलेल्या सूर्यमंडळाला झाकून 
टाकता, तढ़ृत्‌ परिच्छित्न अज्ञानाने अनुभककर्त्याच्या वृद्धीला 
झाकून टाकल्यामुळे अपरिच्छिन्न आत्मा आच्छादित होतो. या 


शक्‍तीलाच आवरण म्हणतात. त्याच प्रमाणे रज्जूचें अजान 


अद्वेत-दर्शन 


रज्जच्या ठिकाणीं आपल्या शक्‍तीने जसें सर्प निर्माण करतें, 
तद्तच माया ही अज्ञानाच्छादित आत्म्याच्या ठिकाणीं आपल्या 
शक्तींच्या बळावर आकाज्यादि जगताचा प्रपंच निर्माण करते. 
या शक्‍तोलाच विक्षेप असें म्हणतात. मूलस्वरूपावर पडदा 
टाकणे म्हणजे आवरण व त्या आच्छादित स्वरूपावर दुसर्‍या 
वस्तूचा आरोप करणे म्हणजे विक्षेप 

गांकराचार्यांनी माया व अविद्या हे दोन्ही शब्द समानार्थक 
मानले आहेत. पुढचे वेदान्ती त्या दोन शब्दांत सूक्ष्म फरक 
दाखवितात. माया म्हणजे परमेश्‍वराची वीजशाक्‍्त. हा अवि” 
द्यात्मक असल्यामुळे हिला अव्यक्त असेंहि म्हणतात. ६: 
परमेश्वराच्या ठिकाणीं आश्वित असते. जगांतल्या पदार्थाची 
रूयें दोन--सत्‌ आणि असत्‌. सत्‌ म्हणजे अवाधित आणि 
असत्‌ म्हणजे बाधित. माया हो सत्‌ व अहत. आ. दोहू|हून 
विलक्षण आहे. म्हणूनच ती अनिर्वचनीय आहे. जो पदार्थ 
सत॒ किवा असत्‌ या ख्पांनी वणितां यंत नाही, त्याला 
दाश्ञेनिक परिभाषेत अनिर्वचनीय म्हणतात. मायेला सत्‌ 
म्हणावें, तर ब्रह्मज्ञान झाल्यावर ती वात होते. वरे तिला 
असत्‌ मानावें, तर तिची प्रतीति होते. असत्‌ पदार्थाची प्रतीति 
कधींहि होणार नाही. मायेच्या ठिकाणीं हे दोन विर्द्ध मं 
राहत असल्यामुळे शंकराचार्यांनी तिला अनिवेचनीय म्हटलें 
आहे. व र 

दांकराचार्यांप्रमाणेच रामानुजांनाहि माया मान्य आहे. 
पण दोघांच्या मायाविषयक कल्पनेत भिन्नता आहे. रामानुज 
ही सारी सृष्ट वास्तव व सत्य मानतात. त्यांच्या मतें माया 
ही ईश्वराची सृष्टिकार्य करण्याची शक्ति आहे. तिच्यामुळे 
ब्रह्मांत अवस्थित असलेल्या शरीर या अचित्‌ तत्त्वांत विकार 
उत्पन्न होतो. पण शंकराचार्यांच्या मतें ब्रह्मांत कोणताहि 
विकार अथवा परिवर्तन घडत नाही. शंकराचार्यहि मायेला 
ई्वराची शक्ति मानतात; पण तें ईश्वराचें नित्य स्वरूप 
नव्हे, असें आचार्याचें म्हणणें आहे 

ईइवरविचार -हेंच निविशेष ब्रह्म मायेच्या योगाने आवत 
झाल्यावर सविद्ेष होतें व सगुण भाव धारण करतें. यालाच 
इद्वर म्हणतात. विदवाच्या सृष्टि-स्थिति-लयांना तोच कारण 
असतो. सर्वज्ञ, सवश्‍वर, सर्वकाम, सर्वनियंता, सर्वांतर्यामी 
जगत्कारण, इ. विशेषणे अद्वेत-दर्शनांत ईश्वराला दिलेलीं 
आहेत. समस्त प्रपंचाचा साक्षी असल्यामळे तो सर्वज्ञ आ 
जीवांना त्यांच्या त्यांच्या कर्मानुसार फल देत असल्यामळे तो 
सवदवर आहे. त्याच्या सव इच्छा पूर्ण झालेल्या असल्यामळे 
ता सवेकाम आहे. सवे जीवांना त्यांच्या त्यांच्या कर्मात प्रेरणा 
देत असल्यामुळे तो सर्वनियंता आहे. सर्व जीवांच्या हृदयांत 


र्ष 


भारतोय संस्कृति कोदा 


राहून त्यांना नियंत्रित करतो, म्हणून तो सर्वांतर्यामी आहे 
चराचर विठवाला विवतंरूपांत अधिष्ठान होत असल्यामुळे 
तो जगत्कारण आहे. । 

एवंगुणविशिष्ट हा ईइवर, सृष्टि कां म्हणून निर्माण करतो, 
हाहि एक विचारणीय प्रश्‍न आहे. जर या कामीं त्याचें आत्म- 
प्रयाजन कांहीं असेल, तर त्याचं सरवकाम हें विशेषण बाधित 
होतें. निरुद्देश तो हें कार्य करतो म्हटलें, तर त्याच्या सर्वजतेळा 
धक्का पाचतो. याचे उत्तर अद्रेत-दशंन त लीला असे दिललं 
आहे. सृष्टिकार्थ ही ईश्वराची लीला आहे. तो पूर्णकाम 
ईइवराचा विलास आहे (ब्र. सू. २. १. ३२-३३ शां. भा.) 

न्यायशास्त्र ईश्वराला जगताचें निमित्तकारण मानते, तर 
वेदान्तशास्त्र निमित्तकारणावरोबरच त्याला जगताचें उपादान 
कारणहि मानते. कुंभार घटाचा असतो, तसा तो जगताचें 
निमित्तकारणहि आहे व माती जशी घटाचें उपादानकारण 
असत, तसा तो जगताचे उपादानकारणहि आहे. ईश्वर म्हणजे 
मायोपाधिक ब्रह्म होय. त्याच्या चेतनधर्माला अनसरून तें 
जगताचे निमित्तकारण आहे व मायोपाधीच्या दष्टीने तेंच 
जगताचे उपादानकारणहि आहे. ब्रह्म वस्तुतः निर्गण खरे; 
पण मायच्या संबंधाने तेंच सगणत्वाने प्रतीत होतें. उपास- 
काच्या दृष्टीने तेच सगुण अर्थात्‌ ईश्वराचे रूप धारण 
करतें. 

जीवा्चेहि तसेंच आहे. जीव आणि ब्रह्म यांत कोणत्याहि 
प्रकार भद नाही. जीवो ब्रह्मेंव नापर:।' ईश्‍वर मायावच्छिन्न 
चेतन्य आह, तर जीव अंत:करणावच्छिन्न चैतन्य आहे. दोन्ही 
चेतन्यरूपच आहेत. उपाधीच्या योगाने सीमित झाल्याकारणाने 
त्याना पृथक्‌ नांव व पृथक्‌ सत्ता हीं प्राप्त झालीं. मायेनेच त्या 
दाघाना ब्रह्माहून पृथक्‌ पदाथ बनविले. विद्यारण्यांच्या शब्दांत 
सांगायचे तर -- 

मायाख्याया: कामधेनोवंत्सो जीवेश्‍वरावभो । 
यथच्छं पिबतां देतं तत्त्वमद्वेतमेव हि 


(पंचदशी ६. २३६) 
यारूपा कामधेनचे दोन वत्स 
आहेत. ते आपल्या इच्छेनसार देताचें प्राशन खशाल करोत; 
पण त्यांचे तत्त्व मात्र अट्रेतच ञाहे 

आचार्यांच्या मतें शरीर व इंद्रियसम 
केमफलाचा भोक्ता असा आत्मा म्ह 
२.३. १७ शां. भा.) 
तीन अवस्था आहेत 
ज्या अवस्थेंत होतें, ती 
अनुभवाने 


अर्थ -- जीव आणि ईशवर हे 


यांचा अध्यक्ष व 
णजे जीव होय (ब्र. सू. 
जावाच्या जाग्रत्‌, स्वप्न व सुष॒प्ति अका 
शब्दादिविषयांचें ज्ञान इंद्रियांच्या द्वारें 
जाग्रत्‌ अवस्था होय. जाग्रत अवस्थेतील 


तपन्न झालेल्या सस्कारापासून जीवाला स्मरणरूप 


खंड पहिला 


मनोमय विषयानुभव येतो. या अवस्थेस स्वप्न म्हणतात. जाग्रत्‌ 
व स्वप्न या अवस्थेंत भोग देणारीं कम क्षीण होतात. त्यामुळे 
स्थूल-सूक्ष्म देहांवरील त्याचा अभिमान नष्ट होतो, वृद्धिकार- 
णरीररूप अज्ञानांत लीन होते व मग संस्कारजन्य स्मरण- 
रूप ज्ञानहि होत नाही, अया अवस्थेस सुपुप्ति म्हणतात. 

या अवस्थात्रयाप्रमाणेच जीवाचे पांच कोश मानलेले आहेत. 
अन्नमय, मनोमय, प्राणमय, विज्ञानमय व आनंदमय अशीं 
त्यांचीं नांवें आहेत. त्याचप्रमाणे जाग्रत, स्वप्न आणि सुपुप्ति 
या अवस्थांचा अभिमान बाळगणारे अनुक्रमें विदव, तेजस 
आणि प्राज्ञ असे जीवात्म्याचे भेद आहेत. हे भेद व्यष्टीच्या 
अभिमानी जीवाचे असून समष्टि-अभिमानी ईश्वराच्या याच 
तीन भेदांना अनुक्रमें विराट किवा वेइवानर, सूत्रात्मा किवा 
हिरण्यगर्भ व ईश्‍वर अशा संज्ञा आहेत. खालील कोष्टक पाहा-- 


शरीर अभिमानी कोश॒ | अवस्था 
"पप -- 
| समष्टि-वेश्‍वानर | | | खुगधे 
थल र अन्नमय त्‌ 
यं: व्यष्टि-विश्व | | 
व्या आ मना । मनोमय 
सूक्ष्म | ना जा । । प्राणमय स्वप्न 
| ष्ट्यात > | दज्ञातमय शि 
। समष्ट-ईश्वर ) | __. | 
आनंदमय । सुष॒प्ति 
कार्य  व्यष्टि-प्राज्ञ | | . उ 


| 


जीव आणि इंइवर या दोन तत्त्वांचे निरूपण वेदान्तश्शास्त्रांत 
अनेक प्रकारें केलेले आहे. जीव आणि ईइवर यांचें सामान्यरूप 
चेतन्य हें आहे. चेतन्य हें विब. त्याचीं प्रतिबिबें भिन्न उपाधींत 
पडून भिन्न नामें ग्रहण करतात. माया किवा अविद्या हिच्या 
ठिकाणीं पडलेल्या प्रतिबिबाला ईश्‍वरचेतन्य आणि अंत:करणांत 
पडलेल्या प्रतिबिबाला जीवचेतन्य म्हणतात. पूर्ण घटांत आणि 
जलाशयांत पडणाऱ्या सूर्याच्या प्रतिबिबांत जें अंतर, तेंच अंतर 
जीव आणि विश्‍व या दोहोंत समजावें. 

जगद्विचार - एखाद्या जादुगाराप्रमाणे ईश्वर आपल्या 
मायाशक्तीच्या हारे ही विचित्र सृष्टि निर्माण करतो. इथेच 
हा प्रश्‍न उपस्थित होतो, कौ जगत्‌ सत्य कीं असत्य ? शंकरा- 
चार्यांनी सत्याची व्याख्या पुढीलप्रमाणे दिली आहे -- 

यद्र्पेण यन्निडचितं तट्रूपं न व्यभिचरति तत्सत्यम्‌ । 

अथे - ज्या रूपाने जो पदार्थ निश्‍चित होतो, त्या पदार्थाचे 
तें रूप जर सतत व्यभिचरित न होतां, आणि समभावाने 
विद्यमान राहील, तर त्याला सत्य म्हणावें. 


११७ 


अद्वेत-दशन 


नित्यपरिवतनशील किवा परिणामस्वभाव असलेलें हें जग 

या दृष्टीने सत्य नाही. मग जगत्‌ नितान्त असत्य आहे असें 
म्हणायचें काय ? याचें उत्तर देतांना वेदान्ती सांगतात -- 

नामरूपाने युक्‍त व क्षणोक्षणीं पालटणारे असल्यामुळें 
नामरूपात्मक जग मिथ्या आहे. ' नेह नाना5स्ति किज्चन, 
“ इदं सर्व यदयमात्मा ', इ. श्रृतिवचनें जगताचें मिथ्यात्व व 
ब्रह्माचे सत्यत्व प्रस्थापित करतात. आत्मज्ञान होईपर्यंत व्यव- 
हारदेंत जग हें द्वेत्यांना जेवढें सत्य वाटतें, तेवढेंच अद्वेती 
वेदान्त्यांनाहि वाटतें. जगताची पारमाथिक स्थिति मान्य 
नसूनहि त्याची व्यावहारिक सत्ता आचार्य मान्य करतात. 

वेदान्तमतांत सत्ता तीन प्रकारची मानलेली आहे - (१ 3 
प्रातिभासिक, (२) व्यावहारिक व (३) पारमाथिक. जी सत्ता 
प्रतीतिकाळांत सत्यरूपाने प्रतिभासते; पण नंतर बाधित होते, 
तिला प्रातिभासिक सत्ता म्हणतात. उदाहरणार्थ - रज्जू-सर्य 
शुक्‍्ति-र॒जत इत्यादि. व्यावहारिक सत्ता विव्वांतल्या समस्त 
व्यवहारगोचर पदार्थांत राहते. विश्‍वांतल्या पदार्थांना कोणतें- 
तरी नाम आहे व कोणतेतरी रूप आहे. या नाम-रूपात्मक 
वस्तूंची सत्ता व्यवहारासाठी नितान्त आवश्यक आहे. व्यवहार- 
कालांतच सत्य असल्यामुळे जगांतल्या विकारात्मक पदार्थाची 
सत्ता व्यावहारिक ठरते. पारमार्थिक सत्ता ही खरीखुरी सत्ता 
आहे. ज्ञानी पुरुषाच्या दृष्टीने जगाकडे पाहिलें असतां, तें 
असत्य प्रतीत होतें. जग इंद्रियांना अवश्य सत्य आहे; पण 
वास्तवरूपाने तें सत्य नाही. 

वेदान्तांत मिथ्या याचा अर्थ असत्‌ नव्हे; तर अनिर्वचनीय 
असा आहे. याच अनिवंचनीयवादाची पारिभाषिक संज्ञा 
विवर्त अशी आहे. परिणाम आणि विवर्त यांच्यामधला भेद 
वेदान्तसारांत पुढीलप्रमाणे सांगितला आहे - 

सतत्त्वतो$न्यथा प्रथा विकार इत्युदीरित:। 
अतत्त्वतोषन्यथा प्रथा विवतं इत्युदीरित:।। 

अर्थ - तात्त्विक परिवर्तनाला विकार व अता त्त्विक परि- 
वर्तनाला विवतं असें म्हणतात. 

दही हा दुधाचा विकार आहे; पण सर्य हा रज्जूचा विवर्त 
आहे. कारण दूध व दही यांची सत्ता एका प्रकारदी असून 
रज्जु व सर्प यांची सत्ता भिन्न प्रकारची आहे. सर्पाची सत्ता 
काल्पनिक आहे, तर रज्जूची सत्ता वास्तविक आहे (ब्र. स्‌. 
२. १. ७शां.भा. ). 

जीवविचार - मग प्रश्‍न येतो तो असा, की आत्मा जर 
स्वभावत:च नित्यमुक्‍त आंहे, तर तो संसारांत बद्ध झालेला 
कां दिसतो ? आनंदरूप आत्मा सांसारिक दु:खांनी तळमळतांना 
कां दिसतो ? याचें एकमात्र उत्तर म्हणजे अध्यास. जीवाने 


हृ 


अद्वेत-ददान 


स्वत:ला स्थल-कृश, अंध-बधिर, सत्कृत-तिरस्कृत, अक्षा प्रकारें 
मानणें म्हणजेच इंद्रियादिकांच्या धर्माचा आरोप स्वतःवर 
करणें व त्यामळे सखी वा दःखी होणें हें सारे अविद्याविजृंभित 
अध्यासाचेंच फल आहे. कर्तृत्व आणि भोक्तृत्व यांचा प्रवतक 
असलेला हा अध्यास स्वाभाविक आहे, अनादि आहे, तसाच 
अनंतहि आहे (क्रां. भा. उयोद्घात) . जगांतल्या समस्त प्रमाण- 
प्रमेयांच्या व्यवहाराचा मूलाधार हाच आहे. याचेच दुसर नांव 
अध्यारोप असें आहे. याच अध्यारोपाचा निरास करण्यासाठी 
आत्मविद्येचें प्रतिपादन करणें, हें वेदान्तज्ञास्त्राचे प्रधान 
उद्दिष्ट आहे न | | 

जीव हा आत्मस्वरूपाच्या अज्ञानामुळेच या संसारात अनंत 
क्लेदा भोगतो. अविचयेमुळे तो आपला शुद्ध-वृद्ध-मुक्‍त असा 
स्वभाव विसरून गेला आहे. त्याला या अज्ञानांतून बाहेर 
काढन ज्ञानाच्या भूमिकेवर आरूढ करणें, यालाच मोक्ष असें 
म्हणतात. एका वाजूने आनंदरूप ब्रह्माची प्राप्ति आणि दुसर्‍या 
वाजूने सकल ओोकांची निवृत्ति हें मोक्षाचे स्वरूप आहे. 
याच मोक्षाच्या प्राप्तीसाठी वेदान्ताने साधनमार्गहि सांगितला 
आहे --- 

दार्शेनिकांनी आपापल्या दूटिकोनांतुन केवल कर्म, कर्मज्ञान- 
समुच्चय व केवल ज्ञान, तसेच भिन्नभिन्न साधनमार्ग सांगितले 
आहेत. शंकराचार्यांना पहिल्या दोन गोष्टी मान्य नसून 
गोवटची म्हृणजे केवल ज्ञान 


[च तेवढी मान्य आहे. ज्ञान 
मार्ग किवा ज्ञाननिष्ठा यांविषयी त्यांचा आग्रह आहे 
कर्माच्या ह्वारे केवल्यप्राप्ति कबीच होणार नाही, महणून 


कर्म व्यर्थ आहे, असे ते सांगतात (नेञ्म्थ्र सरि १. ५३). पग 
त्याच वरोबर नित्वकर्माचें अतृष्ठात करावें, असें ह त्यांचें 
सांगगें आहे. तें कर्म साक्षात्‌ मोक्षत्रद होऊं शकत नसलें, तरी 
निष्कामपणे आचरिलेल्या त्या कर्मामुळे चित्तगुद्धि होते व ती 
झाल्यावर जीव आत्मस्वरूप जाणं शकतो. पद्मपादाचार्यांनी 
आपल्या विज्ञानदीपिकेंत वेदान्तसंमत आचारपद्धतीचें जें 
विवेचन केलें आहे, यांत ते म्हणतात, की ' कर्म हें प्रबल 
आहे. त्यामुळे वासना उत्पन्न होते व वासनेंतूनच संसाराचा 
उदय होतो. म्हणून संसाराचा उच्छेद करावयाचा असेल, तर 
कर्माचे निहेरण करणें नितान्त आवश्यक आहे. न 
ज्ञानाने मोक्ष-ज्ञानप्राप्तीची प्रक्रिया शंकराचार्यांनी आपल्या 
विवेकच्डामणि व उपदेशसाहस्री या ग्रंथांत मोठ्या रोचक 
भाषेंत सांगितली आहे. ज्ञानप्राप्तीसाठी साधकाने साधनचतु- 
ष्टय संपन्न झालें पा'हजे, असें ते म्हणतात. ब्रह्म हेंच केवळ 
सत्य असून तदितर समस्त संसार अनित्य व असत्य आहे, 
अश्या विवेकाचा उदय, ऐहिक व पारलौकिक अक्ना समस्त 


११८ 


भारतीय संस्कृति कोठा 


फलभोगांविषयी वैराग्य, मनाची एकाग्रता, इंद्रियनिग्रह, 
उपरति, तितिक्षा, समाधान, गुरु व वेदान्तवाक्यें यांच्यावर 
दृढ श्रद्धा आणि मुमुक्षृत्व, इ. गुणांचा उदय झाल्यावर 
मनुष्य वेदान्तथ्ववणाचा अधिकारी वनतो. मग त्याने ब्रह्म- 
वेत्त्या गुरूला दारण जाऊन आत्मविपयक प्रश्‍न करावे. मग 
गुरूने त्याला 'तत्त्वमसि' इ. महावाक्‍्यांचा उपदेश करावा. त्या 
उपदेद्ाच्या द्वारें त्या शिष्याला जीव-ब्रह्मांच्या ऐक्याचे ज्ञान 
उत्पन्न होईल व त्याचे सारे शोक-मीह नष्ट होऊन त्याला 
आनंदाचा अनभव घडेल 

अद्रेतज्ञानाच्या साधकाला श्रवण, मनन व निदिध्यास या 
तान गाष्टांची ।नतान्त आवश्यकता आहे. या गोष्टा साथ्य 
केल्यावर मगच त्याचें परोक्षञान अपरोक्षज्ञानाच्या रूपांत 
परिगत होईल. मग तो साधक ' अहं ब्रह्मास्मि ' (मीच ब्रह्मा 
आहें) अन्ना अनुभवाच्या भूमिकेवर आरूढ होईल. असा 
वेदान्ताचा साधनमार्ग आहे. 

ज्याला मोक्ष मिळाला आहे, असा पुरुष संसाखंधनांत 
पडत नाही. त्याला शोक-मोह बाधत नाहीत. प्रारब्ध कर्मांचा 
क्षय होईपर्यंत तो देह धारण करतो; पण त्याची देहावरील 
आसक्ति गळून गेळेली असते. अशा पुरुषाला जीवन्मुक्‍त 
म्हणतात. मी कर्ता, भोक्ता नव्हे, अशी जिवंतपणींच प्रतीत 
येणे, अशा अवस्थेला जीवन्मुकक्‍्ति म्हणतात. 

गीतेत “ प्रजहा.त यदा कामान्‌ ' (२. ५५) इ. इलोकांत 
जीं 'स्थतप्रज्ञाचीं लक्षणें सांगितलीं आहेत, तीं जीवन्मुक्‍ताचींच 
लक्षणें होत. वेदान्ती लोक य़ा मुक्‍तीचे स्वरूप समजाविण्या- 
साठीं पुढील उदाहरण देतात - 

एखाद्या माणसाच्या गळ्यांत सोन्याचा हार आहे, पण 
तो ती गोष्ट विसरून हार हरवला आहे, असें समजून त्याची 
अन्यत्र शोधाशोध करतो. मग कोगीतरो दुसरा मनुष्य त्याला 
सांगतो, की ' अरे, हार तर तुझ्य़ा गळ्यांतच आहे ' त्यावर 
तो माणूस हार सांपडला, अशा भावतेनें हापत होतो. वस्तुतः 
त्याचा हार कुठेच गेला नव्हता. तो हरवला नव्हता आणि 
त्यामुळच तो मिळालाहि नव्हता. मक्‍तीचीहि स्थिति अश्ीच 
आह. जीव स्वभावत:च मुक्‍त आहे. मक्‍तीची उत्पत्तिहि होत 

1 आणि प्राप्तिहि होत नाही. पण जीव ही गोष्ट विसरून 
मक्त कुठेतरी बाहर शोधू लागतो. दववशात गरु भेटला व॑ 
त्याने उपदेश केला म्हणजे त्याचें एतट्विषयक अज्ञान दर होतें 
मग विवेक उत्पन्न होतो, त्यामुळे तो जीव स्वाभाविक मकती 
लाच प्राप्त करून घेऊन प्रसन्न होतो. वेदान्तमतांत मोक्षदशा 
ही नितान्त आनदमय आहे या दशंत जीव ब्रदाविषयक भंद- 
भावना आणि तज्जन्य दुःखें यांची केवळ निवृत्तिच होत 


खंड पहिला 
नाही; तर साधकाला अलौकिक आनंदाची अनुभूति घडते 
आण मग त्या अत्‌भूतीने तो कृतक्रृत्य होतो. 

अद्वेत वेदान्ताचें हें संक्षिप्त सार आहे. याच्या अनु्नील- 
नाने शंकराचार्यांच्या अलौकिक विद्वत्तेचा, तसाच असाधारण 
ताकिकतेचाहि परिचय होऊं शकेल. गंकराचार्यांनी आपल्या 
सिद्धान्तांच्या प्रतिपादनासाठी जागोजाग श्रतींचा आश्रय 
घेतला आहे व आपल्या मताच्या दढीकरणासाटी अव्य मतांचे 
खडनहि केलें आहे. आचारयोच्या तकंपद्गतीचें एक वैशिष्ट्य 
का त्यांचा तक वेदशास्त्रानकल असतो. त्यांनी प्रतिपादिलेला 
अद्वदताचा साधनमार्गहि मनोरम आहे. ते कर्माचा तिरस्कार 
करोत नाहीत, तर चित्तशद्वीसाठी निष्काम कर्म आचरलेंच 
पाहिजे, असें सांगतात. याच कारणामुळे सर्वसामान्य जनतेलाहि 
ते आदरगीय झाले आहेत. वौद्धांना परास्त करून वैदिक धर्माचें 
उनरत्थान घडवून आगण्यांत शंकराचार्यांना फार मोठे श्रेय 
आहे. आचार्य श्रौविद्येचे उपासक व सिद्धपृरुष होते. त्यांना 
थकराचा अवतार म्हटलें जातें. वेष्णवाचार्यांनी शंकराचार्यांचा 
सायावाद भक्‍तीश्लीं नितान्त विरोधी आहे, असें मानून त्याचें 
माठ्या हिरीरीनें खंडन करण्याचा प्रयत्न केला आहे; पण 
एवढे होऊनहि या विश्‍वाचें कोडें उलगडण्याच्या कामीं अद्वैत 
वैदान्व जेवढा सफळ झाला आहे, तेवढें दुसरें कोणतेंहि मत 
साळे नाही. आणि म्हणूनच अट्रेत-दर्शनाचा जगांत एवढा 
गोरव आठे 

अट्टल वेदान्ताचे मलस्रोत आपणांस उपनिषदांत आढ- 
ळतात. त्याहूनहि प्रावीत असलेल्या वैदिक संहितांतहि अद्रेत- 
वचार अनेक ठिकाणीं दष्टीस पडतो. उपनिषदांनी आपल्या 
् सद्धान्तांचें उगमस्थान म्हणन वेदसंहितांचाच स्वीकार केला 
आहे वेदान्त हा व्यावहारिक धम आहे. वेदान्तान माणसाना 
नेप्कयतेची शिकवण दिली, असा कांही लोक वेदान्तावर 
“रोप करतात; पग तो सर्वथा भ्रांत आहे. वेदान्त 
वेश्वांतल्या प्रत्येक जीवाच्या ठिकाणीं परत्रह्माची सत्ता 
मानतो. तो विषयसुख तुच्छ करून जीवांना शाइवत आनंदा- 
केडे जाण्यासाठी प्रोत्साहन देतो. विषयसुख हें नाशिवंत असून 
अव्यात्मसुख हेंच चिरस्थायी आणि खरें सुख आहे, हें 
दास्ताने आग्रहपूर्वक प्रतिपादिले आहे. नराचा नारायण 
नेण्याचा बहुमोल आदर्श वेदान्ताने आपल्यासमोर उभा 

आहे. क्षुद्र स्वार्थाच्या भावनेने त्रस्त आणि ग्रस्त झालेल्या 

पानवसमाजाला वेदान्त हा अमृतमय कल्याणोपदेश आहे. 
केच नव्हे; तर ' वसुवैव कुटुंबकम्‌ ' ही वृत्ति बाणवून 


घे 
._सासाठीहि वेदान्त हेंच सर्वश्रेष्ठ साधन आहे. [ भा. द.; 
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अधम 


( १८ वें शतक ) काशी क्षेत्रांतले सुप्रसिद्ध 
अह्ठतानढ संन्यासी व महा विद्वान्‌. हे मूळचे महाराष्ट्रीय 
होत. ब्रह्म-विद्याभरण नांवाचा यांचा अद्वेत वेदांतावर ग्रंथ 


आहे. [म. च. को. ] 


(३. स. ११५० चा सुमार ) द 
अट्ठतानद वाधट्र अरतांत कावेरीच्या तीरावर पंचनद 
नांवाच्या गावांत यांचा जन्म झाला. यांचें पूर्वाश्रमीचे नांव 
सोतानाथ व गोत्र कोंडिण्य होते. यांनी वयाच्या १७ व्या वर्षी 
कांचीच्या कामकोटिपीठाच्या आचार्याकडन संन्यास घेतला. 
आचार्यांनी त्यांचें अद्रेतानंद नांव ठेवून पुढे त्यांना आपल्या 
पीठावर बसविलें. अदरेतमताचे अध्ययन पूर्ण झाल्यावर यांनी 
भारतयात्रा केली व अन्य संप्रदायांतल्या विद्वानांशीं वाद 
करून त्यांच्यावर विजय मिळविला. यांनी द्ांतिविवरण व 
गुरुप्रदीप असे दोन ग्रंथ लिहिले आहेत. यांनी मुख्यत्वे वाच- 
स्पतिमिश्रांचे अनुसरण केलें आहे. [ हिंदुत्व ] 


एक गोग उपनिषद्‌. यांत स्थावर-जंगमा- 
मध्ये एकच अद्वेतब्रळ प्रकाशित आहे, 
अद्वेताच्या ठिकाणीं भेद नाही व अह्वेताच्या ज्ञानाने पुरुष 
अमूढ होतो, असें सांगितलें आहे. 


अद्वेतोपानिषद्‌ 


गुण आणि प्रकृति यांच्या अनुसार 
अधमा नायका कळला एक नायिकाभेद. भानुदत्त 


हिच्याविषयी म्हणतो - 
हितकारिण्यपि प्रियतमे 5हितकारिण्यधसा 
अर्थ - प्रियकर हित करणारा असतांहि ( त्याचे ) अहित 
करणारी (प्रतिकूल वागणारी) ती अधमा नायिका म्हणावी. 
उदाहरण -- 
चित्ताणि अदईअससमागमम्मि कअमण्णुआईं भरिऊण 
सुण्णं कलहाअन्ती सहोहि रुण्णा ण ओह॒सिआ 
( गाथासप्तशती ) 
अर्थ - नवर्‍याची भेट झाली न झाली तोंच रागाच्या 
गोष्टी आठवून कलहाला प्रवृत्त होणार्‍या स्त्रीच्या अवस्थेबद्दल 
तिच्या मैत्रिणींना खेद होतो. सहानभूतीमुळे त्या तिचा 
उपहास करीत नाहीत, एवढेंच ! 


(१) ब्रह्मदेवाच्या पृष्ठभागापासून उत्पन्न झालेला 
अधम धमविरोधी पुरुष. याची भार्या मृषा. तिच्यापाघून 
दंभ आणि माया या मिथुनाची उत्पत्ति झाली ( भाग पु. ३. 


अधम 


१२ ). त्या मिथुनापासून लोभ आणि निक्रृति, क्रोध व हिसा, 
कलि व दुरुक्त, मृत्यू व भीति, निरय व यातना अक्षी 
मिथुनसंतति झाली ( भाग पु. ८). हो काल्पनिक पुरुष 
असून मानवी जीवनांतला अवर्म, त्यांतून निघणारे १) 
आणि त्यांचे परिणाम, यांच्यावर वसविलेळें हें रूपक आहे. 
[प्रा.च. को. ] | 

(२) धर्माचा विरोधी. पाहा-धर्म. 


0_,_ ८ प्रत्येक देशांत अनीतीच्या आचारणामुळे 
अथमसतात डालेली संतत असतेच. आणि ही संतति 
अनेक प्रकारचे सामाजिक प्रश्‍न उभे करते. बेळ्याभसन आणि 
आरीरविक्रपम यांमुळेच केवळ अनीतीचें आचरण होतें असें 
नाही; तर अन्यत्रहि तें वरेंच होतें. निदान अधमंसंततीची 
संख्या वाढविण्यास वेद्यागमनाहून अन्य कारणें असूं शकतात. 
आपल्याकडे अधर्मसंततीचीं कारणें अनेक आहेत. दासी ठेव- 
ण्याच्या चालीने, देवळांतल्या भाविणीपासून झालेल्या संततीने 
आणि वैधव्यांत असलेल्या स्त्रियांच्या अनीतीच्या आचरणाने 
अधर्मसंतति उत्पन्न झाली आहे. आपणांकडे कुमा रींपासून 
झालेल्या मुलांची संख्या मात्र फारशी नाही. 

अधर्मसंततीचें भिन्न भिन्न प्रमाण, समान आचारविधींनी 
नियंत्रित झालेल्या समाजांचा नैतिक दर्जा कांहीसा दिर्ग्दाशत 
करतें, तरी अधर्मसंततीच्या प्रमाणावरून राष्ट्रांतील नीतिमत्ता 
ठरवितां येणार नाही. एखाद्या देशांत अधमंसंततीचें प्रमाण 
अतिशय मोठें असलें, तर त्याचे कारण तेथील नीतिमत्ता 
बिघडली आहे, हेंच केवळ नसून तेथील आचारविधि किंवा 
आथिक स्थिति या गोष्टी तरुणपणीं विवाहाला पोषक नसतील 
किवा मुलांच्या आईबापांनी मागाहून लग्न केल्यास मुलें औरस 
वनणें तेथील कायद्याप्रमाणे शक्‍य होत असल्यामुळे अधर्म- 
संतति हा मोठा महत्त्वाचा प्रश्‍नच नसेल. ज्या लोकांत 
अधर्मसंततीचें प्रमाण वरेंच कमी असेल, पण गर्भपात व 
गर्भधारणेला मुद्दाम प्रतिवंध करणें, यांसारख्या पद्धति प्रसृत 
पावल्या असतील, त्या लोकांतलें केवळ अधर्मसंततीचें प्रमाण 
पाहून त्यांची नीतिमत्ता उच्च तर्‍हेची ठरविणे भ्रामक आहे. 
बहुतेक स्थ्रिस्ती देशांतल्यापेक्षा मुसलमानी देशांत अधर्मसंतति 
निःसंशय कमी आहे. पण तेवढ्यावरून मनोनिग्रहाच्या 
बाबतींत मुसलमान श्रेष्ठ आहेत, असें म्हणतां येणार नाही. 
तथापि समान संस्कृति व आचारधमं असलेल्या भिन्न समाजांत 
अधरमंसंततीच्या प्रमाणांत जी भिन्नता येते, ती नीतिकल्पना व 
नीतिभावना कांही अंशीं स्पष्ट करण्यास खास उपयोगी पडते. 

हिंदु समाज हा जातिबद्ध असल्यामुळे अधर्मसंततीस कोण- 
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भारतोय संस्कृति कोळः 


त्याहि जातींत स्थान मिळत नाही. अशी प्रजा निराळी राहते 
व तिला निराळी जात बनवावी लागते. अक्षी परिस्थिति 
असल्यामुळे कांही लहान लहान अनिशचितपद जाती अधमं- 
संततीमुळे उत्पन्न झाल्या असणें शक्‍य आहे. त्या कोगत्या, 
हें आज सांगणें शक्‍य नाही. धर्मशास्त्रग्रंथांत ज्या अनेक 
जातींचा संकरजाति म्हणून उल्लेख आहे, त्यांत मागध, नंरंध्र, 
चांडाल, यांसारख्या राष्ट्रस्वरूपी जातींचा उल्लेख आहे. 
आपल्याकडे पूर्वी गोवधंन ब्राह्मणांस गोलक म्हणून ' अमत 
जारज: कुंडो मृते भर्तरि गोलक: ' या मनुस्मृतिवाक्यान्वगे 
त्यांना इतर ब्राह्मण पंक्ितिबाह्य धरीत; पण गोवर्धन त्राह्मण 
ही प्रादेशिक जात असावी, व त्यांची जोशीपणाची वृत्ति निदान 
रामदेवराव जाधवाच्या काळाइतकी जुनी असावी, असें दिनतें. 
ब्राह्मण पुरुष व ब्राह्मण स्त्री यांची अधरमसंतति ब्राह्मणांतच 
गफलतीने मिसळून गेल्याचीं उदाहरणेंहि अवळोकनांत आहेत. 
एकत्र राहणाऱ्या पण विवाहबद्ध नसलेल्या सजातीय स्त्रो- 
पुरुषांपासून झालेली संतति धडपड करून व अडचणींत नांप- 
डळेलीं वधूवरें पाहून आपल्या आईवापांच्याच जातींत प्रवेश 
करते. जेव्हा वरच्या जातींतील विधवा स्त्रिया पुरुषावरोवबर 
राहत नसतील व त्यांना मुलें झालीं असतील, तेव्हा त्या 
आपल्या मुलांची कशी तरी वाट लावतात. त्या मुलांस मारून 
टाकतात, किवा पंढरपूरसारख्या ठिकाणीं ठेवून देतात किंवा 
स्तरिस्ती मिदनर्‍यांस किवा गोसाव्यांस तीं मुलें देऊन टाकतात. 
उच्च वर्गातील विधवा किवा कुमारी आपल्या अधर्मसंततीला 
उघडपणें बाळगून आहेत, असें एकहि उदाहरण पाहण्यांत 
नाही. 

जेव्हा पुरुष व स्त्री भिन्न जातीय असून अधम व्यवहाराने 
एकत्र राहत असतील, तेव्हा त्यांना जीं मुलें होतात, तीं 
रक्षिलीं जातात. अक्ली मंडळी विदुर जात फुृगवितात. पण 
त्यांनाहि हल्लीं बराच प्रतिबंध झाला आहे. ब्राह्मण पुरुष 
आणि ब्राह्मणेतर स्त्री अद्यांपासून जी संतति आहे, तिने इतरां- 
पासून वियुक्‍तता स्थापन केली आहे, म्हणजे आपली 


स्वतंत्र 
जात बनविली आहे. ते स्वत:ला पाराशर ब्राह्म 


त ण म्हणवून घेत 
आहेत. मराठ्यांमध्ये प्रथम अधर्मसंततीला दूर ठेवण्यांत येतें व 
त्यांचा समावेश कुळीनांत होत नाही; पण कालांतराने तसली 
कुटुबे सुशिक्षित व संपन्न झालीं, म्हणजे त्यांच्याशीं चांगल्या 
कुळांतील लोकहि लग्नव्यवहार करू लागतात. म्हणजे मराठे 
जातीतच अधर्मसंततीळा डे 


> कडक थोडेंबहुत औदार्य दाखविलें जात, 
हळ 'हेगता येईल. मुंबईतील कांही अकरमासे सामान्य 
क कि योक्षणिक व सांपत्तिकदृप्ट्या अधिक चांगल्या 
थ॒ आठदेत. > राठ्यां ध्‌ र 
तात आहेत. ते मराठ्यांत मिसळून जाण्यास फारसे 


खंड पहिला 


तयार नाहीत. अक्रांधैकी पृष्कळ मंडळी आपणांस ब्रह्मो 
म्हणवितात. अक्यांच्या लग्नांची व्यवस्था त्या मंडळींतच होते. 
ब्राह्मगादि चांगल्या जातींतहि अजांची लग्नें झाल्याचीं उदाहरणें 
आहेत. त्यांना कायद्याच्या अडचणी नाहीत. एका वावतींत तर 
त्यांची स्थिति कायद्याने इप्ट प्रकारचीच आहे. एखाद्या हिंदु 
स्त्रीने युरोपियनावरोवर लग्न केलें, तर त्या स्त्रीच्या संततीला 
हिदु समजण्यांत येणार नाही; पण तिचा युरोपियनावरोबर 
अधरमंसंबंध असला, तर मात्र तिच्या संततीला हिंदु समजण्यांत 
यत. मुंबईतील अकरमाज्यांत असा वर्ग आहे. तसेंच मल्याळी 
छ'कांपैकी तिय्या जातींतहि असा वर्ग आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


एका नरकाचें नांव. याला अधोमुखहि म्हण- 
तात. जे निषिद्ध लोकांकडून पापदानें घेतात 
व जे लोक फलज्योनिपावर उपजीविका करतात, त्यांना या 
नेरकांत पडावें लागतें. [ब्रह्मांड पु. ४.२-१४८; विष्णु पु. 
२.६.४] 


अधःशिरस्‌ 


दिल्लीपति महंमदशहा याच्या काळांत ( इ. स. 
१७१९ - १७४८) उदयास आलेल्या दोन सगात- 
कार बंधूंबेकी एक. हिंदुस्तानी संगीतांतळे अनेक ख्याल याने 
वां सश 


अधारंग 


पेले आहेत. पाहा--सदारंग, 


अधारी "पंथी योगी लाकडाच्या एका दांडक्याला खाली- 
वर॒पाटासारख्या फळ्या बसवून आपल आसन 

गवार करताद, त्याचें नांव अधारी. योगी लोक हें बरोबर 

पैऊनच हिंडतात व वसायच्या वेळीं याचा उपयोग करतात. 


अधिकमास याला मलमास, पुरुषोत्तम मास आणि महा- 
ल “ खष्ट्रांत धोंडामास, असेंहि म्हणतात. चाद्र 
तरव सोर वर्य यांचा मेळ घालण्यासाठी सरासरी वत्तीस 
केवा तेहतीस चांद्रमासांनंतर चांद्र वर्षांत जो एक अधिक 
महिना धरावा लागतो, त्याला अधिक मास म्हणतात. सामा- 
"पत: प्रत्येक चांद्र मासांत एक सौर संक्रांति होत असते. 
“आ मासांत अज्ली एकहि सौर संक्रांति घडत नाही, म्हणजेच 
डि. चांद्रमास संपूर्णपर्गे दोन संक्रांतींच्या दरम्यान येतो, तो 
त आणे समजायचा. उदा ० सूर्याची मेपसंक्रांति चैत्र का 
ती त्य पजा व त्याची वृषभ संक्रांति वैशाखांत न होतां 
विहीन धा महिन्याच्या प्रतिपदेस घडली, तर हा संक्रांति- 
. से अधिक वैशाख ठरेल व त्यापुढचा महिना हा 
नाख होईल 


श्रर 


अधिकमास: 


चेत्र, ज्येष्ट व श्रावण हे १२ वर्षांनी, आषाढ १८ वर्षानी, 
भाद्रपद २४ वर्षांनी, आश्विन १४१ वर्षांनी व कातिक ७०० 
वर्षांनी अधिक मास होतो. भाद्रपदापर्यंतच्याच मासांना अधिक 
मास म्हणतात. आरिविन व कातिक अधिक आले, तरी त्यांस 
तसें म्हणत नाहीत. ज्या वर्षी आशिविन अधिक होतो, त्या 
वषीं पौष क्षयमास होतो. अशा वेळीं दोन प्रहरांपर्यंत मागशीषं 
व दोन प्रहरांनंतर पोष मानून दोन्ही मासांचीं धमंकृत्ये 
एकाच महिन्यांत करतात. या जोडमासाला संसर्पे असें 
म्हणतात. कातिकापुढील चार महिने अधिक मास होत नाहीत 
व आरिवनाच्या पुर्वी क्षषमास होत नाही. 

चांद्र व सोर अशा दोन्ही मासांचा प्रचार भारतांत वेदिक 
कालापासून आहे. ' हादश मासा: संवत्सरः ' म्हृणजे वारा 
मासांचें एक वर्ष ही कालगणनादेखील वैदिक कालाइतकीच 
प्राचीन आहे. पण सोर वर्षाचे दिवस सुमारे ३६५ असतां 
चांद्रमासाचे दिवस मात्र २५४ च भरतात. त्यामुळे १२ चांद्र 
मास म्हणजे एक वर्षे असे मानले, तर हळूहळू प्रत्येक मास 
मागे मागे पड लागेल व वसंत क्रःतूंतला चेत्रमास २३३ वर्षात 
सगळया क्रध्तूंत भ्रमण करील. दुसरा परिणाम असा होईल, 
की ३३ सौर वर्षात चांद्र वर्षांची संख्या एका वर्षाने वाढेल. 
असें होऊं द्यायचे नसेल, तर बत्तीस किवा तेहतीस चांद्र 
महिन्यांनंतर एक चांद्र मास अधिक धरणें भाग आहे. भारतीय 
ज्योतिविदांनी हा उपाय अवलंबून चांद्र व सौर या दोन्ही 
वर्षांचा मेळ घातला. 

संहिता व ब्राह्मणे यांत यज्ञ व संवत्सर हे पर्यायवाचक 
शब्द असल्याचें दाखविणारीं अनेक वचनें आहेत. लो. टिळ- 
कांच्या मतें यज्ञ ही संवत्सराचीच एक प्रतिमा होती. त्या 
प्रमाणे यज्ञ बारा चांद्र मासांत पूर्णहि होत असे. परंतु नवीन 
यज्ञाची सुरुवात संवत्सरारंभीं व्हायची असल्यामुळे यज्ञदेवता 
प्रजापति हा उरलेले बारा दिवस (चांद्र वर्षापेक्षा सोर वर्ष 
सुमारे ११-१२ दिवसांनी मोठें असतें. ) नव्या वर्षाच्या 
यज्ञाची तयारी करण्यांत घालवितो, असें अथवंवेदांत (४. ११. 
११ ) म्हटलें आहे. सर्व वर्षभर श्रम केल्यामुळे क्रभू (म्ह. 
क्रतु) हे या अवधींत आपली गति मंद करून सूर्याचा 
पाहुणचार घेतात, असें जें क्र्ग्वेदांत वचन आहे, तें देखील 
या अधिक दिवसांनाच अनुलक्षून आहे. ' वेदाय उपजायते ' 
(क्र. १. २५. ८) या मंत्रांशाचा अर्थहि संदर्भावरून अधिक 
मास असाच घेतला पाहिजे. 

वाजसनेयी संहितेंत अधिक मासासाठी अंहसस्पति व मलि- 
म्लूच अशीं दोन नांवें आलीं आहेत (७. ३०; २२. ३०). 
यांतील मलिम्लुच शब्दावरूनच मलमास हा रब्द आला आहे. 


अधिक मास १ 


तेराव्या मासाला ऐ. ब्रा. मध्येहि निद्य म्हटलें आहे( ३. १). 
वेदाच्या ज्या भागांत अधिक मासाचा उल्लेख आहे, तो 
सनपूर्व १५०० वर्थांच्या सुमारास तयार ज्ञाला असावा, असें 
कांही युरोपीय पंडितांचें म्हणणें आहे. पण शं. वा. दीक्षित 
यांच्या मते अधिक मास धरण्याची पद्धत सनपूर्व सुमारें पांच 
हजार वर्षांपासून भारतांत प्रचलित असावी. 

'वृहन्नारदीय व पद्म या पुराणांत पुरुपोत्तममासमाहात्म्य व 
'मलमासमाहात्म्य या प्रकरणांत अधिक मासाचें महत्त्व वणिलें 
आहे. त्यांत अधिक मासांत करायची व्रतें, दाने, उद्यापनें 
यांचा विधि सांगितला असून फलश्रुतिहि निवेदिली आहे 

'अधिकमासकृत्ये -- या मासाची पुरुषोत्तम म्हणजे विष्णु 
हो देवता मानळी असून त्याच्या कृपेसाठी पुढील कृत्य 
करण्यास सांगितलें आहे - पुजा, पापक्षालनासाठी मलमासत्रत, 
प्रत्येक दिवशीं अनरसे इ. पक्‍्वाचचे तेहतीस या संख्येने कांस्य- 
'पात्रांत भरून पात्रासह त्यांचें दान, पादत्राणे व छत्री यांचें 
दान, सुवर्णदक्षिणा, इत्यादि. महाराष्ट्रांत अधिक मासांतलें 
'अनरक्यांचें वाण बहुधा जावयाला देतात. कन्या व जामात 
यांना लक्ष्मीनारायणस्वरूपी मानलें आहे, त्यांतून ही पद्धत 
आली असावी. 

जीं कर्मे अन्य वेळीं करणें दाक्य असेल, तीं अधिक मासांत 
वर्ज्ये सांगितलीं आहेत. उदा० अग्त्याधान, देवप्रतिष्ठा, राज्या- 
भिपेक, विवाहोपनयतादि संस्कार, गृहारंभ, गृहप्रवेश, देशांतर- 
यात्रा, इत्यादि. 

अधिक मासांत मृत झालेल्यांचें श्राद्ध व महालय, श्‌द्ध 
मासांत त्या तिथीस करतात. अधिक मासांत जन्मलेल्या 
बालकाचा जन्ममास त्या नांवाचा शुद्ध मास असेल तो धरतास. 
'पाहा-अधिमासत्रत. [ पं. ज्यो.; पु. चि.; म. ज्ञा. को. ] 


र मागला वौद्ध धर्मशास्त्रांतळे सात नियम 
आथकरणसमथा थस्मा झघांत विवार निर्माण झाल्यास 
'त्याच्या शांतीचे उपाय म्हणून पुढील सात नियम सांगितले 
आहेत -- (१) संमुखविनय - दोन्ही पक्षांनी एकत्र येऊन 
धमंविवादाचें ज्ञानाने परीक्षण करणें (२) स्मृतिविनय- 
भिक्षूला अपराधाची स्मृति करून देगें (३) अमूढविनय- 
मतिभ्रमाने केलेल्या अपराधाची जाणीव (४) प्रतिज्ञातकरण- 
वृद्ध भिक्ष्जवळ जाऊन अपराधनिवेदन करणगें (५) यद्भ- 
यसिक-आवासांतल्या सर्व भिक्षंना एकत्र करून विवाद- 
परीक्षण (६) तत्पापीयसिका - अपराधाविपयीं विस्मरण 
झाल्याचा बहाणा केल्यास दुसर्‍या भिक्षूने त्याला समजावणी- 
च्या मार्गाने कबूल करायला लावणें व (७) तिणवत्थारक - 


९! 


२ भारतीय संस्कृति कोडा 


अपराधी माणसाने स्वतःला तृणाने झांकणें. [ पा. सा. इ. ] 


आधिवारतेही श्रिववाहून नंदीचे एक वेगळें स्वल्प. या 
आधकारनदढ] ल्वळपात तो वाहन नसून सेवक असतो. 
त्याचें रूप पुर्ण क्रिवा अधें मानवी असतें. कांही पंडितांच्या 
मतें नंदी हें शिवाचेंच वृषभरूप आहे. वाहनाची कल्पना सन- 
पूर्वे पहिल्या-दुसऱ्या शतकांत उगम पावली असावी आणि 
गुप्तकालापूर्वी नंदीला मानव रूप मिळालें असावें. कालिदासाने 
त्याचें वर्णन शिवाचा द्वारपाल असे केलें आहे -- 
लतागृहद्दारगतो$थ नन्दो 
वामप्रकोष्ठापितहेमवेत्र: । 
मुखापितेकाडगुलिसंज्ञयेव 
मा चापलायेति गणान्‌ व्यनैषीत्‌ ।। 
(कुमार सं. ३. ४१) 
अथ - (शिवाच्या तपोवनांत मदनाचा प्रवेश झाल्यावर 
साहजिकपणेंच ल्रिवगणांच्या चित्तांत विकृति उत्पन्न झाली. 
मग) लतागृहाच्या दारांत (पहारा करीत ) उभा असलेला व 
ज्याने आपल्या डाव्या हातांत सुवर्णाची वेतकाठी घेतली आहे 
असा नंदी नाकावर वोट ठेवून ' चंचल वनूं नका ' 
शिवगणांना इद्यारा देता झाला. 
रामायणांत त्याचें वानररूप वणिलें आहे (वा. रा. १६. 
शि ). सर्वे शेव पुराणांतून नंदी मानवरूपांतच आढळतो. मर्ति- 
कलत त्याच्या मूति शिवासारख्याच घडवितात. फक्त त्याचे 
उुढचे दोन हात जोडलेळे असतात. द. भारतांतल्या अनेक 
शिवालय़ांच्या प्रवेशद्वारावर अशा दिवसदृश नंदीमूर्ती आढळ- 
तात. पण असे असलें तरी नंदीचें वृषभरूप मात्र केव्हाहि 
विसरले गेलें नाही. पाहा - नंदी, नंदीशम्‌ति. [डि. हि. इ. ] 


म्हणून 


हः त्र द्गा ची पी 
अधिगारी च एक शाखा. मलबारमधील प्राम- 
प्रमुखाचे नांव. [ का. ट्रा. स. इं. | 
अधिदे ग्रह्यज्ञ वगेरे कर्मात मख्य 
धिदवता (१९ कर्मात मुख्य देवतेच्या उजव्या 


वाजस स्थापन केलेली देवता. [सं. को. ] 


अधिदेव वेदान्तदशेनां द स स 
धिदेवत तदशनांतील पारिमारि शब्द. इंद्रियांच्या 
डोळ्यांची स वता. जसें -हातांची इंद्र, पायांची ब्रिष्ण, 
च सूय, इत्यादि. त्या त्या देवता ह्या त्या हत्यारे 
शापार चालवितात. उपनिषदांत उपासनेसाठी ब्रह्मस्वरूपाचीं 


जीं प्रतीके सांगितली आरे , 
आहेत, त्यांच आकाश ठे > 
प्रतीक मानलें आहे ( । श हें अधिदेवत 


छान्दो; ३.. १३. १), गीतेत श्रीकृष्ण 


खंड पहिला 


अजुंनाला ' पुरुपश्चाधरिदैवतम्‌ ' >: पुरुप म्हणजे अधिदैवत 
होय, असें सांगतो (८. ४). पुरुप या दाब्दाने सूर्यांतला पुरुप, 
पाण्याची देवता किवा वरुणपुरुप, इ. सचेतन सूक्ष्मदेह्धारी 
देवता विवक्षित असून हिरण्यगर्भाचाहि त्यांत समावेश होतो. 
पाहा - हि्रिण्यगर्भ. [गी. र. पृ. ७०८ ] 


अधिमासत्रत अधिक मासांत करायचें मासत्रत. याचा विघि 
उपवास किवा नक्‍तभोजन. तेहतीस गुडघृतमिश्र अपुपांचें 
(अनरसे) दान. दानाचा मंत्र असा -- 
विष्णुरूपी सहस्रांशु: स्वपापप्रणाशन: । 
अपुपान्नप्रदानेन मम पापं व्यपोहतु ।! 
अर्थ - विष्णुरूपी, सर्वपापनाशक सूर्य, (मीं केलेल्या) अपुप- 
दानाने माझें पाप नष्ट करो. 
मग प्रार्थना, ब्राह्मणभोजन व पुरुषोत्तममाहात्म्याचें श्रवण. 
ब्रताचें फल-पापनाश व सुखसमृद्धीची प्राप्ति. या व्रताचा 
केथा अशी -- 
नहुषराजाला इंद्रपद मिळाल्यावर तो उन्मत्त जाला व 
त्याने शचीची कामना धरली. तिच्या महालांत जाण्यासाठी 
त्याने अगस्त्यादि त्ररषींना आपली पालखी वाहायला लावल. 
पाळखींत बसल्यावर तो अगस्त्याला “ सर्प, सर्प '(लवकर चल) 
म्हूणाळा, तेव्हां अगस्त्याने ' तूंच सर्व हो ' असा झाप दिला. 
नेहुप सर्ययोनींत पडला. शेवटीं व्यासांच्या आदेशानुसार त्यान 
हे ब्रत केलें व तो सर्पयोनींतून मुक्‍त झाला. पाहा - अधिक 
गक | कुळ] 


आत्रेयज्ञ वेदान्तांतील पारिभाषिक शब्द. धक्षाचा अधि- 
्ठाता. सर्व यज्ञांचा अधिपति. ' अहं हि सवे 
यजानां भोक्ता च प्रभरेव च "२ मीच सर्वे यज्ञांचा भोक्ता व 
भभु आहें, असें श्रीकृष्णाने अर्जुनास सांगितलें आहे ( गीता 
९. २४१ 


अधिवासन ' अधिवासयति स्थापयति देवता अनेन इति ' 

(>ज्याच्या योगाने देवतेची स्थापना करतात, 
असा एक विधि ), अशी याची व्याख्या आहे. तेल, हळद, इ 
३ब्यांनी स्थायनीय मूर्तीचें शुद्धीकरण व संस्करण करणें, याला 
अधिवासन म्हणतात. हें प्रतिष्ठेच्या पूर्वदिवशीं सायंकाळी 
रतात. हीं संस्कारद्रव्यें पुढीलप्रमाणें एकंदर २२ आहेत-- 
मृत्तिका, गंध, शिला, धान्य, दूर्वा, पुष्प, फल, दि, घृत, 
स्वस्तिक, सिंदूर, शंख, काजळ, रोचना, पांढर्‍या मोहूऱ्या, 


१२२ 


पुढीलप्रमाणे - विष्णुस्वरूप सूर्याची पूजा. . 


अधीवास 
सुवणं, रुपें, तांबे, चामर, दर्थण, दीप व प्रशस्त पात्र. [ शर. क. ] 


आगे सोमरस काढण्यासाठी ज्या दोन फलकांवर 
[धषवण सोमलता ठेऊन ती दगडांन॑ कुटतात, त्या फल- 
कांना अधिपवण असें नांव आहे ( अथव. ५. २०. १७; 
वाः ना र रेक्टर)” 


आचिष्ठान १) भशिय, वस्तूची र राहण्याची जागा. 
आत्मनो भोगायतनं गरीरम्‌ ' > आत्म्याचे 
भोग भोगण्याचें ठिकाण, स्थान म्ह्णजे बरीर होय. (वात्स्या. 
१. १. ९ ). म्हणून शरिरालाहि अधिष्ठान म्हटले आहे. 
प्रत्येक पदार्थाला अधिष्ठान व उपाधि अक्षी दोन अंगे दिसतात. 
उदा० सोनें व सोन्याचा दागिना. यांत सोनें हें अधिष्ठान व 
दागिना हा उपाधि आहे. उपाधि ( आकार ) बदलला, को 
त्याला निराळें नांव पडतें. यावरून जगांतलीं भिन्न भिन्न नावें 
उपाधीलाच लागतात; अधिष्ठानाला नाहीत, असा सिद्धान्त 
आहे (ब्र. सि.मा. ). 
भकक्‍्तिमार्गात मानवहूदय हें भगवंताचे अधिष्ठान मानलेले 
आहे. गीता सांगते-- 
ईइवर: सर्वभूतानां ह॒द्देशे$जंन तिष्ठति । 
भ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूडानि मायया ।। 
( १८. ६१ ) 
अर्थ -- हे अर्जुना, ईश्वर सर्व भूतांच्या हृदयांत राहून 
यंत्रावर चालविल्याप्रमाणे सर्वे भूतांना ( आपल्या ) मायेने 
चालवीत असतो. 
(२) स्थापत्य शास्त्रांत इमारतीच्या चोथर्‍्याला किवा 
जमिनीबरोबरच्या सर्वात खालच्या घटकाला हें नांव आहे 
( कामिकागम ३०. ५ ). 


अधिसामकृष्ण पक पौराणिक राजा. मत्स्य पुराणाच्या 
केश मतें शतानीकाचा पुत्र. वाय्‌, विष्णु व मत्स्य 
या पुराणांत या राजाच्या पुढे भविष्यकालीन राजवंश सांग- 
ण्यास प्रारंभ झाला आहे. हा राज्य करीत असतां वायुपुराण 
लिहिलें गेलें. हस्तिनापुर महापुरांत वाहून गेल्यामुळे याने 
आपली राजधानी कौशांबीला नेली (वायु पु. २. २७. २५४). 
विष्णु व मत्स्य या पुराणांत अधिसोमक्रृष्ण व भागवतांत 
अधिसीमक्रृष्ण असे नांवाचे पाठभेद आहेत. [ प्रा. च. को. ]. 


म्य उपरणगें. वेदकाळीं पुरुष आपल्या कवड्यांवरून 
अधांवास हें वस्त्र परिधान करीत (क्र. १. १४०. ९) ; 


अधीवास 
स्त्रियाहि अत्या वस्त्राचा उपयोग करीत. 


मूल अधोमुख जन्माला आलें तर 
त्या अशुभाचा परिहार करण्यासाठी 
ही शांति आहे. प्रथम गोमुखप्रसवशांति, रुद्र या देवतेची 
स्थापना व पुजा. मग अग्निस्थापनापूर्वक आग्निमुख. मुख्य 
देवतेसाठी कलञस्थापना करून रुद्राब्याय व रुद्रसूक्त यांचे 
पठन. समिधा, चरु, आज्य व तिल यांचा प्रधान होम. मग 
वलिदान, पूर्णाहिति व वाळकासह यजमानाला अभिपेक. [ विद्या- 
धरक्ास्त्री भिडे ] 


अधामुखजननद्ांति 


< सत्तावीस नक्षत्रांत पूढील नक्षत्रे 
अधायुख नक्षत्रगण अधोमुख आहेत - 
* आइलेषवह्ियमपित्र्यविशाखयुक्तं 
पुर्वात्रयं हातभिषा च नवाप्युडूनि । 
एतान्यधोमुख गणान्यशुभानि नित्यं 
विद्याघ्यं भूमिखननेषु च शोभितानि ।॥। 
आदलेषा, कृत्तिका, भरणी, मघा, विज्याखा, पूर्वा, पुर्वापाढा 
पूर्वा भाद्रपदा व शततारका हीं नऊ नक्षत्रे अधोमुख असल्या- 
मुळें अशूभ असून तीं विद्या, अर्ध्ये व भूमि खणणें या 
कार्यासाठी शुभ होतात. [ ज्योतिःसारसंग्रह ] 


न प्राचीन काळचें कमरेभोवती कसून वांधायचें 
गधावरल ( निबिड निपीडित ) छोटे वस्त्र. त्याचा एक 
पदर॒ नाभीच्या खालीं असे. वरच्या टोकाची गांठ बांधीत व 
खालचें टोक सुटे ठेवीत. दुसर्‍या पदराचा मागच्या बाजूने 
कांचा खोचल्यावरहि कांही भाग वर राही. शरीर वांकविल्या- 
वर वस्त्र वर ओढलें गेल्याने उजव्या मांडीचा कांही भाग 
उघडा दिसे. अधोवस्त्र वापरण्याची ही पद्धत गुप्तकाळीन 
मूर्तीत दिसून येते. [ ह. च. ] 


८. स्त्रीधनाच्या सहा प्रकारांपैकी एक. हे सहा प्रकार 
गुच्या मनूने पुढीलप्रमाणे सांगितले आहेत-- 
अध्यग्न्यध्यावाहनिक दत्तं च प्रीतिकमंणि । 
भ्रातसातृपितृप्राप्तं षड्विधं स्त्रोधनं स्मृतम्‌ ।। 
( मनू ९, 4 र्ड ) 
अर्थ - अध्यग्नि, अध्यावाहनिक, सणासुदीस पतीकडून 
प्रेमभेट म्हणून मिळालेले, भाऊ, माता व पिता यांनी दिलेलें, 
असे स्त्रीधनाचे सहा प्रकार आहेत. 


%३ 


भारतीय संस्कृति कोडा 


विवाहकाले यत्‌ स्त्रीम्यो दीयते ह्मग्निसन्रिधो । 
तदध्यग्निकृतं सद्भि: स्त्रोधनं परिकीतितम्‌ ।। 
( कात्या. स्मृ.) 
अर्थ- विवाहाच्या वेळीं, अग्नीसमक्ष स्त्रियांना जें (द्रव्य ) 
दिलें जातें, त्याला सज्जनांनी अध्यग्निसज्ञक स्त्रीधन, असें 
नांव दिलें आहे 


अध्यवसाय ,  दमवेति विवयपरिच्छेदो निश्‍चय: व ( ल्ल 

र हच अश्या प्रकारे विषयाचे ज्ञान होणें. 
याला निश्‍चय म्हणतात ). निश्‍चय म्हणजेच अध्यवसाय होय. 
* निश्‍चयो ५ध्यवसाय: स्यात्‌ू' (अमर) . कोणतीहि गोष्ट तडीस 
नेण्यासाठी या अध्यवसायाची अत्यंत जरुरी असते. सांख्यांच्या 
मतें * अध्यवसायो वृद्धि: ' २ अध्यवसाय म्हणजेच वुद्धि होय. 
(सां. का.). ही वुद्धिच पुरुषाला भोगापवर्ग देते. 


अध्यक्ष | अध्यक्ष्णोति समन्तात्‌ व्याप्नोति इति ' (सवे 
“ बाजूनी पाहणारा, व्यापणारा अतएव आयव्ययादि 
कृत्यांचा निरीक्षक अधिकारी म्हणजे अध्यक्ष होय. ) (हलायूध). 
' अध्यक्षाधिकृतौ समौ ' असें म्हणून अमरकोशांत अध्यक्ष व 
अधिकारी हे समान मानले आहेत. वेदोत्तर व पाणिनीच्या 
कालांत एखाद्या खात्यावरच्या वरिष्ठ अधिकाऱ्याला अध्यक्ष 
म्हणत. कौटिल्याच्या मतें एकेका विभागाचा उच्चतम प्रशासक 
म्हणजे अध्यक्ष होय. अर्थक्रास्त्रांत पंचवीस अध्यक्षांचीं नांवें 
आलीं आहेत. त्यांत अश्वाध्यक्ष व गवाध्यक्षहि आहेत. 
पाहा - अर्थशास्त्र. [ पा. भा. ] का 


अध्यात्म रामायण 1११ कथन करणारा सुप्रसिद्ध 
थ. याला अध्यात्मरामचरित किवा 
आध्यात्मिक रामसंहिता, असेंहि म्हटलें आहे. हा उमामहे- 
श्‍वरांच्या संवादांतून विस्तारलेला ग्रंथ आहे. उमेची प्रार्थना 
अशी-- * भक्तियोग हें जरी परमेश्‍वरप्राप्तीचें श्रेष्ठ साधन 
असलें, तरी परमेश्‍वराचें स्वरूप अनेकांनी अनेक प्रकारें 
वणिल्यामुळे त्याविषयी निश्‍चय होत नाही. तरी तुम्ही मला 
परमेश्वराचे खरें स्वरूप सांगावें. ' त्यावर शिवाने तिला 
समग्र अध्यात्म रामायण सांगितले. 
अध्यात्म रामायणाचा मूलाधार वाल्मीकीचें रामायण हाच 
आद. मात्र कांही ठिकाणीं कर्त्याने मूळ रामायणांत बदल केला 
आहे. उदा० दशरथाने केलेल्या पुत्रकामेष्टींत अग्नीने दिळेला 
पुरोडाश कोसल्या व केकयी यांना मिळाला असतां, त्यांनी 
आपल्यांतला अर्धा अर्धा वांटा सुमित्रेला दिला, अशी कथा 


खंड पहिला 


अध्यात्म रामायणांत सांगितली असून वाल्मीकि रामायणांत 
तो अग्निदत्त पायस दशरथानेच सर्व राण्यांना वांटून दिला 
आणि त्यांतहि सुमित्रेला दोनदा दिला असें म्हटलें आहे 
या ग्रंथाची ७ कांडे व ६५ सर्ग आहेत. याचा रचनाकाल इ. 

स. १५ वें हतक हा मानलेला आहे. कोण्या शिवोपासक राम- 
शर्म्याने हा ग्रंथ रचला, असें भविष्य पुराणांत ( प्रतिसर्ग पर्व) 
म्ह्ट्लें आहे. हा रामशर्मा म्हणजे रामानंदस्वामीच होय, असेंहि 
कांही लोक म्हणतात. पण संद्योधक तें मान्य करीत नाहीत. 
या ग्रंथावर अद्वेतमताचा प्रभाव तर आहेच; शिवाय योगमाग 
व तंत्रमार्ग यांचाहि प्रभाव आहे. मुख्यतः वेदान्त व भक्ति 
याची सांगड घालण्याकरितां गीतेच्या व श्रीमद्‌भागवताच्या 
आधारावर हा ग्रंथ लिहिलेला आहे, असें श्री. नरहर गणश 
जाशी म्हणतात. हा ग्रंथ रामभक्‍तांसाठी अत्यंत महत्त्वपूणे आहे, 
अस त्यांत म्हटलें आहे. यांत रामाला विष्णूचा अवतार मानल 
असून त्याचबरोबर तो निर्गण परब्रह्म आहे, असेंहि म्हटल 
आहे. इथे सीता ही योगमाया असून रावण हा रामाचा 
विरोधभक्त आहे. र माचें अवतारकार्य वाचकांच्या डोळ्यापुढ 
सेतेत राहावें, अशा तऱहेने अध्यात्म रामायणाची रचना आहे 
नाळकांडांतील रामहृदयस्तोत्रापासून तों उत्तर काडात 
कीसल्येला रामाने तत्त्वज्ञान उपदेशिलें आहे, तिथवर रामाची 
नेरनिराळचा लोकांनी केलेलीं स्तोत्रे या ग्रंथांत जागोजाग 
आढळतात. भागवतांतल्या कृष्णकथेचें अनुकरण करून या 
प्रथांत रामाच्याहि बाललीलांचें वर्णन केलें आहे. कृष्णान 
अजुनाला गीता उपदेशिली, त्याच धर्तीवर अध्यात्मरामायणात 
रामाने लक्ष्मणाला उपदेश केला असून तो रामगीता या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. या रामगीतेचा पहिला इलोक असा- 

आदो स्ववर्णाश्रमवणिता: क्रिया: 

कृत्वा समासादितशुद्धमानस: । 

समाप्य तत्पवंमपात्तसाधन 

समाश्रयेत सद्गरुसात्मलब्धय ॥। 

( उत्तरकांड ५.७) 
अर्थ - प्रथमत: मनष्याने स्वत.च्या वर्णाश्रमांनुसार ( नित्य- 
नेमत्तिक) कर्मे आचरावीं. त्यायोगे अंतःकरणशु दि होईल 
उडे तिच्यामळे शमदमादि साधनें प्राप्त झालों असतां कर्मा- 
पेरणांतच केवळ गरफटन न राहतां आत्मज्ञानासाठी सद्गुरूचा 
आश्रय करावा 

त्यापुढे राम म्हणतो - जगामध्ये दिसणारे नानात्व अनित्य 
नसून नाम-खूपांच्या पलिकडचें परब्रह्मतत्व हेंच काय तें एकमेव 
सत्य होय. मनुष्याच्या संसारबंधाला एकमेव कारण म्हणजे 
अज्ञान आणि त्याच्या नाश्ाचा एकच उपाय म्हणजे आत्मज्ञान 


१२५ 


अध्यापक 


होय. श्रद्धायुक्त होऊन आणि मन निर्मळ करून गुरूकपेने 
तत्त्वमसि ' इ. वाक्‍्यांनी जीवात्मा व परमात्मा यांचें एक- 
रूपत्व जाणावें आणि मेरूप्रमाणे निश्चल, सुखरूप होऊन 
राहावें. 

तुलसीदासांच्या रामचरितमानसावर अध्यात्म रामायणाचा 
प्रभाव बराच आहे. 


व्ह सुत्रहाण्यय्‌ या कवीने 
अध्यात्मरामायण कातनळु हेल्गु भापेत रचलेला 
ग्रंथ. यांत शंभर ' कीतंनां मध्ये संपूण रामायणकथा वणित 
आहे. हीं कीतंनें १२ किवा १४ चरणांचीं आहेत. कर्नाटक- 
सारंग, मंगलकेशिको, ललितपंचमी, इ. अप्रसिद्ध राग या 
काव्यांत पाहायला मिळतात. १९ व्या शतकाच्या प्रारंभीं 
हा कवि होऊन गेला. थाचीं हीं कौतंनें आंध्रांत लोकप्रिय 
आहेत. [डि. सा. इं.म्यु. म्यु. ] 


व्यात्वतदी - मा अण्णम्माचार्याने तेलुगु भाषेत रच- 
अध्यात्मसकातनछु छळों आध्यात्मिक गीते. अण्ण- 


म्माचा्य हा तिरुपतीच्या ' तल्लपाकम्‌ ' संगीतरचनाकारांपैकी 


एक होता. तिरुपति संस्थानाने हीं गोते प्रकाशित केलीं 
आहेत. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 

च्य “ उपेत्य अधीयते अस्मात्‌ इति ' (> ज्याच्या 
पक 


जवळ जाऊन अध्ययन केलें जातें तो अध्यापक 
होय ) . विशिष्ट ग्रंथांच्या अध्यापनामुळे अध्यापकांचे अनेक 
भेद मानलेले आहेत. चरणांतगंत विषयांचे नियमपुर्वक 
अध्यापन करणाऱ्याला आख्याता म्हणत (अष्टा. १. ४. २९). 
स्वाध्यायविषयक ग्रंथांचे अध्यापन करणाऱ्याला प्रवचनीय 
म्हणत. ' प्रवचनीयो गुरु: स्वाध्यायस्य ' ( अष्टा. ३. ४.६८). 
वेदिक ग्रंथांचे प्रवचन करणार्‍याला प्रवक्ता म्हणत ( अष्टा. 
२. १. ६ ). वेदांगांचें शिक्षण देणाऱ्याला अनूचान म्हणत. 
' अंगाघ्यायी अनूचान: ' ( बोौघा. गृ. सू. १. ४ ). उपनयन 
करणाऱया गुरूला अवबौष्ट म्हणत. जेवढ्या कालासाठी शिष्य 
अध्यापनाबद्दल प्रार्थना करी, तेवढ्या कालावरून त्याला 
मासाध्यापक इ. नांवे मिळत. अष्टाघ्यायींत दारुणाध्यापक, 
घोराध्यापक, इ. आणखी कांही अध्यापकांचे प्रकार सांगितले 
आहेत. विद्यार्थ्यांना कठोर शिस्तींत वागवून अध्यापन करणा- 
ऱ्यांना हीं नांवें होतीं. अनुभवी, सरळ व आदर्श अध्यापकांना 
काष्ठाध्यापक, परमाध्यापक, स्वाध्यापक असें म्हणत. घोकपट्टी 
करून घेणाऱ्या अध्यापकाला भूश्याध्यापक म्हणत. [ पा. भा. ] 


अध्याय १२६ भारतोय संस्कृति कोठा 
मोठ्या ग्रंथाच्या लहान अंगाला अध्याय असें नांव यांतले अधि हें पद महत्त्वाचें आहे त्याचा अर्थ 

सध्याच आहे. अध्यायसदुल ञन्नीं विभागणीचीं आणखी अधिष्ठान असा आहे. आचार्यांनी अधिष्ठानाची सत्ता 
कांही नांवें पुढील दलोकांत दिलीं आहेत-- स्वीकारून वोद्धांचा गून्यवाद टाळला आहे. अध्यासांत दोन 
सर्गो वर्ग: परिच्छेदोद्घाताध्य,याडःकसंग्रहा: । पक्ष असतात. ज्याच्यावर आरोप होतो तो एक पक्ष व ज्याचा 
उच्छवास: परिवर्तःच पटल: काण्डमाननम्‌ । आराप हाता ता दुसरा पक्ष. उदा० रज्जु हा एक पक्ष व 


स्थानं प्रकरणं चेव पर्वोल्लासाह्लिकानि च । 


अर्थ-- सगं, वर्ग, परिच्छेद, उद्‌घात, अध्याय, अंक, संग्रह, 
उच्छ्वास, परिवर्त, पटल, कांड, आनन, स्थान, प्रकरण, पर्व, 
उल्लास, आ£ ( इ. नांवें संस्क्रृत ग्रंथकारांनी आपल्या 


ग्रंथांच्या परिच्छेदांना वा प्रकरणांना दिलेलीं आहेत ). 


-_ * असर्थभूतरज्जो सर्थारोयवत्‌ अजगद्रूवे ब्रह्मणि 
अध्याराप जगद्रपारोपवत्‌ वस्तुनि अवस्त्वारोपो5व्यारोप:' 
(> सर्प नसलेल्या रज्जूवर सर्याचा, त्याचप्रमाणे जगद्रूप नस- 
लेल्या ब्रह्मावर जगाचा आरोप होतो, तद्वत्‌ अवस्तूवर वस्तूचा 
आरोप करणें याला अध्यारोप म्हणतात ). ब्रह्म सत्य, जग 
मिथ्या व जीवत्रद्यीक्य, या तीन गोष्टींची सिद्धि वेदान्तशास्त्र 
करतें. पण अज्ञ जनांच्या समजुतीप्रमाणे जग सत्य आहे, असें 
गृहीत धरून व सृष्टीचे उपक्रमोपसंहार सांगून नंतर ' एक 
मेवाद्वितीयं ब्रह्म ' ( र ब्रह्म हें एकमेव व अट्रितीय आहे ) 
हा सिद्धान्त सिद्ध करावा लागतो. म्हणून वेदान्ताच्या प्रकरण- 
ग्रंथांच्या प्रारंभीं ' अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपळ्चं प्रपः्च्यते ' 
( >अध्यारोप व अपवाद या दोहोंच्या साहाय्याने निष्प्रयंच 
ब्रह्माचा प्रपंच केला जातो), असे म्हटलेळें असतें. [व्र. सि. मा.] 


८__ स्त्रीधनाच्या सहा प्रकारांयेकी एक 
अध्यावाहानक लक्षण पुढाल इलोकांत केले आठे -- 
यत्‌ पुनलंभते नारी नौयमाना तु पेतकात । 
अध्यावाहनिक नाम स्त्रौधनं परिकीतितम ।। 
( कात्या. स्मृ. ) 
थै--वित्य़ाच्या घरांतून पतिगृहीं जातांना स्त्रीला जें 
धन मिळतें, त्याला, अध्यावाहनिक स्त्रीधन, असें म्हणतात 
[सं. इं.डि.] 


अद्रेतदर्शनांतला एक पारिभाषिक गव्द. अयथार्थ- 


अध्य र - 
मध्यास दत अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान किवा ' अतस्मिस्तद 
बुद्धि: ' म्हणजे तें नसलेल्या ठिकाणीं तें आहे अशी वृद्धि होणें 


याला अध्यास म्हणतात. शुक्‍्तीच्या ठिकाणीं रुप्याचा किवा 
रज्जूच्या ठिकाणीं सर्पाचा भ्रम होणें, हीं याची उ दाहरगें 
हेत 


सर्थ हा दुसरा पक्ष. 
जगन्मिथ्या 


या दोहोंमुळे अध्यास होतो. ' ब्रह्मा सत्यं 
हा अटद्रेतवेदान्ताचा परम सिद्धान्त आहे व तो 
सिद्ध करण्यासाठी शंकराचार्यांनी अध्यासाचा अवलंब केला 
आहे. मिथ्या जगाचा सऱ्य ब्रह्म या अधिप्ठानावर अआमाने 
आरोप होतो हें सिद्ध करून त्यना ब्रह्माची सत्यता व 
जगन्मिथ्यत्व पटवायचे आठे 

ताकिकरांच्या मतें अध्यास हा प्रमाणाने सिद्ध 
पण आचार्थांच्या मरते लोकव्यवहार तसा होत असल्यामुळे 
अध्यास संभवनीय आहे. परमार्थत: दोन धरमीचें तादात्म्य 
नसणें व धर्माचें मिश्रण न होणें याला विवेक म्हणतात. या 
विवेकाच्या अभावामुळे अध्यास होतो. आत्मा व देहादि हे 
दान पृथक्‌ पदाथ आहेत. तसेंच त्यांच अनक्रमे चैतन्य व 
जाड्य हे धर्महि भिन्न आहेत. तेव्हा वस्तृत: धर्मी-धर्मीचा व 
थ्मा व धम यांचा अध्यास संभवं नये. पण अविवेकामळे तो 
सभवता. परस्पर भेदज्ञान न झाल्यामुळे देहावरच आत्म्याचा 
आराप हातो व जन्ममरणादि देहाचे धर्म आत्म्यावर आरोपित 
हातात. म्हणजेच आत्मा व देह यांची भिन्नता न कळल्यामळे 
“मी अमक आहें व हे अमके तमक्रे पदाश माझे आहेत 
अस वाटू लागतें. सऱ्यानृताचें मिथनीकरण होऊन (खर्‍या 
खाट्याच्या मिश्रणाने) हा अध्यास निर्माण होतो. कारण 
सत्याच्या ज्ञानावांचून मिथ्याज्ञानाचा संभव नाही. सत्य म्हणजे 
चिदात्मा व अनत म्हणजे देहे, इंद्रिये इत्यादि. या दोन 
धर्मोर्चि मिथूनीकरण झालें. की “मी मनुष्य आहें व पृत्र- 
भार्यासंपत्ति हीं माझीं आहेत', असा संसर्गरूप अध्यास होतो. 
अध्यासावस्थत सत्य व मिथ्या यांचा परस्परविवेक होऊं 
दकत नाही. 

अध्यासाचें स्वरूपलक्षण शंकराचार्यांनी पढीलप्रमाणे केलें 
आहे -- 


होणारा नाही. 


स्मृतिरूप: परत्र पृवंदृष्टावभास 
अश - एखाद्या पदार्थांत तत्सदृश अ्णा दुसर्‍या एखाद्या पूर्वदृष्ट 
पदाथांचा स्मृतिरू्प अवभास होणें 
झिप पाहिल्यावर पूर्वदृष्ट स्मृतिरूप रुप्याचा व रज्ज 
पाहिल्यावर तसाच सर्पाचा त्यांवर आरोप होत असतो. हाच 
अध्यास हाय. रज्जु पाहिल्यावर प्रथम सर्याचें स्मरण व 
त्यानेतर सर्पाचें ज्ञान अशी ती प्रक्रिया आहे. ही सर्यज्ञानाची 


फि 


खंड पहिला 


स्मृति सरपहिन भिन्न वस्त॒ आहे. अधिप्ठानाचें 
शिप ही शिप आहे व रज्ज हा रज्ज आहे, असे ज्ञान झाल 
की त्यावरचीं रूपे व सर्थ यांचा अध्यास दूर होतो 

ध्यास हा सत्‌ व असत्‌ यांहन विलक्षण अतएव अनिर्वच- 
कारण तो 
सत्‌ असता, तर त्याचा वाध झाला नसता. सद्वस्तूचा कधीहि 
वाध होऊं जकत नाही. तो असत म्हणावा, तर असत्पदार्थाचें 


कधीहि ज्ञान होऊ ननल्यामळे सथार्चि ज्ञानच होऊ नय. पण 
ते हात 


नय आहे. रज्जूवर भासलेला सर्प हा सत्‌ नः 


म्हणन अध्यासाचे निरूपण अनिर्वचनीय या शब्दान 
करावें लागते 
'निरपाधिक व सोपाधिक असे अध्यासाचे दोन भेद आहेत 


राप किवा कर्म यांनी क्षव्ध झालेल्या अज्ञानापासून उत्पन्न 
हाणारा व तत्त्वजञानाचा विरोधी असा जो भ्रम, व त्यामुळे 
निर्पाथिक चिठरूप आत्म्याच्या ठिकाणीं अहंकाराचा अध्यास 
हाण, याला निर्पाधिक म्हणतात. तत्त्वज्ञानाने तो बाधित 
टता. अविद्येमुळे मायोपाधिक ब्रह्माच्या ठिकाणीं जीव व 
इश्वर या रूपान भेदाचा आभास होण, याला सोपाधिक 
€गतात. उपाधीच्या निवत्तीने त्याचा निरास होतो 

_ थैध्यासाचे ज्ञानाध्यास व अर्थाध्यास असे आणखीहि दोन 
मी आहेत. ज्ञानाध्यासांत एका वस्तूचा दुसर्‍या वस्तुवर 
शारोप होतो. सर्प व सर्वज्ञान हौं भिन्न आहेत. सर्पाचा अध्यास 
जे अर्थाध्यास व सर्पज्ञानाचा अध्यास म्हणजे ज्ञानाध्यास 
* पेतन्यस्वरूप ब्रद्मावांचन जेवढे म्हणून व्यावहारिक व 
भातिभासिक पदार्थ आहेत, त्या सर्वांचा ब्रह्माच्या ठिकाणी 
सारोप करणें, याला अर्थाध्यास म्हणतात. आत्मसाक्षात्कार 
शऱ्यापुर्वी ज्यांचा बाध होत नाही, ते पदार्थ व्यावहारिक व 


आत्मज्ञानापूर्वो ते पदार्थ प्रातिभासिक 
दहात. [ 


स्प 


ं त अ. 


ज्यांचा बाध होतो 
वे[दक द्षांकर अटेतमतानवाद ] 


पश्ुयागांतील पशहननाच्या अधिष्ठात्री दवतला 
मळत अध्पिंग असें नांव आहे. ' अभििुर्वे देवानां 
(35 अश्चिगु हा देवांचा शमिता अथात्‌ शामित्र कम 
"णारा होय), असें ऐतरेय ब्राह्मणांत म्हटलें आहे (२. ७) 
आहेत य ब्राह्मणांत ( ३. ) अधिगुप्रैषाचे कांही मंत्र दिले 
असा ला... तू प्रारंभ ' देव्या: शमितार उत मनुष्या आरभध्वम्‌ 
हू. या मंत्रांत दिव्य आणि मानुप शमित्यांना पशूला 
ञा मुन आणण्यासाठी आवाहन केलेलें आहे. वध्य प्यूचे 
त्या हेत्यला अनुज्ञा देतील व हननानंतर पश्षूचे अवयव 


तिथे अवयवांच्या देवतांत विलीन होतील, अपा विश्वास 


अघ्रिगुप 


२9 अध्वयुर 


या मंत्रांचा कांही भाग ऐक्‌ न जाईल इतका हळू म्ह॒गा- 


यचा असतो, तर कांही भाग तीन वेळां म्हणायचा अततो.. 
[हि.ध.] 

बरवातोते * यस्य भ्रातूव्य: सोमेन यजते ' (> ज्याचा 
अभ्वरकर चुलतभाऊ (शत्र) सोमयाग करीत आहे), 


त्याने ही इष्टि करावी, असें मैत्रायणी संहितेंत म्हटलें आहे 
(२. १. ७). त्यावरून सोमयागाचें फल त्याला मिळं नथे 
या उद्देशाने ही इष्टि असते. शत्रच्या यज्ञांत मुख्य दिवसाचे 
अनष्ठान असतें, त्या दिवशीं तीन्ही काळांत (त्रिकाळ) ही 
ड्स्टि करायची असते. अग्नाविष्णू, सरस्वती व वृहस्पति, 
या या इष्टीच्या देवता होत. 


« 'अधघ्वरंयाति इति! (चअध्वरांत (यागांत) जातो 
अध्वयु तो -अमर ) यज्ञांतळला एक प्रमुख त्रत्विज्‌. अध्वर 
म्हणजे यज्ञ. ध्वरा > हिसा ज्यांत नाही तो. यज्ञामध्ये पश- 
याग असला, तरी यज्ञांतील हिसा ही हिसा नव्हेच, असें शास्त्र- 
कारांनी सांगितलें आहे ('तस्माद्यज्ञे वधो$वध: '-मनु. ५. २९). 
अशा अध्वरामध्ये प्रमुखत्व स्वीकारतो, तो अध्वय्‌ होय. यज्ञा- 
मध्ये विविध कामे मंत्र म्हणन अध्वर्थला करावीं लागतात 
त्या वेळीं कोणते मंत्र म्हणायचे ते ब्राह्मणमप्रंथांमध्ये सांगितलेले 
असतात. हे मंत्र यजवेदांत सांगितले आहेत म्हणन यजवेंदास 
अध्वर्य्वेद असेंहि म्हटलें आहे. अध्वर्यू हा साधारणपणे 
कोणतेंहि कार्य आरंभिण्यापूर्वी यजमान व ब्रह्मा यांची अनुज्ञा 
घेतो व अन्य क्रत्विजांना आजा देतो. सामान्यतः अनेकांच्या- 
कडन तीं तीं कामें करवून घेण्याची जवाबदारी अध्वर्यवर 
असते. या आज्ञापनास प्रे असें म्हणतात. उदाहरणार्थ-- 
सोमाय राज्ञे क्रीताय प्रोह्ममाणायानुरब्रह, ब्रह्मन्‌ वाचं यच्छ, 
सुब्रह्मण्य सुब्रह्मण्यामादूय, प्रतित्रस्थात: सवनोयान्‌ निवंप । 

(सत्या. श्रौ. सू. ८. १) 
अर्थ -- (हे होत्या,) विकत घेतलेल्या सोमराजाला नेलें 
जात आहे त्यासंबंधी मंत्र म्हण. हे ब्रह्या, वाडइनियम कर. 
सुब्रह्मण्या, सुब्रह्मण्यानामक सामगान कर. हे प्रतिप्रस्थात्या, 
सवनीय पुरोडालांचा निर्वाप कर. 
यांत होता, ब्रह्मा, सुब्रह्मण्य आणि प्रतिप्रस्थाता या चोघांना 
अध्वर्यूने वेगवेगळे प्रेप दिलेले आहेत. अध्वर्य्‌ हा शब्द 
कोणतेंहि काम पुढाकार घेऊन करणारा या अथी रूढ झाला 
आहे, तो याचमुळे. अध्वर्यूच्या गटामध्ये प्रतिश्रस्थाता, नेष्टा 
व उन्नेता असे तीन क्र्ृत्विज असतात. कोणत्याहि श्रौतयागा- 
मध्ये अध्वर्यु असावाच लागतो. आहुति देण्याचें प्रमुख काम 


नअध्वर्यु 


'अध्वर्यूच करतो. अध्वर्यूचें काम खरोखरीच अवघड आहे. त्याला 
अनेक प्रकारचीं कामें विधियुक्त पार पाडायचीं असतात; 
'तर्सेच तीं करीत असतांना प्रत्येक कृतीस मंत्र म्हणावे लागतात. 
हे मंत्र वरेचसे याजुप असतात. हे छंदोरहित असून लहान- 
'मोठेहि असतात. कोणत्याहि कामांत चूक झाल्यास प्रायशिचत्त 
करावें लागतें. अध्वर्य्‌ हा चपळ असावा लागतो. त्याचें पाठांतर 
'अस्खलित असलें पाहिजे. त्याला पुढोल कर्माचें चांगलेंच 
अवधान पाहिजे. एक कर्म करीत असतांना पुढे चौथ्या कर्मा- 
'पर्यंत त्याचें लक्ष गेलें पाहिजे. ' आचतुर्थात्‌ कर्मणो5भिसमीक्षेत। 
इदं करिष्यामीदं करिष्यामीति ' (आप. श्रौ. सू. १. २. ११ ल 

घ्वर्यूच्या या चपळतेवरून तैत्तिरीय आरण्यकांत अध्वर्यूला 
चक्षु म्ह्ट्ले आहे (१०. ६४). म्हणजे अध्वर्यूची हाळूचाल 
-डोळ्यांडतकी जलद होणें आवश्‍यक असतें असा त्याचा अर्थ 
'सोमयागांत बहुतेक वेळां अध्वर्यूलाच सोमाचा याग कराव 
लागतो. त्याला सोमपानहि अनेक वेळां करावें लागतें. इतर 
क्वृत्विजांच्या कामाची माहितीहि अध्वर्यूला असावी लागते. 
यज्ञीय करमकांडाचा विस्तार झाला, तसतसे अध्वर्यूमध्येहि भेद 
'पडलेळे दिसतात. प्राच्याध्वर्यू हा देशभेद आहे. शाखाभेदाने 
कमकांडांतहि भेद पडले व त्या त्या क्षाखेप्रमाणे आध्वर्यव 
करणाऱ्या 'त्र्त्विजाला कठाध्वर्यु, कलापाध्वर्यु अशीं नांवें 
'पडलीं आहेत. पाहा - अग्निष्टोम. [ विद्याधरशास्त्री भिडे र 
'पा. भा. ] 


ना मार्गे, पंथ. पण तंत्रज्नास्त्रांत जगत्‌ किवा सृष्टि असा 
वा त्याचा अर्थ आहे. तंत्रमतें अध्वा गुद्ध व अशुद्ध असा 
दोन प्रकारचा असतो. शुद्ध अध्वा म्हणजे महामाया हें ज्याचें 
उपादान कारण आहे, असें सात्त्विक जगत्‌ होय. शिवाची 
परिग्रहशक्ति अचेतन व परिणामश्यालिनी मानली जाते. 
तिलाच बिदु म्हणतात. शुद्ध विदुर्चे नांव महामाया असून तो 
सत्त्वमय जगताच्या उत्पत्तींत उपादानकारण बनतो. अशद्ध 
बिढु म्हणजे माया. ती प्राकृत जगताचें उपादान कारण होते 
महामायच्या क्षोभांतून शुद्ध अध्वा व मायेच्या क्षोभांतून 
अशुद्ध किवा मायाध्वा उत्पन्न होतो. [ बलदेव उपाध्याय ] 


पग त्रयोदडी (१) मार्ग शु. १३ शी. या तिथी- 
अनग त्रयोदरा धल 
अनग त्रयादशा पासून एक वर्षभर प्रत्येक १३शीस 
अनगांची (काम) निरनिराळ्या नांवांनी, फुलांनी आणि 
नेवेद्यांनी पुजा (हे. व्र. २. १-८ ). (२) चेत्र किंवा भाद्र शर. 
१३ शी. प्रतिमासीं वस्त्रावर कामदेवाची प्रतिमा काढन 
तिची पूजा ( पु. चि. २२३ ). र 
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भारतोय संस्कृति कोदा 


अत वेश्यांसाठी काम्य व्रत. रविवारी पुनर्वसू, 
अनगदान त्रत व्य जे आहे. असता 
पुष्य किवा हस्त नक्षत्र आलें असतां, 
त्या दिवशीं वेश्येने विष्णु व काम यांची पुजा करावी, विद्वान्‌ 
ब्राह्मणाला विष्णुरूप मानून त्या रात्रीं रतिसुख द्यावें व 
विष्णुप्रतिमा आणि ञय्यादि साहित्य दान द्यावे, असा याचा 
विधि आहे. याप्रमाणे तेरा महिने ब्रत करायचें असतें. याची 
कथा अद्ी - 
नारदाच्या शापाने कृष्णाच्या सोळा हजार स्त्रिया पुढील 
जन्मीं वेश्या झाल्या. पुढे त्यांना दाल्म्य त्र्रपीने हें व्रत सांगून 
त्यांचा उद्धार केला. [ मत्स्य पु. ७० ] 


अवग चौर्‍यांयश्ी सिद्धांपैकी एक. हा जातीने ग्द्र 
असून गोड देशाचा रहिवासी होता. हा डोंवि- 
पाच्या तिसर्‍या पिढींत येतो. [पु.त.नि.] 


अनंगरंग कल्याणमल्लाचा कासशात्वाबहील एक ग्रंथ 
कल्याणमल्ल हा १५ व्या शतकांत होऊन गेला. 
लादी घराण्यांतील लाडखान नामक एका सरदाराचा त्याला 
आश्रय होता. आपल्या धन्यासाठीच कल्याणमल्लाने हा ग्रंथ 
लिहिला. रतिरहस्य व कामसुत्र या ग्रंथांचा आधार घेऊन 
त्याने हा ग्रंथ लिहिलेला आहे. 
या क्षणभंगुर विशवांत एकच गोष्ट सत्य आहे 
म्हणजे कामिनीसमागमाचा आनंद. | 
दर आहे, असें कल्याणमल्लाचें मत 


वती 
हा आनंद ब्रह्मास्वादसहो- 
आहे. [ कामकल्प ] 


अनं ना हा पद्मवज्लाचा शिष्य ४ सिद्धांपे 
अनंगवः मककन ' असून टं सिद्धांपेकी 
एक आहे. पूर्व भारतांतील गोपाल नांवाच्या 
राजाचा हा मुलगा असे भानलें जातें. याच्या अनेक ग्रंथांचे 
तिबेटी अनुवाद तिबेटांतल्या तंजूरमध्ये सांपडतात. हा वज्र- 
यानी पंथाचा एक आचार्य होता. प्रज्ञोपायविनिश्‍चयसिद्धि हा 


याचा संस्कृत ग्रंथ त्या पंथांत महत्त्वाचा मानला जातो. 
[ आर्यसंस्कृति ] 


अनंगत्रत ( मु्तर ऱ् शंकर ) काम्य ब्रत. स्त्री व पुरुष 
दोघांनाहि हें करतां येतें. ब्रतारंभ मार्ग० शु. 

१३ शीस करतात. व्रताची देवता शंकर असून प्रत्येक 
महिन्यांत भिन्न भिन्न नांवांनी त्याची पुजा केली जाते. पूजा, 
उपोषण व जागरण या तीन्ही गोष्टींना या वतात सोरयच 
महत्व आहे. व्रतावधि एक वर्ष. उद्यापनाच्या वेळीं अरधनारी- 

नटेश्‍वराची सुवर्णप्रतिमा करून तिला सर्व राजोपचार समर्पण 


खंड प हिला 


करतात. ब्रताचें फल 
[ब्रतराज ] 


(८ वें शतक ) एक संस्कृत नाटककार. तापस- 
वत्सराज हें याचें सुप्रसिद्ध नाटक' होय. हें उदयन 
केथाचक्राशीं संबद्ध आहे. यांत वत्सराजाच्या विरही अवस्थेचे 
प्रामुख्याने प्रणयन आहे. [ सं. सा. इ. ] 


अनंगहपे 


अनाग्नेदग्ध अग्निदग्ध पाहा. 


अनघात्र तिथिब्रत. माग ० व. ८ मीस गोमयाने पवित्र 
केलेल्या वेदीवर अनघ व अनघा य नांवांनी 
दान अहाळीं स्थापन करून त्यांची पूजा करावी व पुढे एक 
वेपेवर्यत प्रत्येक व. ८ मीस हें ब्रत चालवून मग त्याची सांगता 
केरावी, असे हेमाद्रि सांगतो. फल - पापनाश [हे.व्र.] 


मागं ० व. ८ मी. या दिवशीं वासुदेव व लक्ष्मी 


ञ नघ (9 

व्ष यांच्या दर्भमति बनवन त्यांची पूजा करतात 
देजेचा मंत्र * अतो देवा... (क. १. २२. १६) हा आहे. 
ण््नेः ] 


(१) विष्णूची तापसी कला. सात्वत तंत्राचे अनुयायी 
पैकी ए याला संकर्षण म्हणतात. तो आपल्या सहस्र फणां- 
अकरा की फणेवर पृथ्वी धारण करतो. याच्या कपाळांतून रुद्र 
रूपांनी प्रकट झाला. नागराजे अनंताच्या कृपाप्रसा- 
साठी त्याची प्राथना करतात. नारद-तुंबर्‌ त्याची कीति 
रे पा भे ( भाग पु. ३. २६. २५; ४. ९. १४, विष्णु पु 
एकच १३-२७ ). देवकीचा सातवा पुत्र बलराम व अनंत हे 
केड़े होत. जलप्रल्याच्या वेळीं अनंत हा विश्वाला आपल्या- 
म्हणतात नच (भाग. पु. १०. ६८. ४६). याला शेष असेंहि 
आपली चि कि अनन्तश्‍चास्मि नागानाम्‌ ' म्हणून त्याला 
(२) कत मानलें आहे ( गोता १०. २९). [.ई-] 
भाष्य या. >. पन श्रौतसूत्राचा टीकाकार. प्रज्ञापरिशिष्ट- 
(३) (४४७ मे.ता. को. 
जातक रज वें शतक) गोत्र गाग्यं. विदर्भातला राहणारा. 
प्रथाचा कर्ता. [भा. ज्यो. ] 
तेक ) अनंतसुधारस नांवाच्या पंचांग- 
ग्रंथ सुर्यसिद्धांताला अतुसरणारा आहे 


शतक ) एक मराठी कवि. हा मूळचा 


अने 


ऱ्जं 
७ कनु श्ज्प > 
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- संपत्ति व आयुरारोग्य यांची प्राध्ति. 


अनंतचतुदंशी 


सातारा जिल्ह्यांतील मेथवड या गांवचा राहणारा. पुढे याला 
श्रीरामदास स्वामींनी निलंगाबादेस मठ स्थापून दिला होता 
व हा तिथेच राहत असे. याची हजार पंधराशे कविता सध्या 
प्रसिद्ध आहे व आणखीहि कांही उपलब्ध झाली आहे. याने 
सुलोचनागहिवर, सुलोचना आख्यान व रामदासस्तुति या 
नांवाची काव्ये लि/हेलीं आहेत. याच्या उपलब्ध काव्यांतील 
अनेक उल्लेखांवरून याची बरीच कविता अजून अनुपलब्ध 
असावी, असें वाटतें. [म. सा. ] 


(६) अनंत चतुर्दशीस पूजा करून हाताला बांधतात, तो 
१४ गांठींचा दोरा. 


अनंतगं उडीसांतल्या भुवनेश्‍वरजवळ खंडगिरी नांवाची 
खुफा जनांची लेणी आहेत. हीं इ. स. च्या पहिल्या 
शतकांत खोदलेलीं आहेत. त्यांतल्या एका गुंफेचें नांव अनंत- 
गुंफा असं आहे. त्या गुंफेत एक चक्र व चार घोड्यांच्या रथांत 
बसलेल्या सूर्याची मूति कोरलेली आहे. हा सुर्यरथ अंधकाररूपी 
राक्षसाच्या अंगावरून जात आहे. अशा प्रकारच्या सूयमाति 
बोधगया, भाजे या ठिकाणींहि आढळतात. [ डि. हि. इ. ] 


नड 


(१) भाद्र० शु. १४ शीस हें ब्रत करतात 
अनतचचतुदशा ह काम्य ब्रत असून याचा अवध चोदा 


वर्षांचा आहे. गतवेभव परत मिळावें, या हेतूने मुख्यत: हें द्रत 
सांगितलें आहे. हें व्रत सावंत्रिक नाही. कोणी उपदेशिल्यास 
किवा अनंताचा दोरा सहजपणे सांपडल्यास हें ब्रत घेतात व 
मग तें त्या कुळांत चालू राहतें. अनंत अर्थात्‌ विष्णु ही याची 
मुख्य देवता असून शेष व यमुना या गोण देवता आहेत. 
पूजेचा विधि पुढीलप्रमाणे -- 
सकाळीं नदीवर स्नान करून सुशोभित अशी मांडवी 

तयार करतात. तिच्याखाली सवतोभद्र मंडल काढून त्यावर 
तांब्याचे किवा रुप्याचें पुर्णपात्र ठेवून त्यांत अष्टदळ काढतात. 
त्यावर सात फणांचा दर्भाकुरांनी बनविलेला शेष नाग ठेवून 
त्याच्यापुढे चौदा गांठींचा रेशमी दोरा ठेवतात. कुंभाला 
वस्त्रयुग्माचें वेष्टन करतात. कुभांतल्या जलाला यमुना म्हण- 
तात. प्रथम यमुना व शेष यांचें पुजन झाल्यावर मग त्याच 
पुर्णपात्रांत अग्न्युत्तारण करून बसविलेल्या अनंतमूर्तीरचें पुढील 
मंत्राने ध्यान करतात-- 

नवास्रपल्लवाभासं पिडगभ्रूमश्रुलोचनम्‌ । 

पीताम्बरधरं पद्मशऊखचक्रगदाधरम्‌ ॥। 

अलडकृतपयोराशि विशवरूपं विचिन्तये । 


अनंतचतुदंशी 


अर्थ - नृतन आमप्रल्लवाप्रमाणे ज्याची कांति आहे, 
ज्याच्या भुवया, मिद्ला व डोळे पिंगट आहेत, जो पीतांवर 
नेसलेला व शंख-चक्र-गदा धारण करणारा आहे व ज्याने 
सागराला भूपविलें आहे, अश्या विदवरूपाचें (विष्णूचे) मी 
ध्यान करतों. | 

नंतर षोडशोवचारें पूजा करतात. या पुजेत अंगपुजा, 
आवरण पुजा, अष्टोत्तरशतनामपूजा अशा आणखी अंगभूत पुजा 
असतात. पुष्पांजलि झाल्यावर अर्ध्ये देतात. मग दोरकाची 
प्राथंना करून तो चौदा गांठींचा दोरा हातांत किवा गळ्यांत 
बांधतात आणि जुन्या दोर्‍्याचें विसर्जन करतात. वड्या 
घारग्यांचें वायन देऊन व्रतदेवतांचें विसर्जन करतात. सांगते- 
साठी दंपतीभोजन घालतात. 

चौदा वर्षे पूर्ण झाल्यावर व्रताचे उद्यापन करतात. त्याचा 
विधि असा- | 

त्रयोदशीस एकभुक्त. चतुर्दैशीस तीळ, आवळे यांचा कल्क 
अंगाला लावून यथाविधि स्नान. अनंताची पुजा. रात्रौ अइवत्थ" 
समिधा, तिल, व्रीहि, यव, घृत या द्रव्यांनी ब्रतदेवतांचें 
हवन. कथाश्रवण. पूणिमेस प्रातःकाळीं पुन्हा पूजा. _ नंतर 
आचार्यपूजन, प्रतिमादान, गोप्रदान, दक्षिणादान, आशीर्वाद" 
ग्रहण, ब्राह्मण व आंघळे-पांगळे यांस आझदान ब बंतर विष्णु 
स्मरण करून पारण्याचें भोजन. या व्रताची कथा अशी--- 

कौरव-पांडवांचें द्यूत झालें. त्यांत युधिष्ठिर सर्वस्वी हरला. 
पांडवांना वारा वर्षे वनवास आणि एक वर्षं अज्ञातवास 
पत्करावा लागला. एके दिवशीं श्रीकृष्णाने वनांत जाऊन 
पांडवांची भेट घेतली व आपत्तीतून मुक्‍त होण्यासाठी 
य॒धिष्ठिराला अनंतचतुर्दैशीचें व्रत सांगितलें. युधिष्ठिराने 
त्याविषयीं प्रश्‍न केला असतां श्रीकृष्णाने त्याला एक कथा 
सांगितली -- 

कृतयुगांत सुमंतु नांवाचा एक आचारसंपन्न ब्राह्मण होता. 
त्याला शीला नांवाची एक मुलगी झाली. तिच्या जन्मानंतर 
तिची आई मृत्यु पावली आणि सुमंतूने दुसरा विवाह केला 
त्याला ती पत्नी ककंशा मिळाली. पुढे शीलाचें लग्न कौंडिण्य 
मुनीशीं झालें. शीलाची वरात जातेवेळीं सुमंतूने पत्नीला 
म्हटलें, को “ जावईबुवांना कांहीतरी आंदण देऊं या 
ककेशंने त्या गोष्टाला संमति दिली नाही. उलट जावयाचा 
आणि लेकीचा अपमानच केला. दुःखी होऊन शीला आपल्या 
पतीबरोबर निघाली. वाटेंत एका नदीच्या कांठीं कांही स्त्रिया 
एकत्र जमून ब्रत करीत असलेल्या तिला दिसल्या. तें व्रत 
अनंताचें होतें. शीलेने तें त्याच ठिकाणीं आचरिलें आणि 
हातांत अनंताचा दोरा बांधून ती पतीसह घरीं आली. त्या 


१३० 


भारतीय संस्कृति कोळ 


व्रताच्या पुण्याने तिचा संसार समृद्ध ज्ञाळा. कोंडिन्याला त्या 
वैभवाची धुंदी चढली. एके दिवशीं एकांतांत असतां त्याने 
शीलेच्या हातांतला तो दोरा तोडून अग्नींत टाकला. त्यामुळे 
अनंताचा कोप झाला. लक्ष्मी आली तक्षी निघून गेली. शीलेने 
त्याला त्याची चूक समजावून दिली. मग तो अनंताला प्रसन्न 
करून घेण्यासाठी वनांत निघाला. भेटेल त्या प्राण्याला 
' अनंत कुठे भेटेल ' म्हणून विचारूलागळला. कोणी त्याला 
सांगेना. शेवटीं तो आत्महत्येस प्रवृत्त झाला. मग अनंताने 
ब्राह्मणाच्या रूपाने त्याला दर्शन दिलें. नंतर परत घरीं येऊन 
त्याने अनंतत्रत केलें. त्या योगे त्याचें गतवैभव त्याला फिरून 
प्राप्त झालें ( व्रतराज ) 

या ब्रतात सवपुजेचे अवशेष दिसतात. प्राचीन नागपुजक 
लोक वेष्णवधर्मांत प्रविष्ट झाल्यावर, ही नागपूजा व्रतरूपान 
वेष्णवधर्मात आली असावी 

(२) जैन व्रत. ब्रतकाल भाद्र० शु. ११ शी ते पूणिमा 
प्रथमच तीन दिवस एकाशन, चतुर्दशीस उपवास आणि पूजा 
व पूणिमेस पुन्हा एकाशन. या प्रकारें १४ वर्षे ब्रत करतात. हें 
ब्रत अयाध्यजवळच्या पझ्खंड गांवीं सोमशर्मा ब्राह्मणाने 


आपल्या पत्नीसह केलें व मृत्यूनंतर स्वर्गादि सुखें भोगून मोक्ष 
मिळविला. [ जे. व्र. वि. सं. ] 


अने एक मराठी कवि. समप्र महाभारत न रचतां 
नततनय त्यांतील मधलेंच एखादे पर्व मराठींत सांगणारे 
अनेक कवि आढळतात; त्यांपैकी अनंततनय हा एक होय 
त्यान दोन-चार पव लिहिलेली असावीं, असें दिसतें. परंतु 
त्यातल एकच उपल्ध आहे आणि तें म्हणजे उद्योगपवं. हें 
चण्याचे कारण त्याने पुढीलप्रमाणे दिलें आहे -- 
पूर्वो मुक्तेश्वर । अनेक कवोंच्या ईइवरें । 
आरंभिलें भारत सारे । भाषाधारें रचावया ।॥। 
परी तें न गेलें समाप्ती । ऐसें तकुंनी सर्व मती । 
चतुथानंतर॑ पंचमी प्रीती । ' उद्योगी ' मती संचरली ॥ 
अनंततनयाचें नांव त्र्यंबक असावें, असें उद्योगपर्वांतील 
अनेक उल्लेखांवरून दिसतें - 
ही त्र्यंबके आपुली वाणी । वाकपुष्पांची गुंफिली श्रेणी । 
अपिली असे श्रोकृष्णचरणीं । अर्थ सांधे घमघमीत ।। 
या व्यतिरिक्त या कवीचें वसतिस्थान, काल, इत्यादींबद्दल 
माहिती उपलब्ध नाही. याच्या उद्योगपर्वाची ओवी संख्या 
अदमास सहा हजार आहे. याने आपला ग्रंथ व्यासकृतीवरून 
फार काळजीपुर्वक लिहिला असून प्रत्येक अध्यायाच्या शेवटीं 
त्यांत मूळ भारताच्या किती व कोणत्या अध्यायांतील कथा 


क टा 


खंड पहिला 


भागांचा समावेश केला आहे, हेंहि सांगितलें आहे. प्रत्येक 
अध्यायाच्या ज्ेवटीं उपसंहारादाखळ याने एक एक इलोक 
घातला असून, त्या इलोकांत त्या त्या अध्यायांतला कथाभाग 
सारांशरूपाने सांगितलेला आढळतो. [ म. सा. ] 


र व एक व्रत. भाद्रपद, वैशाख किवा मार्गशीर्ष 
अनत तृताया त ता धा. नन 

या मासांच्या शु. ४ थीपासून एक वर्षपर्यंत. 
भरताची देवता गौरी असून प्रत्येक मासीं वेगवेगळया फुलांनी 
तिची पुजा करतात. [च. व. चि.] 


(१) (१७ वें शतक) पैठणचे एकनाथ महाराज 
यांच्यापासून चोथा पुहष. याच्या वडिलांचें नांव 
आपदेव. या आपदेवाने मीमांसान्यायप्रकाश नांवाचा ग्रंथ 
लिहिला आहे. याच्या घराण्यांत मीमांसाक्षास्त्राचें अध्ययन 
परंपरेने चालू होतें. अल्मोडा व नैनिताल या प्रदेशावर राज्य 
केरणारा बाजबहादूदुर (इ. स. १७ वें शतक) हा चंद्रवंशी 
राजा अनंतदेवाचा आश्रयदाता होता. त्याच्याच प्रेरणेने अनंत- 
द्वाने स्मृतिकोस्तुभ नांवाचा ग्रंथ लिहिला. हा ग्रंथ विस्तृत 
असून लोकप्रियहि आहे. भारतांतील सवंश्रेष्ठ न्यायालयाने 
हा ग्रंथ प्रमाणभूत मानला आहे. 

या ग्रंथांतील विषयांची संक्षिप्त यादी पुढीलप्रमाणे -- 
शर्भाधानादि संस्कार, त्यांचे योग्य काल, नागवलि व नारायण- 
वेलि, कृच्छादि प्रायडिचत्ते, दत्तकपुत्राचा विचार, ब्रह्मचारी 
नम, इत्यादि. दत्त काविषयीं याचीं मतें अशीं - पुतण्या हा दत्तक 
घेण्यास सर्वाहून अधिक लायक होय. तो नसेळ तर सगोत्र 
सपिड, असगोत्र सपिड, सगोत्र असपिड व मग स्वतःच्या 
जातीचा, अश्या क्रमाने मुलगा दत्तक घ्यावा. कन्येचा व 
बहिणीचा पुत्र दत्तक घेऊं नये. दत्तक हा आईबापांचा एकुलता 
न ज्येष्ठ पुत्र असतां कामा नये. उपनयन संस्कार जनक 
(७-5. घरीं झाल्यास, तो दोन्ही गोत्रांचा मानावा. त्याच्या 
-नाहाच्या वेळीं दोन्ही कुलांचें गोत्र विचारांत ध्यावें. दत्तक 
धेतल्यानंतर औरस पुत्र झाल्यास, त्या दोन्ही मुलांना बापाच्या 
नाळमत्तेचा समान वांटा मिळावा. धामिक विधि करून 
एढगीहि दत्तक घेतां येते. 

याशिवाय संस्कारकौस्तुभ, राजधर्मंकौस्तुभ, आग्निहोत्र- 
मयोग; इ. बरेच ग्रंथ याने लिहिले आहेत. कृष्णभक्तिचंद्रिका 
शा नांवाचें एक नाटकहि याने लिहिलें आहे. [हि. ध.] 

र (२) (१३वें शतक) भास्कराचार्यांच्या वंश्ांतला एक 
गाड ही. याने ब्रह्मगुप्त सिद्धान्ताचा २० वा अध्याय व बृह- 
“पातक यांवर टीका लिहिली आहे. [ भा. ज्यो. ] 


अनंतदेव 


१२९१ 


अनंत फदो 


जी आदिनाग किवा आदिशेष याचेंच हें नांव 
नंतनाग आहे. विष्णुधर्मोत्तर पुराणांत याचे मूतिवर्णन 
पुढीलप्रमाणे आढळतें- चतुर्भूज, अनेक फणा, मधल्या फणेवर 
पृथ्वी देवतेची मुत, उजव्या दोन हातांत कमळ व मुसळ, 
डाव्या दोन हातीं फाळ व शंख. 

तिथेच सुरासागर व तालवृक्ष यांचा उल्लेख असल्यामुळे 
मूतिकलेच्या दृष्टीने याचें संकर्थण किवा बलराम याच्याशीं 
साम्य दिसतें. बलराम हा शेषाचाच अवतार मानतात. प्राचीन 
शिल्पकृतींत नागराज बहुधा अर्धसर्प व अर्धमानव या स्वरूपांत 
दिसतो. पण तोच जेव्हा विष्णूचे आसन अथवा शयन असतो, 
तेव्हा तो संपूर्णपणे सर्यरूपांत दाखवितात. पाहा - ज्षेष, 
बलराम. [ डि. हि. इ. ] 


अनंतनागरे याला हल्ली इस्लामाबाद म्हणतात. हे क्षेत्र 
नंतनागक्षत्र काळ्मीरांतल्या मार्तंड पठाराच्या पश्‍चिम 
अंगाला पायथ्याशी आहे. [हि. ध. ] 


र जेनांचा चौदावा तीर्थकर. जन्मस्थान अयोध्या. 
नतनाथ मातापित्यांचीं नांवे-- जयश्यामा व सिहसेन. 
जन्मनक्षत्र - रेवती. लांच्छन - अस्वल (इवेतांबरमतें ससाणा) . 
ज्ञानवृक्ष - पिपळ. मोक्षस्थान- पारसनाथपरवत. यक्ष-याक्षिणी 
पाताल व अनंतमति (इवेतांबरमतें अंकुशा) . हा गर्भात असतां 
य।च्या मातेला शेवटाचें टोक नसलेली ( अनंत) अशी मोत्यां- 
ची माळ दिसली; म्हणून याचें नांव अनंत ठेवलें गेलें. [जे. इ.] 


अनेतपचमी फाल्ग्‌० शु. ५ मी. देवतेचें नांव निदिप्ट नाही. 

तपचसा [हि.ध.] 

अनंतपंथ श्रीविष्णूची अनंत या नांवाने उपासना करणारा 
वेप्णव पंथ. उ. भारतांत बरेली व सीतापुर 

याठिकाणीं या पंथाचीं केंद्रे आहेत. [म. भा. सा.] 


अनंत पद्मनाभ गोस्वामी '. ऐ सतक) तंजाऊर 

मधील कालक्षेपम्‌ या गीत- 
प्रकाराचा सुप्रसिद्ध गायक. हा कांही काल सर्फोजीच्या पदरीं 
होता. याला कोकिळकंठ अशी पदवी होती. [डि. सा. इं. म्यु. म्यु.] 


»_ ५७ (१७४४-१८१९ इ.स.) एक मराठी शाहीर. 
अनत फा हा नगर जिल्ह्यांतील संगमनेरचा रहिवासी 
होता. हा वाजसनेयी ब्राह्मण असून याचें गोत्र कोंडिन्य व 


अनंत फंदो 


आडनांव घोलप होतें. याच्या पत्नीचे नांव म्हाळसावाई असून 
मुलाचें श्रीपति असें होतें. 
मलिक फंदी या नांवाच्या एका 
फकिराशीं याचा स्नेह जमला; 
त्यामुळे लोक यालाहि फंदी 
म्हणू लागले. भवानीवावा |, 
नामक एका पुरुषाच्या कृपेने 
याला तरुणपणींच कवित्वस्फूति 
झाली, अश्ली आह्यायिका 
सांगतात. पुढें याने तमाज्याचा 
ड उभारला व तो तमासगीर 
वनला. याची रचना व म्हण- 
ण्याची धाटगी फारच रसाळ 
होती. श्रोते तल्लीन होऊन 
त्याचें कवित्व ऐकत. एकदा याला वाटेत भिल्लांनी लुटले 
त्या वेळीं याने त्यांच्या नायकावर लावणी रचून म्हटली. 
ती ऐकून सर्वजण खूष झाले व त्यांनी त्याची लूट परत करून 
वर त्याला विदागीहि दिली. 
याची कविता लावणी, कटाव, फटका, इलोक, आर्या व 
ओवी अश्या अनेक जातींची आहे. या सर्व काव्यप्रकारांत त्याचे 
फटके अधिक लोकप्रिय आहेत. 
वम काढुनी शरमायाला । उणें कुणाला बोलुं नको । 
कर्जबाजारी होउनि बहु तूं । बोज आपला दवडुं नको । 
स्नेहासाठी पदरमोड कर । जामिन कोणा राहु नको । 
या फटक्यांतील मार्मिक व्यवहारी उपदेश सर्वांना पटेल असा 
आहे. होनाजी बाळासारख्या तत्कालीन श्ाहिराने ' फंदी अनंत 
कवनांचा सागर ' अशा दब्दांत त्याला गौरविलें आहे. 
एकदा अहिल्याबाई होळकर हिची व याची गांठ पडली 
असतां ती फंदीला म्ह्णाली, को ' तमाद्याचा धंदा करणें हें 
ब्राह्मणास उचित नव्हे. ' तें ऐकून याने तमाज्या सोडून दिला व 
कीर्तन करणें सुरू केलें. 
दुसर्‍या बाजीरावाची याच्यावर बहाल मर्जी होती. त्याने 
फंदीकडून माधवरावाच्या मृत्यूवर श्रीमाधवनिधनग्रंथ नामक 
ओवीबद्ध काव्य लिहवून घेतलें. या ग्रंथामध्ये सहा अध्याय 
आहेत. प्रसादयुक्‍त पण ओजस्वी वाणी व समयसूचकता या 
गुणांमुळे यांची समकालीन शाहिरांवरहि विलक्षण छाप होती. 
[ ऐतिहासिक पोवाडे; म. सा.; म. च. को. ] न 


भाद्र० शु. ७ मी. एक वर्षे प्रत्येक 


अनतफलसप्तमा शु. ७ मीस सूर्यपूजा करणें. या व्रताचे 


१३२ 


भारतीय संस्कृति कोड 
अनंत फल मिळतें. [ हि. ध. ] 


अनेत भारती प मिया १५९०५ इ. स ) देगेमाधु ंधुचा 

ह्मण. याने भागवत ददामस्कंधा- 
वर तमिळ भापेंत कोर्तन नांवाचा ग्रंथ लिहिला; तसेंच 
रामायणाचे उत्तरकांडहि कीर्तन झेलीने लिहिलें. [डि. सा. 
इं. म्यु. म्यु. ] 


अनंतमति जेन यक्षिणी. अनंतनाथाची सेविका ( इवेतां- 
वरमते अंकुशा ). हिचें वर्णन -- 
तथानन्तमती देवी हेमवर्णा चतुभ्‌ंजा । 
चापं बाणं फलं धत्ते वरदा हंसवाहना ।। 
| | ( प्रतिष्ठासारसंग्रह ) 
अथ---सुवण कांतीची. चतुर्भूज. धनुष्य, वाण, फल व वरद- 
मुद्रा धारण करणारी. हंसवाहना. ( इवेतांवरमतें कमल- 
वाहूना.) हंस या हिच्या वाहनावरून हिचें सरस्वतीशीं साधर्म्य 
दिसतें. ही विद्यादेवीहि आहे. [ जै. इ ] 


अवेतवीच ( इ.स. ११ व्या शतकाचा जेनधर्मी 
नंतवोर्य ह यायी मनी जुळा सुमार ) जंनधर्मी, 

दगंवरपंथी आचार्य. याने परीक्षामुख या ग्रंथा- 
वर प्रमयरत्नमाला व अकलंकाच्या ग्रंथावर न्यायविनिशचय- 
वृत्ति अश्या दोन टीका लिहिल्या आहेत. [म. च. को. ] 


काम्य व्रत. मार्ग० मासांत मृगशीर्पं नक्षत्र येईल 
त्या दिवशीं विष्णुपूजा. पुढे पौषांत पुष्यनक्षत्रा- 
वर, माघांत मघा नक्षत्रावर, अक्या क्रमाने त्या त्या मासांत 
त्या त्या मासनक्षत्रावर पुजा करणें. ब्रतावधि एक वर्ष. हेंत्रत 
पुत्र आहे (च. व. चि ). 

(२) प्रत्येक शु. २ येस एक वंपर्यंत विष्गुरूपाने अनंतपुजा 
( विष्णु ध. ३. १५० ) 


अनतत्रत 


विष्णूचे एक अवस्थास्वरूप. शेष नागाची 
शय्या करून विष्णु त्यावर पहुडतो. शेषाची 
फणा त्याच्या मस्त- 
कावर छत्राप्रमाणे 
पसरून राहूते. पायां- 
गती लक्ष्मी सेवा 
करीत बसलेली 
असते. द. भारतां- 
तल्या बहुतेक सवे 


अनंतशयन 


अनंतशयन मूत 


खंड पहिला 


विष्णुमंदिरांत अत्नाच प्रकारच्या मूर्ती आहेत. त्यांना रंगनाथ 
किवा रंगस्वामी म्हणतात. जगच्चालक नारायणाचेंच हें एक 
रूप होय. त्रिवांकुर येथे अनंतशयनमूति चोदा हात लांबीची 
आहे. ६ व्या शतकांत खोदलेल्या देवगढ येथील विल्पांतहि 
अदा प्रकारची एक मूति मिळाली आहे. [डि. हि. इ. ] 


अनंतसुत विठ्ठल ( . ९ वे शतक ) नाना मराठी 
कवि. याने संन्यास घेतला होता. याचा 
दत्तप्रबोध हा ग्रंथ सुप्रसिद्ध आहे. याचा संप्रदाय निवराज 
संप्रदाय या नावाने अस्तित्वांत आहे. या पंथांतळे लोक 
पोतवस्त्र परिधान करून उघड्या अंगाने कौर्तन करतात. 
उभें रहावें कोर्तनीं उघडें । पागुटें नसावें आंगडें । 
कांस घालोनि वाडेंकोडें । गावे पवाडे श्रीहरीचे ।। 


तो आज्ञा शिरीं वाहोन । संप्रदायी करिती को्तन । 
सप्त पिढी वरदान । निबराजा पावन जाहलेसे ।। 


याप्रमाणे कौर्तन करण्याच्या पद्धतीसंबंधीं त्याने आपल्या 
प्रथांत लिहिलें आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


अनंत कारमीरमधीलळ वितस्तानदीजवळचें एक तीथे. 
द्द याला अनंत नाग असेंहि म्हणतात. 

अनंतरे एक वैष्णव क्षेत्र (ब्रह्मांड पु. २३. १७. ५८). 

क्ष्त्र 


अधिक माहिती उपलब्ध नाही. 


अन ,  उडीसामधला एक धर्मपंथ. या पंथाचे 
| ही पंथ व 

ताकूळी प लोक जातपात मानीत नाहीत. कोण- 
त्याहि जातींतल्या मुलीशी लग्न करतात व कोणाकडेहि 
जेवतात. [ म. भा. सा. ] 


अनंताचार्य ( १८वें शतक ) कण्वशाखी ब्राह्मण पंडित. 

काशीचा निवासी. याने कण्वसंहितेवर भावार्थ- 
दीपिका नांवाची टीका, भाषिकसूत्रभाष्य, यजु:प्रातिशाख्य- 
भाष्य, श. प. ब्राह्मणभाष्य, कण्वकंठाभरण, इ. ग्रंथ लिहिलेले 
आहेत. [ वे. सा. ] 


( १६ वें शतक ) हा दक्षिणेंत मेलकोटे येथे राहत 
होता. याने ज्ञानयाथार्थ्येवाद, प्रतिज्ञावादार्थ, ब्रहा- 
जक्षणनिरूपण, इ. अनेक ग्रंथ लिहिले आहेत. त्याच्या ग्रंथांवरून 
त्याचें प्रगाढ पांडित्य कळून येतें. [ हिंदुत्व ] 


अनंताये 
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अनध्याय 


नामात प्रावीन काळीं निरनिराळ्या कारणांनी वेदा- 
नघ्याय £्यरयन विशिष्ट कालांत वंद राहत असे, त्याला 
अनध्याय असें म्हणत. प्रतियदा, अष्टमी, चतुदंशी, पूणिमा 
आणि अमावास्या, या अनध्यायाच्या तिथि होत. बौधायन 
धर्मसूत्र सांगते -- 
हत्त्यष्टमी ह॒यपाध्यायं हन्ति शिष्यं चतुर्दशी । 
हन्ति पळ्चदशी विद्यां तस्मात्‌ पर्वणि व्जयेत्‌ ॥ 

अर्थ - अष्टमीस अध्ययन केल्यास तें गुरूला घातक, चतु- 
देशीस केल्यास शिष्याला घातक आणि पूणिमेस किवा 
अमावास्येस केल्यास विद्धेला घातक होतें, म्हणून पंवंदिवशीं 
तें व्ज्ये करावें. 

याशिवाय प्रतिपदा हा मोठा अनघ्याय होता. प्रतिपदेला 
पाठनाशिनी म्हृणजे पठिताचा नाश करणारी, असें म्हटलें आहे. 
अपरार्काच्या मतें महानवमी ( आश्विन शू. ९ मी ), भा&पद 
वद्यांतलें भरणी नक्षत्र, अक्षय्यतृतीया, रथसप्तमी, य॒गादि 
मन्वादि तिथि, दक्षिणोत्तरायणांचे आरंभदिन, विपुवदिन, 
आणि सोपपदा तिथि या दिवशींहि अध्ययन बंद ठेवावें. 

अनध्यायाचे प्रकार चार आहेत - (१) नित्य (२) 
नेमित्तिक (३) तात्कालिक व (४) आकालिक. 

नित्य अनध्याय - वर दिलेले अनञ्याय हे नित्य होत. 

नेमित्तिक अनध्याय - शिष्य, त्रद्रत्विज्‌, गुरुबंधु व स्वशाखेचा 
श्रोत्रिय, यांपैकी कोणी मृत झाला असतां; तसेंच क्रतुसंधि, 
उत्सवांतलें भोजन, श्राद्धीय द्रव्याचा प्रतिग्नह, ग्रह्णदिन, इ. 
प्रसंगीं होणारा अनध्याय. 

तात्कालिक अनध्याय - कुत्रा, कोल्हा, घुबड, इ. प्षूंचा 
शब्द ऐक येत असतां; आश्योचांतला माणूस, शव, अंत्यज, 
पतित, हे सन्निध असतां; जलांत असता, पशू, वृक्ष व पर्वत 
यांवर आरोहण केलें असतां, श्रोत्रिय विद्वान्‌ घरीं किवा 
आश्रमांत आला असतां; धुके असतां; मध्यरात्री, संध्यासमयीं, 
इ. प्रसंगीं होणारा अनध्याय. निमित्त दूर झालें, की हा 
अनध्याय संपतो. 

आकालिक अनध्याय -अकालीं मेघगर्जना, वृष्टि, एकदम 
वीज पडणें, विवाद, कलह, युद्ध या गोष्टी चालु असतां; 
अजीर्ण, वमन, रक्तस्त्राव झाला असतां; रात्रौ वीज चमकली 
असतां होणारा अनध्याय. याची मुदत आकालिक निमित्त 
झालें असेल, त्या वेळेपासून दुसऱ्या दिवशीं त्या वेळेपर्यंत असते. 

अक्ा प्रकारें अनध्यायाच्या दिवसांची संख्या बरीच वाढ्ली. 
त्यामुळे अनध्याय प्राप्त झाला असतांहि मनांतल्या मनांत 
वेदांची उजळणी करायला, किवा ब्रह्मायज्ञांत वेद म्हणायला 
हरकत नाही, असा पर्याय सांगितलेला आहे. 


अनध्याय 


प्राचीन काळीं महिन्यांतल्या दोन प्रतिपदा हे मुख्य अनध्याय 
असत. त्या दिवशीं विद्यार्थ्यांना संपुर्ण सुट्टी असे. पण अष्टमी, 
चतुदेशी, पुणिमा, अमावास्या, या तिथींस वेदांगांचें अध्ययन 
करण्यास प्रत्यवाय नसे. किवहुना त्या अध्ययनाची उपेक्षा न 
व्हावी, म्हणूनच हे अनध्याय निर्माण केले असावे. वेदमंत्रांत दिव्य 
सामर्थ्य असतें, अशी वेदिकांची श्रद्धा आहे. अपवित्र स्थितींत, 
अपवित्र देश-कालांत आणि मनाच्या खिन्न अथवा भयभीत 
अवस्थेंत, त्यांचें पठण झाल्यास त्या मंत्रांतलें सामर्थ्यं नष्ट 
होईल, या भीतीने वरील नैमित्तिक, आकालिक, इ. अनध्याय 
सांगितले असावे. [ध. सि.; नि. सि.; हि. ध. ] 


__ ८) (१८ वें शतक) वृंदावनांत वास्तव्य कर- 
अनन्य आल जारा एक भक्‍त कवि. याला गोविदलाल 
गोस्वामींकडून राधावल्लभ संप्रदायाची दीक्षा मिळाली होती 
पूर्वनाम भगवानदास. याने ७९ ग्रंथ रचले, असें सांगतात. 
अनन्य अलीकी बानी या नांवाने ते ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. हा 
संपुर्ण संग्रह सुमारें ६००० पदांचा आहे. जुगल प्रेमलीला व 
जुगल माधुरी हे याच्या वर्णनांचे मुख्य विषय होत. याच्या 
ग्रंथांची नांवें स्वप्नविलास, प्रेमसरोवरक्रीडा, शरद्क्रतुविलास, 
जलविहारलीळला, इ. आहेत. [रा. स. ] 


छमिळनाडमधला एक नायन्मार. हा गराखी होता 
अनय एक्रे दिवशीं रानांत गेला असतां याला एका 
वृक्षांत शिवरूप दिसूं लागलें. याने बासरी वाजवन त्याला 
प्रसन्न केलें. तेव्हा शिवाने याला साक्षात दर्शन दिलें [पे. पु. ] 


नर्मदेवरील एक क्षेत्र. इथे स्नान केल्याने नरकभय 
अनरक टळते. [मत्स्य पु. १९३. १-३] 
शि त्र्तुत्रत. हेमंत व शिशिर या क्र॒तंत हें 
अनरकन्रत करतात. मार्ग० शु. १ देपासून याचा प्रारंभ 
होतो. यांत केशवपुजा व '३% नम: केशवाय' या मंत्राचा १०८ 
वेळां जप करतात. [च. व. चि. ] 


अनर्क़ एक मिद्याच वंश. [ वायु पु. ६९: २६४ ] 


बेतगदेर एक जेनत्रत. शास्त्रमर्यादा पाळणे, दुसऱ्यास 
नथढडत्रत सल्ल 

पाप करण्यास सल्ला न देणें, हिसक हत्यारे 
डसर्‍यास न देण, वाईट व निद्य गोष्टींचे चिंतन न करणे ह्‌ 
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भारतीय संस्कृति कोश 
गोष्टींचा या व्रतांत समावेश होतो. [ जॅन धर्म ] 


अनं थमाला वसुपासून झालेला पुत्र. कुमार, शाख 
ल विशाख व नेगमेय हे याचे पृत्र होत. हा वेवस्वत 
मन्वतरातला आग्नेयी दिशेचा स्वामी आठे 


अंनतरक सूफी संप्रदायांतळा पारिभाषिक शब्द. * सोच 
>.* खुदा (परमात्मा ) आहें, ' असा त्याचा अर्थ 
आह. या शब्दाच्या द्रारें सूफी पंथी आत्म्याला परमात्म्याच्या 
स्थितींत विलीन करतात. खदापर्यंत पोंचण्याच्या या अवस्थे- 
श्रत जाण्याच्या सूफोंनी चार पायर्‍या मानल्या आहेत. या 
पायर्‍या क्रमश: चढून जाणें आवश्‍यक असतें पहिली दरीयत 
या पायरीवर नमाज, रोजा व अन्य कांही गोष्टी यांवर 
अमल करावा लागतो. दुसरी पायरी तरीकत. या पायरीवर 
साधकाला एका पीराची (गुरु) आवश्यकता उत्पन्न होते 
पीर भेटल्यावर साधकाचें ज्ञान वाढतें मग तो मारिफत या 
तिसर्‍या पायरीवर आरूढ होतो त्यापुढची पायरी हकीकत 
हा हाय. इथे त्याला अंतिम सत्याची प्राप्ति होते व तो 
स्वत:ला खुदामध्ये विलीन करतो. मग त्याचा देतभाव मिटतो 
मावतू म्हणजंच आत्मा व परमात्मा यांत अंतर राहत 
1. मग तो अनलहक्‌ अर्थात्‌ ' मी खदा आहे, ' असें 
पृुकारीत उठतो 
अनलहक्‌ अश्शी पहिली घोषणा मन्सूर बिन हल्लाज याने 
केला व आपल खुदाशीं अभिन्नत्व जाहीर केलें. हा इराणचा 
सुप्रसिद्ध सूफी साधु होता. पण त्याचा हा उदघोष इस्लामी 
धमंगुरूना धर्मविरोधी वाटला. मुल्ला लोक त्याला खदाईचा 
दावदार समजले व त्यांनी मन्सूरला सुळावर चढविले. खुदा 
व मानव हे दोघे कधीहि एक होणें किंवा असणें शक्‍य नाही, 
असा इस्लामचा सिद्धान्त आहे. [ डॉ. अबदुल अलीम; हि. 
वि. को. ] 


खनव 1 गाभणीचा संस्कार असून गर्भस्राव होऊं 
नवलाभन नय म्हणून तो करायचा असतो ही-ळ 
किवा तिसर्‍या महिन्यांत पुंसवनानंतर हा संस्कार करतात 
न अवलुप्यते गर्भो$नेन इति ' (जो केल्याने गर्भ गळून 
डत नाही, तो अनवलोभन संस्कार होय), अशी याची 
व्याख्या आहे (बेजवाप गृह्यसूत्र), वास्तविक हा अनवलोपन 
असा शब्द असून त्यार्चेंच अनवलोभन असें स्वरूप झालें आहे 
या सस्कारांत गभवतीला पूर्वाभिमख मखरांत बसवन पति 
तिच्या मागे उभा राहतो व कांही मंत्र म्हणून तिच्या उजव्या 


खंड पहिला 


नाकपुडींत दुर्वांचा रस अंगठ्याने पिळतो. मग अवदान विधीने 
भ्रजापतीला चरूची आहुति देतो. मग तिच्या हृदयाला स्पर्श 
करून गर्भाच्या संरक्षणासाठी देवतांची प्राथना करतो' 
[सं. कौ. ] 


अनसूया एक सती. कर्देम-देवहूतींची कन्या व अत्रिक्रषीची 
ह भार्या. हिने तपश्चर्या करून शिवाला प्रसन्न 
केलें होतें. एकदा दहा वर्षे अनावृष्टि झाली असतां लोक 
दुष्काळाने हेराण झाले. अश्या वेळीं आपल्या पर्वतावरच्या 
आश्रमांत हिने तप:सामर्थ्याने गंगा आणली व अन्नधान्य 
पिकवून दुष्काळ निवारिला. मांडव्य त्ररषीला सुळावर चढ- 
विलेल्या अवस्थेंत एका स्त्रीचा धक्का लागला व त्यामुळे 
झालेल्या वेदना असह्य होऊन त्याने त्या स्त्रीला ' सूर्योदया- 
पुर्वी त्‌ विधवा होशील ', असा ज्ाप दिला. ती स्त्री अनसूयेची 
सखी होती. त्यामुळे आपल्या मैत्रिणीच्या सौभाग्यासाठी हिने 
सुर्योदय होऊंच द्यायचा नाही, असें ठरविलें. तेव्हा सवेत्र 
हाहाकार माजला. मग सर्वे देवे आणि क्षि तिला शरण 
आले. अक्षा प्रकारे हिने 
आपल्या तयोबळावर 
सखोचा शाप दूर करून 
मगच सूर्योदय घडविला. 
हिच्या सतीत्वाबद्दळ असूया 
वाटून उमा, लक्ष्मी, सावित्री 
यांनी आपल्या पतींना तिचें 
पातित्रत्य नष्ट करण्या- 
साठी पाठविलें. ब्रह्मा-विष्णु- 
महेशांनी आश्रमांत येऊन 
छा नग्न अवस्थेंत भिक्षा 
पाढाकळा सांगितलें. तिने 
पतीचे चरणतीर्थ तीन्ही 
देवांवर प्रोक्षिले, त्यासरशी 
पानही देव लहान बाळे 
झाले 


''ऊ व मग तिने विवस्त्र होऊन त्यांना स्तनपान दिलें. त्या 
तोन्ही 


अनसूयेची मूति 


तान पुत्र झाले. वनवासांत राम-सीता हिच्या आश्रमांत 
अढी असतां हिते सोतेळा अंगराग व वस्त्रभूषगें देऊन सती- 
न्माचा उपदेश केला -- 
नगरस्थो वनत्थो वा शुभो वा यदि वा5शुभ:। 
यासां स्त्रोगां प्रियो भर्ता तासां लोका महोदया: ।॥। 
( वा. रा. २. ११७. २१ ) 
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"म्ही देवांच्या अंशांनी पुढे तिला दत्त, दुर्वास व चंद्र असे 


अनागामो 


अर्थ -नगरांत राहणारा वा वनवासी, अनुकूल वा प्रति- 
कूल कसाहि असो; आपला पति ज्या स्त्रियांनी प्रिय माजला, 
त्यांना प्रकाशित असे परलोक प्राप्त होतात. पाहा-अत्रि. 


ळे एक जेनब्रत. ब्रतावधि जीवनाच्या अखेरी- 
अनस्तमा त्रत पयत. याचा विधि असा - दोन घटिका 
दिवस झाल्यानंतर व दोन घटिका शेष राहीपर्यंतच्या काळांत 
भोजननिवृत्ति व मंत्रजप. या व्रताची कथा अशो -- 

सुप्रसिष्ठ नगरांत सागरसेन मुनीजवळ एक मांसलोल्प 
कोल्हा होता. मुनीने त्याच्याकडून हें व्रत करवून घेतले. 
त्यामुळे दुसर्‍या जन्मांत तो प्रीतिकर नांवाचा श्रेष्ठीपुत्र म्हणून 
जन्माला आला. त्याने पुडे विरक्त होऊन जिनदीक्षा घेतली. 
[जे.ब्र.वि. सं. ] 


»_ पालिभापेतले १४२ पद्यखंडांचें एक काव्य. 
अनागतवश हें काव्य कस्सय नांवाच्या कवीने लिहिलें 
कस्सपाच्या कालाचा पत्ता लागत नाही. मेत्तेय (मैत्रेय) या 
भावी बुद्धाचे त्यांत वर्गन आहे. त्याच्या एका हस्तलिखित 
प्रतींत, अनागतबुद्धस्स वण्णना, असें लिहिलेलें आहे. भावी 
कालांत होणाऱ्या मेत्तेय वृद्धाविषयीं बौद्धांचा विश्‍वास वाढत 
गेल्याने या ग्रंथाला बरेंच महत्त्व आले. निकाय किवा पिटक 
ग्रंथांत मेत्तेयाचा उल्लेखहि नाही. अपवाद काय तो दीघनि- 
कायाचा. त्यांत मात्र २२ व्या संवादांत ब्‌द्धाच्या तोंडीं असें 
भविष्य घातलें आहे, को ' मेतेयाला हजारों अनुयायी 
मिळतील. ' 

या ग्रंथांत नवीन असें कांही नाही. पुर्वीच्या वृद्ध कथांवरच 
त्याची उभारणी झाली आहे. फक्‍त नांवें तेवढी निराळीं 
आहेत. मेत्तेयाच्या अवताराचा काळ हें सुवगंयृग ठरेल व 
त्या वेळचे राजे व प्रजाजन सत्य व सद्गुण यांच्या आचरणांत 
एकमेकांशीं स्पर्धा करतील, असें त्यांत वणिलें आहे. स्तश्रिस्ती 
धर्मातला मेसाया व हा मेत्तेय या दोघांत संशोधकांना बरेंच 
साम्य आढळलें आहे. मेत्तेय हें व्यक्‍तिनाम नसून तें त्याचें 
गोत्रनाम आहे. 


" बोद्ध दशनांतला एक पारिभाषिक शब्द. ही 
अनांगामा अहंत्‌पदाच्या खालची भूमि आहे. जेव्हा 
सत्काय दृष्टि, विचिकित्सा, शीलब्रतपराभास, कामच्छंद व 
व्यापाद, हीं पांच बंधनें गळून पडतात, तेव्हा बोद्ध साधक हा 
अनागामी होतो. मृत्यूनंतर तो वरच्या भूमींत दाखल होतो. 
तिथेच उत्तरोत्तर उन्नत होत होत, अविद्येचा नाश ञाल्यावर 


अनागामी 


तो अहेत्‌पदाला पोचतो. मग त्याला पुनर्जन्म नाही. म्हणूनच 
त्याला अनागामी ( न-- आगामी चन येणारा ) म्हटलें 


आहे. [ हि.वि. को. ] 

आत्मवादाचा विरोधी सिद्धान्त. ज्यांत 
अनात्मव ळा र 
त्मवाद्‌ आत्म्याचा निषेध केळेला आहे, असा वाद 


म्हणजे अनात्मवाद होय. आत्मवाद ब्राह्मणपरंपरेंतला असून तें 
श्रौतद्शंन आहे, तर अनात्मवाद श्रमणपरंपरेतला असून तें 
वौद्धदर्गन आहे. पालिभाषेंत याला अनात्तवाद असें म्हटलें 
आहे. नैरात्म्यवाद किंवा पुद्गलप्रतिषेधवाद, अशींहि त्याचीं 
पर्यायनामें आहेत. 

वृद्ध हा अनात्मवादी होता. अनात्मवाद हा वृद्धदर्शनाचा 
पाया आहे. कांही लोक असें मानतात, को अनात्मवादांत 
आत्म्याचें संपूर्णतया निराकरण केलेलें आहे आणि हा वाद 
म्हणजे आत्म्याचा अनस्तिवाद किवा भौतिकत्राद आहे. पण 
हा विचार चुकीचा आहे. वौद्धदर्शनांत अनात्मवाद वरील 
अर्थाने स्वीकारलेला नाही. वृद्धाने त्याला शाइ१वतवाद व 
उच्छेदवाद या दोन एकांतिक वादांच्या मधला रस्ता - 
मध्यमा प्रतिपद्‌, असें म्हटलें आहे. शाश्‍वतवादाचा सिद्धान्त 
म्हणजे आत्मा हा नित्य, कूटस्थ, चिरंतन व एकरूप आहे असें 
मानणें. उच्छेदवाद म्हणजे आत्मा नाहीच असें म्हणणें. बुद्धाने 
आपल्या अनात्मवादाला या दोहोंपासून पृथक्‌ करून अभोतिक 
नैरात्म्यवाद या स्वरूपांत त्याची देशना दिली. वृद्ध आत्म्याचे 
वर्णन निषेधात्मक पद्धतीने करतो. रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार 
व विज्ञान हे पांच स्कंध असून ते म्हणजे आत्मा नव्हे, असें 
तो म्हणतो. जीव, आत्मा, सत्ता हे शब्द वोद्ध दर्शनांत समाना- 
थैक आहेत. वृद्धाच्या मतें या शब्दांच्या द्वारे अभिहित होणारा 
पदार्थ म्हणजे एखादी स्वतंत्र सत्ता नसून तें अनेक धर्माचें एक 
सामान्य नामकरण आहे. वृद्धाने व्यावहारिक रूपाने आत्म्याचा 
निषेध केलेला नाही; तर तो पारमाथिक रूपाने केला आहे. 
लोकव्यवहारांत पंच स्कंधांचा समुदाय या रूपांत आत्म्याची 
सत्ता आहे; पण त्याव्यतिरिक्त एखादा आत्मा नांवाचा 
स्वतंत्र पदार्थ नाही, असें त्याचें मत आहे. तो आत्मवादाचें 
खंडन मोठ्या अभिनिवेश्ाने करतो -- 

आत्मवादी पुरुष आत्म्याचे स्वरूप समजून न घेतां त्याच्या 
कल्याणासाठी नाना प्रकारचीं यज्ञयागादि सत्क्रत्ये करीत 
असतो. कल्पना करा, को एखादा पुरुष देशांतल्या सर्वांत संदर 
स्त्रीवर प्रम करोत आहे. मात्र त्याने त्या स्त्रीला कधीच 
पाहिलेले नाही. तिचे रंग, रूप, आकार, गुण, यांपैकी कांहीहि 
त्याला ठाऊक नाही. तिचें नांव आणि गोत्रहि त्याला माहीत 
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भारतीय संस्कृति कोद 


नाही. पण असें असूनहि त्याचें प्रेम मात्र तिच्यावर जडले 
आहे. असा पुरुप लोकांमध्ये जसा हास्यास्पद ठरेल, तदृतूच 
आत्म्याचे गुणधर्म न समजतां त्याच्या पारलौकिक सुखासाठी 
यज्ञयागादि कृत्ये करणें, हें उपहासास्पद व गर्हु॑णीय ठरेल 
(दीघनिकाय). 

उपनिषदांचें सांगणें आहे, की ' 
प्रियं भरवाति * म्हणजे आत्म्याच्या कामनेसाठी सर्व कांही प्रिय 
होतें (वृहदारण्यक). याचा अर्थ जगांत सर्वप्रिय वस्त॒ म्हणजे 
आत्मा हाय. याच आत्म्याच्या सुखासाठी मनष्य विषयांची 
कामना करतो. पण ही कामना किवा काम हाच वद्धाला 
मान्य नाहो. हा काम निर्माणच होऊं नये, म्हणन त्याने एका 
नव्या मार्गांची दीक्षा दिली. त्याची विचारधारा एका नव्या 
मार्गाने प्रवाहित झाली. तो म्हणतो --- 

आत्म्याचे अस्तित्व मानणें, हेंच सर्व अनर्थांचें मळ आहे 
आत्मा मानल्याने अहंकाराचा उदय होतो. आत्म्याला सुख 
व्हाव म्हणून जीव नाना प्रकारांनी शरीराला सुख देऊं पाहतो 
व त्या सुखप्राप्तीचे अनेक उपाय धंडं लागतो. यासाठी 
आत्म्याचा निषेध करणें हाच कामविजयाचा सुगम मार्ग आहे 
वुद्धाच्या या उपदेशाचा प्रतिघ्वनि पुढच्या काळांत अनेक 
द्ध आचार्यांच्या ग्रंथांत उमटला आहे. या आचार्यांनी 
अनात्मवादाच्या व्याख्या अनेक ढंगांनी केल्या आहेत 

आत्मविषयांत बुद्धाने संवातवाद व संतानवाद हे दोन 
सिद्धान्त स्वीकारळे आहेत, असे थरवादी नागसेनाने सांगितलें 
आहू. आत्मा हा रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार व विज्ञान या 
पाचाचा संघातमात्र आहे. ज्या व्यक्‍तीला आपण एखाद्या 
नावाने हाक मारतो, ती व्यक्ति केवळ पंचे स्कंधांचा 
समुच्चय असते. आत्मा कोगी एकम, कटस्थ व नित्य 
नसून, तो नित्य परिवर्तनशील असा स्कंध आहे 

पण बुद्धाच्या मतें आत्मा हा स्कंधांहन भिन्नहि नाही व 
अभिन्नहि नाही. म्हणून संघातवाद ही बद्धाची शिक्षा-दीक्षा 
होती, हें निश्‍चित रूपाने सांगतां येत नाही. संतानवाद 
आत्मा सतानरूप असल्याचें सांगतो. भोतिक व मानसिक, बाह्य 
व आभ्यंतर, इंद्रिय व इंद्रियग्राह्य, अशा पदार्थांचे आत्मा हा 
संतान आहे. विज्षवतः सर्वास्तिवादी बोद्धांचें हें मत आहे 
त्यांनी बुद्धाचा अनात्मवाद हा संतानवादाच्या स्वरूपांत 
स्वीकारला आहे. आत्मा अवस्तु नाही, तर ती नित्य वस्तु 
आहे. मात्र ती स्थिर किंवा कूटस्थ नसन नित्य परिवर्तनशील 
आह्‌. आत्म्याचे घटक क्षणिक व विपरिणामधर्मी आ 
जलप्रवाह किवा दोपशिखा हीं अग्नीच्या किवा जलाच्या 


आत्मनस्तु कामाय सर्व 


क्षणाचे सतान अमनापत, तद्वत्‌ आत्मा केवळ स्कंधांचें संतान आहे- 


खंड पहिला 


वात्सीपुत्रीय वौद्धांनी आत्म्याला पुद्गलळ किवा द्रव्य यांचा 
पर्याय मानले आहे. पण वसुत्रंध्‌ आपल्या अभिधर्मकोशांत या 
मताचे खंडन करतांना सांगतो, की पुद्गलवाद शेवटीं शाइवत- 
वादाकडेच झकतो, हा त्यांतला दोप आहे 

विज्ञाननादी व योगाचारी यांच्या मतें आत्मा केवल विज्ञान 
आहे. सोत्रांतिकांनी आत्मविज्ञानाला सत्‌ व रव मानलें; 
पग नित्य मानलें नाही. वेदान्तांतला आत्मा नित्य आहे व 
ध्र्व आणि नित्य या गब्दांचा साधारण अथव एकच आहे. या 
दृष्टीने तो वेदान्वाच्या जवळ आला आहे. वसुबंधूने ज्याला 
विज्ञप्तिमात्र मानलें, तो तर वेदान्तांतल्या नित्य आत्म्याहून 
अंशमात्रहि भिन्न नाही. 

या अनात्मवादाच्रे कांही सिद्धान्त पुढीलप्रमाणे आहेत-- 
(१) पंच स्कंधांना आत्मा समजगें योग्य नव्हे. कारण ते 
वाधांनी ग्रस्त रोगाधीन आहेत. (२) पंचस्कंध अनित्य आहेत 
अतएव दु:ख आहेत. म्हणन ते आत्मा होऊं शकत नाहीत. 
(३) जर ते आत्मा नव्हेत, तर त्यांच्यापासून निवेंद प्राप्त 
केरून घेतला पाहिजे; तरच निर्वाणाचा लाभ होईल. (४) 
जावर आत्मग्रह आहे, तोवर आत्मीयाचा बोध आहे, वंधन 
आहे व आसक्तिहि आहे. आत्म्याला नित्य व सत्‌ मानले, 
तर खरी अनासक्ति व विरक्ति प्राप्त होणार नाही आणि 
खऱ्या अनासक्तीवांचून निर्वाण दुलंभ आहे. या आणि अश्याच 


*णखी कांही कारणांनी वद्धाने अनात्मवादाची देशना 
दिली आहे. जे 


या देशनेच्या मागे तत्कालीन सामाजिक परिस्थितीचाहि 
वित होता. वैदिक आत्मवादांत कित्येक दोष शिरले होते. 
आत्म्याच्या पारलौकिक कल्याणासाठी यज्ञयाग आणि त्निमित्त 
पशुहिसा सर्वत्र चालत होती. आत्मा हा सवंत्र एकरूप व सम 
भा, वेदान्ती व्यवहारांत मात्र तसे वागत नव्ह्ते जीव हे 
"नाच आहेत व त्यांच्यामध्ये जातिकृत अनेक भेद आहेत, 
"शा धारणेने त्यांचा व्यवहार चालत होता. आचार-विचारां- 
न. विसंगति बुद्धाच्या ध्यानीं आली व तिच्या निरा- 
केरणासाठी त्याने अनात्मवादाची घोषणा केली. या अनात्म- 
शि बळ सिद्धान्ताने यज्ञादि पुण्यकर्मांची व्यर्थता सिद्ध केली 
पासक्ति व समचर्या यांना आधारशिला मिळवून दिली. 
पेर्‍्यांयशीं सिद्ध हे वौद्धमतावलंबीच होते व त्यांनीहि 
*नात्मवादाचाच प्रचार केला. त्यांचे अनुवर्ती नाथपंथीहि 
कद्ध व अर्धयोगी होते. त्यांच्या साहित्यांत अनात्मवाद 
ब ति जीवनाची प्रेरणा व अध्यात्मांतली चरम 
सोत का उभय ख्पांत दिसून येतो. त्यानंतरचे निर्गुनिया 
व मुकी संत यांच्यावरहि अनात्मवादाचा प्रभाव आहे. 


१३७ 


अनावळा ब्राह्मण 


अनात्मवाद हा वस्तुतः मौनवाद आहे. या प्रकरणीं वृद्धाला 
पुढील प्रश्‍न विचारले गेले होते -- (१) जीव ञरीराहन 
भिन्न आहे की अभिन्न ? (२) तथागत (वृद्ध) मृत्यूनंतर 
राहतो किवा नाही? (३) का राह्तहि आहे आणि न 
राह्तहि आहे ? (४) का नाही राहत आहे का नाही न राहत 
आहे ? वुद्धाने या सर्वं प्रश्‍नांचें उत्तर मोनानेंच दिलें. बुद्धाच्या 
या मोनाचा खरा अर्थ काय, याविषयीं आजवर अनेक वोौद्ध 
व वौद्धेतर पंडितांनी तर्कार्चे रान उठवून अनेक मतें मांडलीं 
आहेत. [वो. द. मी.; हि. सा. को. ] 


हतो वृद्धाचा समकालीन एक गृह्पति. याने 
ग्य वुद्धासाठी एक कोटि रुपयांचे दान दिले. 
वृद्धासाठी जेतवन खरेदी करतांना याने त्या भूमीवर सवंत्र 
रुपये पसरून तेवढी रक्‍कम त्याच्या धन्याला दिली. अश्ोका- 
वदान या ग्रंथांत या कथेचा निर्देश आहे. याचें मूळ नांव 
सुदत्त होते. [म. च. को. ] 

ल * उत्पत्तिशून्यत्वम्‌ च ज्याला उत्पत्ति नाहीं 
अनाद्‌ पटक असा पदार्थ. अद्वैत वेदान्ती असे स्‌हा 
अनादि पदार्थ मानतात- 

जीव ईशो विशुद्धा चित्तथा जीवेशयोभिदा । 
अविद्या तच्चितोर्योग: षडस्माकमनादय: ॥। 
अर्थ-जीव, ईइवर, विशुद्ध, चैतन्य, जीवेश्‍वरांचा भेद, 
अविद्या व अविद्येचा चेतन्याश्ीं योग, हे सहा अनादि होत. 


स. क एकाद्या स्माते कृत्यांत जिथे विशिष्ट देवता 
अनादशढवता घ्याव्या असें सांगितलेले नसतें, तिथे अग्नि, 
वायु, सूर्य व प्रजापति या देवता घेतात. त्यांना अनादेशदेवता 
म्हणतात. [ सं. कौ. ] 


_5_ एक सूक्तद्रष्टा. सोमरस व इंद्राचे 
अनानत पारुच्छप ब्ज्ञ, हीं दोन्ही युद्धांत अजिक्य ठर-- 
तात, असे याने म्हटलें आहे ( क्र. ९. ११९. ३. ). 


ग॒जराती खेडावाळ ब्राह्मणांचा एक वर्ग. 
अनावळा ज्ञाहमण सुरतेच्या पूर्वेस ४० मैलांवर असलेल्या 
अनावळ या गांवावरून यांना हें नांव पडले. गुजरातेंतल्या 
व्यारा महालांत ऊन पाण्याचे कांही झरे आहेत. स्कंद लन 
तल्या एका कथेने प्रस्तुत ब्राह्मणांचा या उन्हाळघांशा सबल 
जोडून दिला आहे - 


-अनावळा ब्राह्मण 4 


रामचंद्र लंकेहन अयोध्येला जात असतां वाटेत अगस्त्याश्रमांत 
उतरला आणि तिथे त्याने रावणवधाचें प्रायद्चित्त केलें. त्या 
विधीसाठी रामाने हिमाचलांतून ब्राह्मण आणविले व त्यांच्या 
'सुखा्थे इथे ऊन पाण्याचे ज्ञरे निमिले. हे ब्राह्मण बारा गोत्रांचे 
होते. त्यांनी रामाकडून दक्षिणा घेतली नाही, यास्तव रामाने 
त्यांचा वेदाध्ययनाचा व प्रतिग्रहाचा अधिकारच नष्ट करून 
टाकला. “ यापुढे तुम्ही वैश्य वृत्तीने जगाल * असा रामाने 
त्यांना श्ापहि दिला. अक्षा प्रकारें ब्राह्मण्यापासून भ्रष्ट झाले 
म्हणून पुढे या अनावळ ब्राह्मणांना लोक भठेला ( भ्रष्ट ) 
असें म्हणूं लागले. 

दुसर्‍या एका कर्थेत रामाने अनावळ येथील एका भिल्लाला 
ब्राह्मण करून घेतलें व पुढे त्याचा वंश अनावळ ब्राह्मण 
म्हणून प्रसिद्ध झाला, असें म्हटलें आहे. | 

हे लोक शदोतकरी पेक्ञाचे असल्यामुळे त्यांच्या ब्रह्मकर्माचा 
लोप झालेला आहे. हे आपलीं धर्मकृत्यें औदीच्य ब्राह्मणां- 
कडन करवितात. यांच्यांत वशी आणि नायक असे दोन 
-पोटभेद आहेत. दक्षिण गुजरातचे पहिले वसाहतकार ते वक्षी 
व तिथून दुसरीकडे जाऊन राहिले ते नायक होत. अनावळां- 
तल्या श्रेष्ठ वर्गाला देसाई व कनिष्ठ वर्गाला भठेला म्हणतात. 
देसाई भठेल्यांशीं सोयरीक करीत नाहीत. पूर्वी या लोकांत 
बहपत्नीत्व रूढ होतें. अलिकडे यांच्यांत पुष्कळ सुधारणा 
झाली आहे. [ मुं. इ. जा.; म. ज्ञा. को. ] 


८__>_, महात्मा गांधींनी गीतेचे गुजराती भाषांतर 
अनासाक्तयाग कलेले असून त्याला अनासक्तियोग असें 
नांव दिलेलें आहे. या ग्रंथाचीं अनेक भाषांत भाषांतरे झालेलीं 
आहेत. त्यांचें इंग्रजी रूपांतर त्यांचे पट्टगिष्य श्री. महादेवभाई 
देसाई यांनी केलेलें असून त्याला विस्तृत व विचारपु्ण प्रस्ताव- 
नाहि जोडलेली आहे. म. गांधींच्या मतें अनासक्ति शब्दाचा अर्थ 
असंग, निवृत्ति किवा त्याग असा आहे. असंग हें त्या स्थितीचें 
अभावात्मक स्वरुप आहे, तर निवृत्ति हें भावात्मक स्वरूप 
आहे. त्यागाचा अर्थ ते कर्मफलत्याग असा करतात.हें सर्व मिळून 
अनासक्तियोग सिद्ध होतो. गांधीजी म्हणतात, को 'अनासक्ति 
या सूर्याभोवती भक्ति, ज्ञान व कर्म हे उपग्रह फिरत आहेत! 
( अता. यो. पृ. १२५ ). याचा अर्थ अता आहे, की भक्‍त, 
ज्ञान व कर्म हों सर्वस्वी अतासक्तीच्य़ा सिद्धान्तावर अवलंबून 
आठेत व अनासक्तीची त्यांच्यावर सत्ता आहे. गांधीजींनी 
अनासक्ती व सत्य-अहिसा यांचा अतूट संबंध जोडून दिलेला 
आहे. अहिसेचें तत्त्व प्रस्थापित करण्यासाठी गीता सांगितली 
र नाही, हें ते कबूल करतात; पण पुढे म्हणतात, कौ “अहिसेच्या 


२८ भारतोय संस्कृति कोश 


तत्त्वाला गीतेच्या फार फार पूर्वीच मान्यता मिळालेली होती... 
४० वर्पे अविश्रांत परिश्रम करून माझी अशो खात्री झाली, 
को सर्व प्रकारें व सर्व स्वरूपांत अहिसा पुर्णत: आचरणांत 
आणल्यावांचून पूर्णकर्मफलत्याग अश्नक्य आहे.' अनासक्ति हें 
एक नार्णे असून अहिसा व सत्य या त्याच्या दोन वाजू आहेत. 

अनासक्ति या कल्पनेचें पृथक्करण केल्यास तिच्यांत तीन 
विचार अंतर्भूत दिसतात. निष्कामकर्म, सर्वकमे ईइवरार्पण 
करणें व शरणागति म्हणजेच देह व आत्मा ईश्‍वरचरणीं अर्पण 
करणें. गांधीजी म्हणतात, कों हें सर्व केलें, तरच मनुष्याचा 
देह्‌ हा देवाचें देऊळ होऊं शकेल. हा झाला अनासक्‍तीचा 
सिद्धान्त. 

गांधीजींचें दुसरे .मत असें आहे, की महाभारत हा इतिहास 
नसुन एक रूपक आहे. ते म्हणतात, ' आधुनिक अर्थाने महा- 
भारत हा इतिहासग्रंथ आहे, हें मी मानीत नाही. याचीं 
सयुक्तिक प्रमाणें आदिपर्वातच सांपडतात. (महाभारतांतील 
स्त्रीपुरुष) पात्रांची अमानुप आणि अतिमानुष उत्पत्ति वर्णन 
भगवान्‌ व्यासाने राजा-प्रजेच्या इतिहासाला साफ पुसून 
टाकलें आहे. त्यांत वणिलेलीं पात्रे मुळांत ऐतिहासिक खुद्लाल 
असोत; पण महाभारतांत त्यांचा उपयोग व्यासांनी केवळ 
धर्माचे दर्शन घडविण्यासाठीच केला आहे. याच महाग्रंथांत गीता 
ही शिरोमणि म्हणूत विराजमान आहे. या गीतेच्यां रूपाने 
मानवाच्या अंत:करणांत सदैव सुरू असणार्‍या नैतिक झगड्याचें 
चित्रण झालेलें आहे. गीतेसारख्या लोकोत्तर ग्रंथाची निर्मिति, 
कौटुंबिक भांडणें योग्य कीं अयोग्य हें ठरवून त्याबाबत 
निर्णय देण्यासाठी झाली असेल हें संभवत नाही. गीतेंतील 
कृष्ण शुद्ध संपूर्णे ज्ञानाची मूति आहे. पण तो काल्पनिक 
आहे, असें म्हणण्याने कृष्ण या नांवाच्या अस्तित्वाचा मी 
निषेध करीत नाहीं. मात्र संपुर्ण कृष्ण काल्पनिक आहे, 
संपुर्ण अवताराचें त्याच्यावर मागाहून केललें आरोपण आहे, 
अस मला वाटतें. प्रत्येक देहधारी प्राणी हा अवतारच आहे. 
पण मानवतेची कांहीतरी लोकोत्तर सेवा केल्यावांचून 
कोणालाहि पूर्णावतार हें विशेषण देतां येणार नाही. 
मानवांच्या हितासाठी केलेली अलौकिक सेवा हाच अवतार- 
पदाचा निकष आहे. 

वि. परमेश्‍वरस्वरूप झाल्याविना मानवाला सुखाचा लाभ व 
शांतीची प्राप्ति होत नाही. ईवरस्वरूप होण्याचा प्रयत्न हाच 
री. स्य कह त आत्मदर्शन ! आत्मसाक्षात्कार हा 

शय €, पण या विषयाचें प्रतिपादन करण्यासाठी 
कांह गीतेची रचना झालेली नाही. मुमुक्षूंना मोक्ष म्हणजेच 
आत्मदशन प्राप्त करून देणारा एक अद्वितीय उपाय सांगावा, 


खंड पहिला 


असा गीतेचा उद्देश आहे. आणि हा अद्वितीय उपाय म्हणजे 
कमफलत्याग होय 

पण कमफलत्याग ही साधी गोष्ट नाही. तीं केवळ वद्धीची 
कसरतहि नाही. अंत:करण घसळन निघालें तरच ती संभवते 
त्यागाचे हे सामर्थ्यं अंगीं वाणण्यासाठी ज्ञानाची आवश्यकता 
आहे. ज्ञानाची परिणति शष्क पांडित्यांत होऊं नये, म्हणन 
गीताकाराने ज्ञानाची भक्तीश्ीं सांगड घालून दिली आहे व 
भक्तीला अग्रस्थान दिलें आहे. गीतेंतील ही भक्ति म्हणजे 
भावविवशता नव्हे; किंवा भावडेपणाहि नव्हे. गीतेंतलीं 
भक्ताची लक्षणें पुढीलप्रमाणे आहेत -- 


अद्वेष्टा सर्वभूतानां मत्रः करुण एव च । 

निमंमो निरह॒ड्कार: समदु:खसुख: क्षमी ।। 
( १२.१३) 
यावरून आपल्याला कळतें, कौ ज्ञान मिळविणें व भक्‍त 
हाणे, हेंच आत्मदर्शन होय. पण तरीहि अक्या ज्ञानाला किवा 
भक्तीला कर्मफलत्यागाच्या कसोटीस उतरावें लागतें. गीता 
५ की * फलासक्ति सोडा आणि कर्म करा. निष्काम 
ऊन कर्म करा.” पण फलत्याग म्हणजे कर्माच्या परिणामा- 
'पयीं बेदरकारी असा मात्र त्याचा अर्थ नाही. परिणाम, 

वेचार व त्यांचें ज्ञान या गोष्टी अत्यावश्यक होत. 

म झाल्यावर फलासक्ति न ठेवतां जो साधनेंत म्हणजेच 
४. त तल्लीन होऊन जातो, तो फलत्यागी होय. फलासक्ति 
“रणारा, केवळ फलाचेच चितन करणारा, मनुष्य पुष्कळ 
तो फेतेब्यापासून च्युत होतो व न करण्याच्या गोष्टीहि करू 
1. त्याचा नीति-अनीतीचा विवेक सुटतो आणि तो 
ति युक्‍त मार्गांचा अवलंब करतो. असे हे फलासक्तींतून 
"णारे कटु परिणाम विचारांत घेऊन, गौताकाराने अना- 
१८; सिद्धान्त वनविला व तो जगापुढे आकषेक भाषत 
शाही. [ गांधी विचारदशंन; भगवद्गीता-साक्षात्कार दर्शन] 


अनाहत>< न ताडित. योगविद्येंतलें एक चक्र 

हें रक्‍त वर्णाचे असून हृदयाच्या ठिकाणीं 

याळ मिही आहत प्रेरणेवांचून शब्दप्रत्यय येतो, म्हणून 
नाव मिळालें आहे 


अनाहतचक्र 


उ र्र 


शब्दब्यह्ममय: शब्दो 5नाहतस्तत्र दृश्यते । 
अनाहताख्यं पद्यं तन्मुनिभि: परिकीतितम्‌ ।। 


अथे त्या झि 
ळू, अनाहत चक्रांत शब्दब्रह्मरूप शब्द अनाहत 
(बक भत्ययाला येतो म्हणून मुनींनी त्याला अनाहत पद्म 


म्हटले आहे. 


१२३९ 


अनाहतनाद 


हें वारा पाकळ्यांचे 
कमळ असून त्या 
पाकळ्यांवर कं खं 
पासून टं ठं पर्यंत 
वारा वर्ण असतात. 
हें वायु तत्त्वाचे स्थान 
असून, यं हें त्याच 
वीज आहे. काळवीट 
हें त्याचे वाहन व 
काकिनी ही त्याची 
शक्ति होय. [ गुरु- 
दत्तयोग; स. पा. ] 


अनाहत चक्र 


लु न-- आहतऱउताडितरन्अनाहत. एक यौगिक 
नाहतनाद प्रक्रिया. नादाचे दोन भेद आहेत. एक आहात 
व दुसरा अनाहत. नाद हा आकाक्याचा गुण आहे. हृदय हें 
चेतनाचें स्थान आहे. त्यांतच दहराकाश नांवाची एक लहानशी 
जागा शुद्ध आकाशने व्याप्त आहे. त्या शुद्ध आकाशांत 
आघातावांचून एक नाद हमेशा उठत असतो. पण माणसाचें 
मन व इंद्रिये बाहय विषयांकडे झकलेलीं असल्यामळे त्याला 
हा नाद एंक्‌ यंत नाही. हा नाद योगिजनांनाच साध्य आहे 

हा नाद व त्याच्या श्रवणाची प्रक्रिया पुढीलप्रमाणे 
सांगितलेली आहे - नाद हा अव्यक्त परमतत्त्वाच्या व्यक्‍्ती- 
करणाचा सूचक असा आदि शब्द आहे. तो प्रथम परावाणींत 
सूक्ष्म रूपाने राहत असतो व पुढे क्रमश: अपरावाणींत येऊन 
अनुभवगम्य होतो. तो अ3ककाररूप असून ब्रह्मांडाचे मूलतत्त्व 
आहे. तो अनाहत रूपाने पिण्ड-ब्रह्माण्डांत व्याप्त असतो, पण 
अज्ञानी जीवाला त्याचें श्रवण होत नाही. कारण त्याचा 
सुषुम्नामार्ग अवरुद्ध असतो. हठय़ोगाच्या साधनेने तो मार्ग 
मोकळा होऊन जेव्हा कुंडलिनी शक्ति जागृत होते व प्राणवायु 
सुषुम्ना नाडींत प्रवेश करतो, तेव्हा त्याचें श्रवण होऊं लागतें. 
सुपुम्नेच्या मार्गात षट्चक्रे अवस्थित असतात. प्राणायामाच्या 
द्वारे या चक्रांचा भेद होऊन प्राणवायु जेव्हा ऊध्वे गतीने 
अनाहतचक्रांतल्या ब्रह्माग्रंथींत पोचतो, तेव्हा या अनाहत 
नादाचा प्रारंभ होतो. या अवस्थेंत त्याला नानाविध भूषणध्वनि 
ऐक्‌ं येऊं लागतात. पुढे प्राण-अपान व नाद-बिदु, यांचें मीलन 
होतें, तेव्हा प्राणवायु विशुद्ध चक्रांतल्या विष्णुग्रंथींत प्रविष्ट 
होतो. तिथे त्याला ब्रह्मानंदाची भेरी ऐकूं येऊ लागते. या 
नादावस्थेला घटावस्था म्हणतात. तिथून पुढे प्राणवायु 
आज्ञाचक्रांतल्या रुद्रग्रंथींत प्रविष्ट होतो, तेव्हा त्याला मर्देल 


क 


अनाहतवाद 
भ्‌, 
ध्वनीचा अनुभव घडतो. इथेच त्याला अष्टसिद्धींची प्राप्ति 
होते. या नादावस्थेला परिचयावस्था म्हणतात. तोच प्राणवायु 
तिथून वर ब्रह्मरंधांत प्रविष्ट झाला, की त्याला वांसरी 
किवा. वीणा यांच्या ध्वनीचा अनुभव घडतो. नादाच्या या 
चौथ्या अवस्थेला लयावस्था म्हणतात. या अवस्थेंत सार्‍या 
वृत्ति निरुद्ध होतात व आत्मा निजस्वरूपीं स्थित होतो. 
हाच नाद उपाधियुक्‍्त होतो, तेव्हा तो सप्तस्वरांत 
विभाजित होतो. निरूपाधरिक अवस्थेंत तो प्रणवरूप असतो. 
हठयोगी एकांत स्थळीं शवासन करून व हाताच्या दोन्ही 
आंगठ्यांनी दोन्ही कान वंद करून या नादाची साधना 
करतात. याला अनहद, अनुहत, अश्लींहि नांवें आहेत. 
[ हठयोगदीपिका; गोरक्षसिद्धांतसंग्रह्‌; हि. वि. को. | 


//.  म्ळूद संप्रदायांतली एक प्रमुख देवता. अवेस्त्यांत 
अना[हत हिचे अनेक ठिकाणीं वर्णन आलें आहे. हिला 
बलिष्ठ व पवित्र देवता असें म्हटलें आहे. ही पर्जन्य व वसंत- 
क्र्तु यांची अधिष्ठात्री असून नक्षत्र मंडलांत वास करते 
तिथन जगांतल्या सर्वे नद्या उगम पावतात. या नद्यांच्या देवी 
जलांपासन पृथ्वीवर वनस्पति व प्राणी निर्माण झाले. अनाहित 
ही पुरुषबीज, स्त्रीचा गर्भाशय व स्तनांतळे दुध शुद्ध करते 
प्रसूतिसमथीं स्त्रिया तिची प्रार्थना करतात. ही यड्धाचीहि 
देवता आहे. वारा, पाऊस, ढग आणि गारा या चार 
घोड्यांच्या रथांत बसून ती रणांगणांत जाते व वीरांना 
विजय मिळवून देते. हिच्या प्रीत्यथ ज्यांनी बलिदान केलें 
त्या सर्वे वीरांची नामावलि अवेस्त्यांत एका ठिकाणीं दिली 
आहे. त्यांत झरथृष्ट्राचेंहि नांव आहे. ही कुमारिका असून 
संदर, उंच व बलवती आहे. हिच्या अंगांत सोनेरी झगा, 
कानांत कुंडले, गळ्यांत कंठा व मस्तकीं मुकुट आहे. 

ही देवता अनत या सेमेटिक देवीसारखी आहे. प्राचीन काळीं 
अनाहितेची उपासना इराणी साम्माज्यांत प्रतिष्ठा पावली 
होती. आरमॅलिया, लिडिया, पाँटस, कॅपाडोशिया, सिलिशिया 
या देशांतहि अनाहितेच्या उपासनेचे अवशेष आढळतात 
हिळा वेल आवडतो असे समजतात. लॅटिन प्रदेशांत फ्रिजियाच्या 
मॅग्नामेटर (महामाता) व मिश्रन या देवतांशीं हिचा संबंध 
जोडळेला आहे. [ एन्सा. रि. ए.; म. ज्ञा. को. ] 


अनितभ एक नदी. क्र्ग्वेदांत रसा आणि कुभा यांच्या 
आनतभा ब्ररोबर हिचा उल्लेख आला आहे (क्र. ५. ५३. 
९). ही सिंध प्रांतांतली एखादी साहाय्यक (1१1७019) 
नदी असावी. [वै. सा. ] 


१४० 


भारतीय संस्कृति कोडा 


अनित्य अ -- नित्य 3 नित्य नसलेले. जगांतील सर्व 
नल्य ददार्थांचे नित्य व अनित्य असे दोन भाग करतां 
येतात. मात्र नित्यानित्पासंवंधी दार्थनिकांच्या कल्पना भिन्न 
असल्यामुळे त्यांचे नित्यानित्य पदार्थहि भिन्न होतात. ' ध्वंस- 
प्रतियोगित्वम्‌ ' हें नैयायिकांनी अनित्याचें लक्षण केलें आहे 
(त. दी.). ज्या वस्तूचा ध्वंस होतो, ती वस्तु अनित्य होय, 
असा त्याचा अर्थ आहे. म्हणून नेयायिक परमाणु तेवढे 
नित्य मानून इतर सर्व दृ्य पदार्थ अनित्य मानतात. 
अट्वेत वेदान्त्यांच्या मतें ब्रह्म तेवढें नित्य असन, इतर सर्व 
अनित्य आहे. जें नित्य तेंच सत्य व जें अनित्य तें मिथ्या, 
असें ते मानतात. 


अनित्यवाद्‌ क्षणिकवाद पाहा. 


अनियतधम्मा (सं. अनिश्चित धर्म) | वौद्ध धर्मशास्त्रांतळे 
अपराध. ज्या अपराधांचें स्वरूप अनिठिचित 
असून साक्षीने सिद्ध झाल्यावरहि ज्या अपराधांना विशेष 
श्रेणींत घालावें लागतें, त्यांना अनियतधम्मा म्हणतात. यांचें 
स्वरूप दोन प्रकारचें आहे-(१) एखाद्या भिक्षूने एकांत स्थळीं 
वसून स्त्रीशीं संभाषण करणें. व (२) खल्या जागेंत स्त्रीशी 
संभाषण करीत असतां कांही अनुचित शब्द वापरणे. एखाद्या 
स्त्रीने अशा कृत्यांबद्दल त्या भिक्षूला दोषी ठरविल्यास त्याला 
पाराजिक इ. प्रायश्चित्त करावीं लागतात. [पा. सा. इ. ] 


अनिरवरि शूद्रांतला उच्च थर. ज्या पात्रांत या शूद्रांनी 
निरवसित भोजन केले असेत. १. पाते कामी 

भोजन केळे असेल तीं पात्रे कायमचं 
विटाळलेलीं न राहतां, त्यांवर संस्कार केल्याने तीं शद्ध 
होतात. निरवसित शूद्रांनी वापरलेलीं पात्रे परत शुद्ध होत 
नाहीत. तीं टाकून द्यावी लागतात. पाहा-अद्र. 


अनि (१) प्रद्युम्नाचा पुत्र व कृष्णाचा नातू. याला 
रुंद्ध अनेक स्त्रिया असून हा मद्य पिऊन त्यांच्याशी 
रममाण होत असे. बाणासुरकन्या उषा हिच्याशीं याने 
गांधवविधीने लग्न केलें 
- (२) सात्त्वत धर्मातल्या व्यूहूकल्पनेंतला हा चोथा व्यू 
असुन त्याला अहंकाररूप मानलें आहे. व्यहोपासनेंत याची 
मूति पुढीलप्रमाणें करावी, असें हेमाद्रि सांगतो --- पद्मपत्रा- 
सारखा वण. रक्‍त वस्त्र. खळूग-चर्म हीं आय॒वें. त्याच्या डाव्या 
अंगीं पताकायुक्‍त असे देवांचे ध्वज असावे. अनिरुद्धाला 


खंड पहिला 


गव्दयोरि 
पु १ ३ व 


न - शब्दाचे उगमस्थान, असेंहि म्हटलें आहे (भाग. 
१.३४). [पु.इं.] 

(१२ वें दतक) वंगालमधील धर्मशास्त्राचा 

प्रमुख ग्रंथकार. हा वंगाली ब्राह्मण असून 
गंगा नदीच्या तीरावरील विहारपाटक गांवचा रहिवासी 
होता. त्याला धर्माधिकरणिक (न्यायाधीश) असेंहि म्हटलें 
आहे. बल्लाळसेनाच्या दानसागर या ग्रंथावरून कळतें, की 
तो बल्लाळसेन राजाचा गुरु होता व दानसागराच्या रचनेला 
त्याची मदत झाली होती. हारलता, पितृदयिता, चातुर्मास्य 
पद्धति व भागवततत्त्वमंजरी, असे याचे ग्रंथ आहेत. हारलता 
हा ग्रंथ बिव्लिओथेका इंडिका ग्रंथमालेंत १९०९ सालीं प्रसिद्ध 
झाला असून पितृदयिता हा वंगीय संस्कृत साहित्य परिषदेने 
प्रसिद्ध केला आहे. 


अनिरुद्धभट्ट 


हारलतेंत जननमरणा्यौच, सपिड मृताचा अग्निसंस्कार, 
उत्तरक्रिया, तिचे अधिकारी, तर्पण, इ. विषय आले आहेत. 

पितृदयिता हा ग्रंथ सामवेदी लोकांसाठी आहे. आह्िक, 
साद्ध, दान व इतर धामिक कृत्यें हे विषय या ग्रंथांत विवेचिले 
आहेत. भागवततत्त्वमंजरी हा ग्रंथ वैष्णव तत्त्वज्ञानाचे 
नेथेचन करणारा आहे. अनिरुद्धभट्ट हा कुमारिलभट्टाचा 


लैनेयायी होता. याला वंगालमध्ये फार मोठी कीति लाभली. 
हि. ध. ] 

अरि पच ज्याचें नि्वचन करणें अशक्य असा पदाथ. 

निवेचनीय 


जगांतल्या सर्व पदार्थांचे निर्वेचन (वर्णन) 
रोती मेते]. धुणे ब्रह्म हा एक असा पदार्थ आहे, की त्याचे 
पेगेन करतां येत नाही. उपनिषदांत ब्रह्मवर्णन आढळते ; 
च तें केवळ कांही अंगांनीच केलेलें असतें. त्याचें संपुर्ण 
निर्वचन शक्‍य नाही, असें अद्वैत वेदान्ती मानतात. रामानुजांच्या 

भ्रह्म हें सगुण अर्थात्‌ वासुदेवस्वरूप आहे. त्यामुळ अनंत 
योग गुणांनी त्याचें निर्वचन होणें शक्‍य आहे, असे ते 
“हेणतात. पण अद्वैत वेदान्त्यांचें ब्रह्म हें निर्गुण, निविकार 
“सेल्यामुळे तें अनिर्वचनीय आहे. सांख्य व पातंजल यांचेंहि 
व अह्वेत वेदान्त्यांसारखेंच आहे. अनिवेचनीयाचें लक्षण 
उवेदरशनसंग्रहांत पुढीलप्रमाणे दिलें आहे -7 

प्रत्येक सदसत्त्वाभ्यां विचारपदवीं न यत्‌ । 

. गाहते तदनिर्वाच्यमाहुर्वेदान्तवादिन: ।॥। व 

१ सत्‌ किवा असत्‌ या दोन्ही शब्दांनी जें विचारभूमात 
म्हणत. होत नाहो, त्याला अद्वैत वेदान्ती अनिर्वाच्य 
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अनोइवरवाद 


व एक सूक्तद्रष्टा. यान वाऱ्यावादळाची 
आनठ़ वातायन प्रज्ञसा केली आहे. तो म्हणतो - सृष्टींत 
प्रथम उत्पत्ति झाली तो वायूची. सत्यस्वरूप तोच (> प्रथमजा 
क्ररतावा). पण खरे पाहिलें तर तो कुठे उत्पन्न झाला व 
कुठून आला, तेंच समजत नाही. हा दिव्य विवुधांचा आत्मा 
व सृष्टीचे बीज आहे ( क्र. १०. १६८ ). 


अनीश्वरवाद ईश्वराची सत्ता न मानणारा एक दार्शनिक 
सिद्धान्त. जगताचे सर्जन, संचालन व 
नियंत्रण करणाऱ्या कोण्या एका ईश्वराची सत्ता, अनीश्‍वरवादीं 
मानीत नाहीत. त्यांच्या मतें. हें जग स्वयंसंचालित व 
स्वयंशासित आहे. ईश्‍वरवादी ईश्‍वराच्या अस्तित्वाविषयी जीं 
प्रमाणे देतात, त्या सर्वाची आलोचना करून अनीश्‍वरवादो 
तीं असिद्ध ठरवितात. ईइवखवाद्यांचें मत असे, को मनुष्याच्या 
मनांत ईश्‍वरप्रत्यय स्वयंसिद्ध व अनिवार्य असतो, हें 
ईहवराच्या अस्तित्वाचे द्योतक होय. यावर अनीश्‍वरवादी 
म्हणतात, की ईइवरभावना सवे मनुष्यांत अनिवा्यंरूपाने 
आढळत नाही. आणि आढळली तरी केवळ मानसिक भावनेने, 
मनाच्या कक्षेच्या बाहेर असलेल्या वस्तूंचे अस्तित्व सिद्ध 
होऊं शकत नाहो. 

विशवांतल्या सर्व वस्तूर्चे कांहीतरी कारण असतेंच. 
कारणाशिवाय कार्याची उत्पत्ति नाही, हा सिद्धान्त आहे. 
त्यावरून ईशवरवादी म्हणतात, को घटपटादि वस्तूप्रमाणे हें 
सर्वे जगहि एक कार्यच आहे. आणि म्हणूनच त्याचें उपादान 
व निमित्त कारण असलेंच पाहिजे. हें कारण म्हणजेच ईश्वर 
होय. यावर अनीइवरवाद्यांचें म्हणणें असे, को घटपटादि वस्तू 
कुठे आणि केव्हा उत्पन्न झाल्या, तें आपणास कळ्‌ं शकतें; पण 
या जगाचा आरंभ केव्हा झाला, तें समजायला मात्र 
आपल्याजवळ एखादें प्रमाण नाही. जगताचा प्रवाह अनादि 
आहे आणि म्हणून त्याचा निर्माता आणि त्याचें उपादान 
कारण याचा शोध घेण्याची आवश्‍यकता नाही. जगाचा 
सख्रष्टा म्हणून कोणी ईश्‍वर मानलाच तर अनेक प्रश्‍न पुढे 
उभे राहतात. उदा० जगाची सृष्टि करण्यांत ईश्वराचा उद्देश 
काय ? केवळ मानसिक किवा आध्यात्मिक सत्ता भौतिक 
सृष्टि कशी निर्माण करू शकेल ? ती त्या भौतिक सृष्टीचे 
उपादान कारण कशी होऊं शकेल ? जर या सृष्टीचे उपादान 
कारण म्हणून एखादा भौतिक पदा्थे मानला, तर तो जगाचे 
नियंत्रण कसें करू शकेल ? ईइवर स्वतः भौतिक शरीर 
अथवा भौतिक उपकरणें यांच्या साहाय्याने सृष्टिनिर्माणाचें 
कार्य करतो, की त्यांच्यावांचूनच करतो ? भौतिक शरीरा- 


अनीइवरवाद 


दिकांच्या साहाऱ्य़ाने करतो म्हणावें, तर सृष्टि अस्तित्वांत 
नसतांना तें शरीर व तीं उपकरणे आलीं कुठून ? याशिवाय 
ही सृष्टि दु:खमय असून इथे जीवनाचा अंत मरणांत, 
सुखाचा अंत दु:खांत, संयोगाचा वियोगांत व उन्नतीचा 
अवनतींत होतो. अश्ली सृष्टि निर्माण करण्यांत ईश्वराला लाभ 
काय ? ईइवराचे भक्‍त त्याला सर्वशक्तिमान सर्वज्ञ व 
कल्याणकारी मानतात; मग अनंत दुःखं, संघर्ष, हिसा, 
कठोरता, छल-कपट, इ. दोषांनी युक्‍त असा हा विशवप्रपंच 
निर्माण करणारा परमेश्‍वर सर्वज्ञ, सर्वशक्‍्तिमान्‌ व कल्य़ाण- 
कारी कसा होऊं शकेल ? 

यावर ईवरवादी एक युक्ति अश्ली सांगतात, की या विश्‍व- 
प्रपंचांत सर्व वस्तूंच्या अंतर्गत एक प्रकारची नियमबद्धता व 
प्रयोजनाची सार्थकता आढळते. यावरून या विदवारचें संचालन 
करणारा कोणीतरी वुद्धिमान्‌ असा ईश्वर असला पाहिजे हें 
सिद्ध होतें. या युक्‍तीर्चे अनीशवरवादी असें खंडण करतात, की 
या जगांत अशा कितीतरी घटना घडतात, को त्यांचा उद्देश 
किंवा प्रयोजन कल्याणकारी आहे, असें दिसून येत नाहीं. 
अतिवृष्टि, अनावृष्टि, महापूर, दुष्काळ, वणवा, अकालमृत्यु, 


व्याधि, वार्धक्य, इ. गोष्टींत ईश्वराचा कल्याणकारी उद्देश. 


असतो, असें कसें म्हणतां येईल ? या सृष्टींत जितके नियम 
दिसतात, तितकाच अनियमितपणाहि दिसतो. जेवढें ऐक्य 
तेवढाच विरोधहि आढळतो. पण यावर ईशवरवादी आणखी 
एक युक्तिवाद करतात, को सर्व प्राणिमात्रांच्या व्यवहारावर 
नियंत्रण ठेवून त्यांच्यावर सत्ता गाजवणारा, तसेंच त्यांच्या 
पापाला दंड व पुण्याला शुभफळ देणारा कोणीतरी ईश्वर 
असणें, ही गोष्ट अत्यंत आवश्‍यक आहे. याला उत्तर म्हणून 
अनीइवरवादी सांगतात, की जगांत प्राकृतिक नियमां- 
व्यतिरिक्त दुसरा कोणताहि नियम नाही. पाप-पुण्य हा भेद 
मनुष्यकृत आहे आणि म्हणूनच तो मिथ्या आहे. इथे सारा 
व्यवहार क्रिया आणि प्रतिक्रिया या स्वरूपांत चालतो. त्या- 
साठीं कोण्या नियामकाची किवा श्यासकाची गरजच नाही. जर 
पाप-पुण्यासाठी निग्रहान्‌ग्रह्समथे असा ईश्वर असता, तर 
जगांत सदैव पुण्यात्मे व साधुसंत यांचें रक्षण झालें असतें व 
त्याचवरोवर दृष्टात्म्यांचें निर्दालनहि झालें असतें. पण जगांत 
तसें घडतांना दिसत नाही. प्रवळांनी दुर्बळांना चिरडून टाकावें 
आण हिसकांनीं मानवांची निर्घृण हत्या करावी, हाच अनुभव 
मानवी व्यवहारांत सदैव येत असतो. अक्षा प्रकारें ईइवर- 
वाद्यांच्या युक्‍तीचें व प्रमाणांचें खंडण करून अनीइवरवादी 
त्याहिपुढे जाऊन सांगतात, को अशा प्रकारचें हिसा, रक्‍तपात, 
उत्पात, अपघात यांनी भरलेलें हें जग निर्माण करणारा 


१३४२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


कोणी मानायचा असेल, तर तो वुद्धिमान्‌ व कल्याणकारी 
ईद्वर न मानतां मूर्ख व दुष्ट असा सेतानच मानावा लागेल. 
भारतांत जेन, वोद्ध, चार्वाक, सांख्य व मीमांसक हे अनी- 
इवरवादी आहेत. वुध्द ईश्वराची सत्ता मानीत नव्हता. 
आपल्या उपदेक्षांत त्याने अनीशइवरवादी भावना स्पष्ट शब्दांत 
व्यक्‍त वे.ली आहे. अदृष्ट आणि अज्ञात अद्या ईश्वरावर 
भरंवसा ठेवून आपल्या अनुयायांनी अकर्मण्य वनं नये, असें 
त्याला वाटत होतें. पथिकसुत्तांत त्याने ईश्‍वराच्या कर्तृत्वाचा 
उपहास केला आहे. दुसर्‍या एका ठिकाणीं त्याने ईश्वराला 
अन्य देवतांप्रमाणेच एक सामान्य देवता मानलें आहे. शिवाय, 
त्याला अज्ञानीहि ठरविलें आहे. त्याच्या दृष्टीने ईश्वर हा 
वुद्धीच्या कसोटीवर शिल्लक उरतच नाही. 
_ अनीश्‍वरवादी दर्शनांत ईश्वराच्या नास्तित्वाबद्दल दिल्या 
गलल्या युतींचे, गुणरत्न या आचार्याने संकलन केलें आहे. 
कुमारिल्भट्टाचें शकोकवरातिक व रामानुजांचें श्रीभाष्प या 
ग्रंथांतहि अनोश्‍वरवादी विचारांचा संग्रह झालेला आहे. 
पाहा--ईइवर 


अनु ( १) पंच जनांपैकी एक जन व द्रुह्मचे जोडीदार. 
हे परुष्णीच्या (रावी) तीरावर राहत होते. 


दाशराज्ञ युद्धांत अनु हे सुदासाच्या शत्रुपक्षांत होते (क्र. ७. 
रळ डि )- अनूंना पंचजनांत महत्त्व होतें. इंद्राचा रथ 
एका अनूने तयार केला होता व तो इंद्राचा उपासक होता. 
(क. द ७ १]. नं 
(२) ययातीला शमिष्ठेच्या ठायीं झालेल्या पुत्रांत अनु हा 
थोरला होता. ययातीचें वार्धक्य यानेहि न स्वीकारल्यामुळे 
ययातीने याचा राज्याधिकार नष्ट केला. पुढे हा उत्तरेस 
स्छच्छाचा राजा बनला.. [म भा. आदि. ६३; मल्य पु. ३४] 


अनुक्रमणी ही पव वेदांचे सूचीग्रंथ होत. है 
वेदांच्या नंतर झालेली वी हत्यात मोडतात. यांची रचना 
हा त्यांचा उद्दे ळा 3 मिग तडरक्षण लागि वेदार्थ मीमांचा 
क्षि, दे ू आहे. अनुक्रमगीवरून कोणत्याहि मंत्राचे 
हाट र दवता आणि छंद हे कळून येतात. क्कसंहितेच्या 
नक अनुक्रमणी आहेत. त्यांत शौनकाची अनुवाकानक्रमणी 
वी कोत्यायनाची सर्वानुक्रमणी हे दोन ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. 
या दोहोवरहि विस्तृत टीका उपलब्ध आहेत. सय तगणीवर 
रय शिष्य (१ रे बें शतक) याचें भाष्य अत्यंत उपयुक्‍त 
नणोत भो काला मूळ ग्रथांतल्या विषयांचे संक्षिप्त पण सुरेख 

* शौनकाच्या अनुक्रमणीला वृहद्वेवता असें नांव आहे. 


खंड पहिला 


यांत क्रग्वेदांतील देवतांचे क्रमदा: वर्णन असून प्राचीन आख्या- 
नांचेंहि विवरण आहे. माधवभट्टानेहि एक सर्वातुक्रमणी 
लिहिली असून, तिचे दोन खंड उपलब्ध आहेत. यजुवदाची 
अनुक्रमणी शुक्लयज:सर्वानुक्रम या सूत्रांत दिलेली आहे. 
तिच्यावर श्रीदेवाचें भाष्य आहे. सामवेदाशीं संवद्ध असलेल्या 
अनुक्रमणी बर्‍याच असून त्यांत त्या वेदाचे त्र्रषि, छंद व साम- 
विधान यांचें विवरण आहे. अथर्ववेदाच्या वृहत्सर्वानुक्रमणींत 
प्रत्येक क्रपि-देवत-छंदांचें पुणं विवरण मिळतें. पाहा-वृहद्देवता. 
[ हिंदुत्व, सं. सा. इ. ] 


प नाग व गुप्त राजांच्या अमलाखालील 
अजुगगाप्रयाग प्रदेशाच्या विस्ताराला हें नांव आहे. 
[ब्रह्मांड पु. २. ७४. १९४; वायु पु. ९९. ३८३] 


“ अभौष्ट सम्पादनेच्छारूपः प्रसाद: ' २3 मनो 
अनुग्रह वांच्छित वस्तूच्या संपादनाविषयीं (भगवंताचा ) 
इच्छारूप प्रसाद (न्यायकोश). भगवंताची कृपा. सर्व 
संप्रदायांनी भगंवंताच्या अनुग्रहरूप कृपेला विशेष महत्त्व 
दिलें आहे. गीतेंत श्रीकृष्णाने अर्जुनालाहि अनुग्रहाचें महत्त्व 
सांगितलें आहे न्न 

मत्प्रसादादवाप्नोति शाइवतं पदमव्ययम्‌ 

( १८. ५६) 
अर्थ - (भगवत्परायण कर्मयोगी) माझ्याच कृपेने 
(अनुग्रहाने) शाश्‍वत पदाची प्राप्ति करून घेतो. 
पुष्टिमार्गात पुष्टीलाच अनुग्रह म्हटलें आहे (भाग. पु. २. 
१०). परमात्मा हा निग्रहानुग्रह्समथ असून अनन्य भक्तीने 
त्याचा अनुग्रह संपादन केल्यास भक्ताचे शाइवत कल्याण 
होते, अशी सर्व भक्‍्तिसंप्रदायांची मूलभूत धारणा आहे. 
पाहा - पुष्टिमार्ग, भक्ति. 


शेवमर्ति शिवाने कित्येक भक्तांवर अनुग्रह केला 
अनुग्रहाशवर्मात असून त्या भक्‍तांत अर्जुन, रावण, व 
विष्णु हे प्रमुख आहेत. अर्जुनानुग्रहाची मूर्ति श्रीशैल येथील 
शिल्पांत आहे. तिथे अर्जुन शिवाने दिलेला बाण ग्रहूण करीत 
आहे. घारापुरी व वेरुळ येथे रावणानुग्रहाचों शिल्पे आढळ- 
तात. त्यांत शिव-पार्वती उच्चासनावर बसलीं असून त्यांच्या 
बेठकोखालों रावण आपल्या वीस भुजांनी केलासपर्वत 
हालवोत असल्याचें दाखविलें आहे. विष्णूवर अनुग्रह केलेल्या 
शिल्पांत चतुर्भूज शिवाच्या बैठकीजवळ विष्णु असून तो 
उजव्या हाताने शिवाला कमळ वाहत असून दुसर्‍या हाताने 


१४२ 


अनुत्तरपूजा 


सहस्रकमळांत एक उणें पडलें म्हणून आपलें नेत्रकमळ. 
उपट्न काढीत आहे, असे दाखविलें आहे. [मू. वि. ] 


अनुग्रह सरी हा पांचवा सर्ग ( सृष्युत्पत्ति ) असून त्याचे 
हसग विपर्यय, शक्ति, तुष्टि व सिद्धि असे चार 
विभाग आहेत. [ वायु पु. ६. ५७ ] 


जं वौद्ध तत्त्वज्ञानांत शून्यता, प्रज्ञा ग्राणि उपाय 
चुत्तर आरांच्या एकात्मज्ञानाला अन्‌त्तर ज्ञान, असें म्हणतात. 
अनृत्तर उपलब्धीची परंपरा सिद्धांनी योगाचारांतून ग्रहण 
केली. अनुत्तर शब्दाचा अथे सर्वश्रेष्ठ, ज्याच्या पलिकडे कांही 
नाही, असा आहे. बोद्ध संप्रदायांत योग आणि अनृत्तर या 
दोन उच्च पातळोवरच्या सूक्ष्म सावना होत्या. जे निःस्वभाव 
झाले आहेत किवा ज्यांनी सहजस्वभाव किवा वज्रस्वभाव 
पूर्णपणें आत्मसात्‌ केला आहे, अश्या साधकांनाच अनुत्तर 
साधनेचा अधिकार होता. या साधनेविषयीं आस्था धारण 
करणारे सिद्ध अन्य पद्धतोंचा तिरस्कार करीत नसत. अनृत्तर 
साधक लोक मंत्र, तंत्र, इ. आडंबराचें महत्त्व मानीत नव्हते. 
पाहा - सहजयान, वज्त्रयान, योगाचार. [ हि. सा. को. ] 


पूज़ बोधिचित्ताच्या उदयासाठी अनत्तर नामक 
असन्‌त्तरपूजा पुजाविधान सांगितले आहे. या पुजेची सात 
अंगें अशीं - वंदन, पुजन, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, बुद्धाध्ये- 
षण, बुद्धयाचना व बोधिपरिणामना. हो पुजा मानसिकहि होऊं 
शकते. साधक प्रथम जगताच्या कल्याणासाठी त्रिरत्नांना शरण 
जातो. नंतर विविध उपचारांनी बुद्ध व बोधिसत्व यांचे वंदन 
व पूजन करतो. जाणिवेंत अथवा नणिवेंत केलेल्या पापांचे 
बुद्धापुढे प्रकटीकरण करतो. यालाच पापदेशना म्हणत. ही 
पशचात्तापधूर्वक केल्यास जुनीं पापें नष्ट होतात व बुद्धाच्या 
कृपेने नवीं पापें घडत नाहीत. नंतर साधक सर्व प्राण्यांच्या 
हातून शुभ कमे घडावीं व त्यांना सवे दु:खांपासून मुक्ति मिळावी 
म्हणून पुण्यानुमोदन करतो. म्हणजेच विश्‍वांतल्या संपुणं 
सत्त्वांची सेवा करण्याचा निश्‍चय करतो. अंतरांत शुभ भावनेला 
आश्रय देतो. अंजलिसंपुट जोडून सर्व दिश्ांमध्ये स्थित 
असलेल्या बुद्धांना तो प्राथना करतो, को त्यांनी जीवांना त्यांच्या 
दुःखनिवृत्तीसाठी धर्मोपदेश करावा. समस्त जीवांसाठी त्यांनी 
चिंतामणी अथवा कल्पवृक्ष बनावें. त्यालाच बुद्धाव्येषणा 
म्हणतात. त्यानंतर पुढची प्राथना ही, को कृतकृत्य बोधिसत्त नी 
मानवांच्या कल्याणसाधनांत सदैव मग्न असावें. याचें नांव 
बुद्धयाचना होय. नंतर या साधकाची शेवटची प्राथना अशी 


अनुत्तरपूजा 


असते, की या अनत्तरपुजेचें जे फलस्वरूप सुक्त मला प्राप्त 

झालें आहे. त्याच्याद्रारे मी प्राणिमात्रांच्या दुःखप्रशामनाच 

कारग वनावें. या भावनेचे नांव वोधियरिणामना हाय- या 

पूजेच्या योगाने वोविचित्ताचा उदय अवडपर होतो. पाहा 
त्रिरत्त, बोधिसत्त्व. [ वौ. द. मी ] 


चौथ्या सामसृत्राचें नांव. याचे दहा प्रपाठक 
अनुपद्‌्खत्र आहेत. याचा संग्रह कोणी केला, त्याचा पत्ता 
लागत नाही. पंचविश ब्राह्मणांतल्या पुष्कळदा दुर्बोध वाक्यांची 
यांत व्याख्या केलेली असून, पड्विश ब्राह्मणाचीहि चर्चा केळेली 
आहे. या ग्रंथांत पुष्कळशो ऐतिहासिक सामग्रा उपलब्ध हात 
व बर्‍याच प्राचीन ग्रंथाची नांवेंहि मिळतात. यांत उक्थ, स्तोत्र 
व गान यासंवंधींची माहिती आहे ब अनेक वेदद्याखा व 
उपनिषदे यांच्या सिद्धांतांचा सग्रह्‌ केळेला आहे. [ हिंदुत्व ] 


वस्तृपालळ आणि तेजपाल हे धोल्काचा राजा वीर- 

अनुपमा बवल याचे सेनापति होते. हे धर्माने जेन असून 
यांनी अब व गिरनार या पवेतावराल जेनमंदिरें बांधलीं 
त्या दोन भावांपैकी धाकटा तेजपाल याची अनुपमा हो पत्नी 
होय. हे दोघे वंधु नंहमा तिच्या सल्ल्याने वागत. तिच्याच सांग- 
ण्यावरून वर उल्लेखिलेली जेनमंदिरें वांधलीं गेलीं. तिला 
त्य व तत्त्वज्ञान यांची आवड हाता तिला पडदर्शनमाता 

असें नांव मिळालें होतें. पुरातनप्रबंधसग्रहात कॅकणकाव्य आह, 
तें तिनेच रचलें आहे, अस म्हणतात शत्र जय तीर्थासमीप 


तिच्या नांवाचें अनुपमा हे सर आह्‌ [ग्रे वि.इं] 


एक प्रमाण. प्रत्यक्षादि प्रमाणें भाव पदार्थाच्या 


2 
अनुपला3्थ उपल्धीला साधक होतात; पण अभावाच्या 
उपलब्धीलाहि प्रमाणाची आवश्यकता असतेच. आपलीं इंद्रिये 


भावात्मक वस्तूंचे ज्ञान करून देतात; पण तीं अभाव दाखवू 
शकत नाहीत. म्हणूनच अनुपलञ्धीची स्वतंत्र सत्ता आहे. उदा ० 
जर विशिष्ट ठिकाणीं घट उपस्थित असता, तर तो अवश्य 
दिसला असता. ज्या अर्थी तो दिसत नाही, त्या अर्थी त्याचा 
अभाव आहे. याचाच अथ वस्तूचा अनुपलन्धि (अदर्शन) ही 
त्या वस्तूचा अभाव सूचित करते 

नपलढ्धि प्रत्यक्ष प्रमाणाहून भिन्न आहे. कारण आपण 
ळ्यांनी घट पाह गकतों; पण घटाभाव पाहूं शकत नाही 


डोळ 
ती. अनमानाहनहि भिन्न आहे. कारण अनुमानासाठी ज्या उचित 
वी, ती इथे नाही. आप्त वाक्य 


व्याप्तीची सत्ता असायला 
नसल्यामळे अनपलव्धि ही शब्दप्रमाण नव्ह आणि सादश्य 


१४४ 


भारतोय संस्कृति कोश 


ज्ञानाच्या अभावीं उपमानहि नव्हे. फलत: हें एक स्वतंत्र 
प्रमाण आहे. भाट्ट मीमांसक व वेदान्ती अनुपलव्धि हें प्रमाण 
मानतात. प्रभाकरमतानुयायी मीमांसक व नैयायिक मात्र हें 
मानीत नाहीत. नैयायिकांचें मत असं, की अभावज्ञान विशेषण 
विशेषाख्य सन्निकर्षाने होतें; त्यासाठी अनपलव्धि हें निराळे 
प्रमाण मानण्याची गरज नाही. यावर वेदान्त्यांचें म्हणगें असे, 
की पदार्थाच्या ज्ञानास रूपाची आवश्यकता असते. पण 
अभावाला खूप नसल्याने त्याच्या ज्ञानासाठी अनुपलळ्ध ह 
निराळें प्रमाण मानलेंच पाहिजे. [भा. द. ] | 


अनुपातक गोवध, परदारागमन, त्रात्यता (योग्य वेळीं 
चड उपनयन न करणें), ब्रतळोप (ब्रह्मचरय्रत 
मोडणे), संन्यास घेतल्यावर परत गृहस्थाश्रमांत जाणें, 
अस्पृश्य व अमंगळ वस्तृचा स्पर्श होणे, कनिष्ठ किवा पतित 
यांच्याकडून दान स्वीकारणे, धर्मभ्रष्टता, इ. पातकांना अन्‌- 
पातकें म्हणतात ( विष्णू. ध. सू. ३६; मनु ११.५५-५८; 
याज. ३.२२८-३३ ). त्यांना महापातकांप्रमागेंच मानतात व 
त्यांपासून शुद्ध होण्यासाठी अश्‍वमेध किवा तीथेयात्रा हीं प्राय- 
दिचत्ते सांगतात. याज्ञवल्क्याने गोवधासाठी पुढील प्रायठिचत्ते 
सांगितलीं आहेत - एक मास इंद्रियदमन, पंचगव्यप्राशन 
गोष्ठशायन, गोपालन, गोदान, क्रुच्छ व अतिकृच्छ. तरदारा- 
गमनासाठी गाढवाचें कातडें पांघरून सात घरीं भिक्षा माग- 
ण्यास सांगितलें आहे (आप. ध. सू. १.१०.२८.१९ ). व्रत- 
लोपासाठा मृत्युदेवतेला गाढवाचा वळि (आप. ध. सू १.९ 
२६ ८ -९), संन्यासानंतर पुनरच गृहस्थाश्रमांत येणाऱ्याला सहा 
महिने कृच्छ॒ व अशुद्ध स्पर्शासाठी सचैल स्नान (गौत. ध. 
सू. १४. २८ आणि धर्मभ्रष्ट मतुष्याला कृच्छ करून शुद्ध 
व्हावें लागतें. पाहा-महापातकें. । 


अनुप्पन्‌ ह तकी कानडी शेतकर्‍यांची जात. 
मूलस्थान म्हैसूर अथवा दक्षिण कर्नाटक 
असावें. यांच्यांत कांही शैव आणि कांही वैष्णव आहेत 
वष्णवांच्या घरीं ब्राह्मण पौरोहित्य करतात; पण शैेवांच्या 
घरीं करीत नाहीत. यांचे सहा पोटभेद आहेत. प्रत्येक पोट- 
भदाचा एकेक प्रमुख असतो. यांची ५चायत असते. 
विधवाविवाह मान्य आहे. पण व्यभिचार श्ाब्रीत होऊन 
एखाद्या स्त्रीला घटस्फोट मिळाला असल्यास, तो नवरा 
जिवंत असेतों तिला दुसरें लग्न करतां येत नाही. आते- 
बहिणीवर मामेभावाचा हक्‍क असतो. एखाद्या स्त्रीवा पति 
तिच्याहुन लहान अतएव पतिधर्म पाळण्यास असमर्थ असल्यास 


खंड पहिला 


जवळच्या नातेवाइकाकडन तिला प्रजोत्पादन करून घेतां 
यते. मात्र त्या प्रजेचें पितृत्व तिच्या नवऱ्याकडे जातें. 

हे अनेक देवतांना भजतात आणि त्यांतल्या वहुसंख्य 
देवता या सती गेलेल्या स्त्रिया असतात. [का. ट्रा. स. इं.] 


मदुराईच्या आग्नेयी दिशेस दोन मेलांवर हें 
गांव असून तिथे प्रेतें पुरण्याची प्रागेतिहासिक 
जागा सांवडली आहे. तिथ्रे मातीचीं अनेक थडगीं असून त्यांत 
मागसांचीं हाडें व कांही लहान भांडींहि मिळालीं आहेत. 
त्यांनजीं कांही भांडीं चकचकीत आहेत. [ मदुरा गॅशे. ] 


अनुप्पनदी 


अ प एक द्रोम. वेदांच्या कांही भागाचें 

छप्रभचनौय अध्ययन झाल हा करीत. सांप्रत तो 
ध्ययन झाल्यावर हा करीत. स 

उपनयनविधीमध्येच करतात. पाहा-उपनयन. 


अनुबंधच संस्कृत भाषेत वेदान्त ग्रंथांच्या प्रारंभीं 
उनधचतुएय ग्रंथाच्या भूमिकेच्या रूपांत अनुबंधचतुष्टय 
सांगण्याचा प्रघात आहे. ग्रंथाचा प्रतिपाद्य विषय, त्याच्या 
भतिपादनाचें प्रयोजन, ग्रंथाचा अधिकारी म्हणजे कोणासाठी 
ग्रथ लिहिला तें व त्या अधिकार्‍याशीं त्या विषयाचा संबंध, 
शा चार गोष्टी मिळन अनुबंधचतुष्टय होतें. केव्हा केव्हा 
प्रथाच्या मंगलाचरणांतच अनबंधांचा निदेश केलेला असतो. 
अलिकडे ग्रंथांना ज्या विस्तृत भूमिका किवा उपोद्धात लिहिले 
जातात, त्यांचें अनुबंधचतुष्टय हें पुरवेरूप समजायला हरकत 
९. [ ब्र. सि. मा. ] 


अनुब्राह्मण ब्राह्मणसदृश ग्रंथांता अनुत्राह्मण असें म्ह्ट्ले 
होत आहे. अशा प्रकारचे कांही ग्रंथ प्राचीन काळीं 
कका भट्ट्ास्कराने तैत्तिरीय ब्राह्मणाच्या विशिष्ट अंशाला 
अनेत्र 


थ्रौ 'त्यग म्हटलें आहे (तै. सं. भाष्य १.८.१). शांखायन 
लाचे ४व १५ हे अध्याय ब्रह्मदत्त नांवाच्या टीका- 
वत अतुब्राह्यमण म्ह॒गूनच मातले आहेत. आइवलायन व 
वन - भोतसूत्रांतहि अनुत्राह्मणांचा उल्लेख येतो. या अप 
पाणिनी अध्ययन करणार्‍यांना अनुब्राह्मणी असें म्हणत, 
"ने सांगितलें आहे (अष्टा. ४.२.६२). [ पा. भा. ] 


अनुभघ हो शब्द अतु * भव या दोन शब्दांपासून म 

किवा व आहे. अनु म्हणजे तत्सदृश व भव तजे वी 

नेच्याशो __ चाच अर्थ ज्या वस्तूचा अनुभवत य्नाय 
'ग। वृत्ति तद्रूप होणें असा आहे. यांची व्याख्या अशी- 


भा को... . १० 


१४५ 


अनुभूति स्वरूपाचाय 


' स्मृतिभिन्नं ज्ञानम्‌ '  स्मृतीहून भिन्न असें ज्ञान (त. सं.) 
“हा घट आहे असें चाक्षुष प्रत्यक्ष म्हणजे अनुभव होय. 
त्याचे यथार्थ व अयथार्थ असे दोन भेद आहेत. प्रत्यक्ष, 
अनुमिति, उपमिति व शब्द असे यथार्थ अनुभवाचे चार 
प्रकार आहेत. संशय, विपर्यय व तक हे अयथार्थअन्‌भवाचे 
तीन प्रकार होत. वेशेषिकमतें प्रमा व अप्रमा असे अनुभवाचे 
दोन प्रकार आहेत. वुद्धिवृत्ति विषयानुरूप बनणें म्हणजे 
अनुभव, असें पातंजलयोगक्षास्त्राचें मत आहे. पाटाचें पाणी 
शेतांत गेलें म्हणजे तें जसें शेताचा तुकडा चोकोनी, त्रिकोनी 
असेल त्याप्रमाणे चौकोनी, त्रिकोनी बनतें, तद्वत्‌ इंद्रियांच्या 
पन्हळींतून अंतःकरण बाहेर जाणें व त्या त्या विषयाच्या 
आकाराने परिणत होणें, विषयानुरूप बनणें म्हणजे अतुभव 
होय. 

इंद्रियवादो लोक अनुभवाची कक्षा इंद्रियांपुरती मर्यादित 
करतात; तर अध्यात्मवादो अनुभवाचें क्षेत्र इंद्रियांच्या पलिकडे 
असल्याचें सांगतात. इंद्रियग्नाह्य अनुभव घेण्यास इंद्रिये सदैव 
तयार असतात. पण त्यांच्या शक्ति मर्यादित असल्यामुळे 
त्यांनी घेतलेल्या अनुभवावर बुद्धीचा संस्कार करून ज्ञानाची 
रचना करावी लागते. आत्मा अत्यंत सूक्ष्म असल्याने तो इंद्रि- 
यातीत आहे. जड व स्थूल वस्तूच्या ज्ञानासाठी जी वृद्धि, जीं 
साधनें व ज्या पद्धति आपण वापरतो, त्या सर्व इंद्रिया- 
तीताच्या म्हणजेच सूक्ष्माच्या क्षेत्रांत लटक्या पडतात. तिथे 
उपयोगी पडते ती एक प्रतिभा. प्रतिभेमध्ये तद्रूपतेने ज्ञान 
होतें. व्यवहारांत इंद्रियांचा जसा विषयांशीं साक्षात्‌ संबंध 
येतो, तद्वत्‌ प्रतिभेमध्ये आत्म्याशों साक्षात्‌ संवंध येतो. म्हणून 
आत्म्याच्या अनुभवाला साक्षात्कार असेंहि म्हणतात. 
' प्रत्यक्षात्मक ज्ञानम्‌ च साक्षात्कार: ' (न्या. म.) . व्यावहारिक 
ज्ञान इंद्रियप्रत्यक्ष असतें, तर आत्मज्ञान इंद्रियातीत प्रत्यक्ष 
असतें. आत्मानुभवाचें शब्दाने वर्णन करणें म्हणजे तें आत्म्याचे 
अप्रत्यक्ष ज्ञान होय. त्याला परोक्षानुभूति म्हणतात. तिच्यामुळे 
आत्म्याचा प्रत्यक्ष अनुभव घेण्याकडे प्रवृत्ति होते. आत्म्याशी 
एकरूप होऊन होणारें ज्ञान हें साक्षात्‌ अनुभवरूप असल्यामुळ 
त्याला अपरोक्षानुभूति असें म्हणतात. [ न्या. को.; के. वि. 
बेलसरे ] 


न्न ९ (इ. स. १२५०- १४५० च 
अनुभात स्वरूपाचाय सुमार) यांने सारस्वतप्रक्रिया, 


आख्यातप्रक्रिया व धातुपाठ हे ग्रंथ केळे आहेत. याला साक्षात्‌ 
सरस्वतीकडून व्याकरण मिळालें, अशी आख्यायिका आहे. 
[ म. च. को. ] 


अनुमंडनपट्टि १४६ भारतीय संस्कृति कोडा 


अनुमंडनपारे उथमपलयमूच्या नैत्रट्रेत्य दिशेस चेच्ियॅरुच्यॉ 
रस्त्यावर दोन मेळ अंतरावर हे गांव असून 
तिथन जवळच एका ज्ञाडींत एक ३-४ फूट उच शिळा उभी 
आहे व तिच्यावर दोन पुरुपांच्या आक्रता कारलल्या आहेत 
त्या शिळेला अन्नमर्कळल क्रिवा भावांची जिळा म्हणतात. 
दोघे भाऊ होते. त्यांना आपल्या वहिणीच्या शोलाचा 
संजय आला. त्यांनी तिला एकीकडे गांठू्न ठार मारलें व 
स्वत:चेहि प्राण वेंचळे, अश्ली त्या गिळंची आख्यायिका सांगतात 
भावांच्या या लिळेसमोर वहिणीचीहि शिळा आहे. प्रामवासा 
या दगडांची पूजा करतात. [ मदुरा गॅझे. ] 


(१) 'कलाहीने सा5नुमति चंद्र एका 
अनुमात कलेने होन असतां त्याची जी अवस्था असते 
तिचें नांव ( अमर ). म्हणजेच कलाहीन चद्र असलला शुक 
चतुर्दशीयुक्‍त पूणिमा 

(२) पहिल्या पूणिमेचे नांव (वायु पु. ५०.१०१.) ही श्रद्धा 
(किंवा स्मृति) व आंगिरस्‌ यांचा कन्या (भाग. पु. ४.१.३४ 
वाय पु. २८.१५) घात्याची पत्नी व पूणिमेची माता 
व देवता. चंद्र परिपूर्ण होण्याच्या पूर्वी हिची पुजा करतात. 

(३) राजसूय यज्ञांत अतुमतीला उहेशून केलेली इष्टि. 
हो फाल्गुन पूणिमेंस करतात 

(४) षोडशपत्र कमलावरोळ दाक्‍कतिदेवी ( ब्रह्मांड पु. 
४.३२.१२). 


ह एखादें कर्म करीत असतां त्याला अनुसरून योग्य 
अनुमत्रण असा मंत्र म्हणणें. याची व्याख्या अशी-. 
मन्त्रमुच्चारयद्चेव मन्त्राथंत्वेन संस्मरन्‌ । 
शेषिणं तन्मना भ॒त्वा स्यादेतदनुमन्त्रणम्‌ ।॥। 
अर्थ - मखाने मंत्र म्हणत असतांनाच त्याच्या अर्थाचें 
मतन करूत त्याच्य़ाश्लो पूर्ण तादात्म्य पावणे, याला अनुमंत्रण 
म्हणतात. [ आचारेन्दु ] 


पतीच्य़ा मागून अग्निप्रवेश करून मरणे, म्हणजेच 
अनुमरण सती जाणे असा त्याचा अर्थ आहे- 
देश्ान्तरमृते पत्यो साध्वी तत्पादुकाद्वयम्‌ । 
निवायोरत्ति संशुद्धा प्रविशेज्जातवेदसम्‌ ।॥। 
अर्थ - पति देगांतरीं मृत झाला असतां (त्याचें प्रेत न 
मिळाल्यास ) शुचिभ्‌त साध्तरीने त्याच्या पादूका हृदयाशो 
घरून अग्निप्रवेश करावा. 
ही गोष्ट क्षत्रिय, वैश्य व इतर स्त्रियांनाच विहित आहे 


ब्राह्मण स्त्रियांना या वावतींत निपेध सांगितला आहे. 
पाहा-सतोप्रथा. 


कयाली त तळयात तशात 
पेक शब्द. भारतीय दर्शनांत ज्ञानप्राप्तीच्या 

साधनांना प्रमाण असें म्हणतात. त्यापैकी अनुमान हें एक 
प्रमाण आहे. चार्वाकदर्शन सोडल्यास वहतेक सवं दर्यनांत 
अनमान हें प्रमाण मानलें अ अनमितिकरणम्‌ अनमानम्‌ ' 
म्हणजे अनुमान हें अनुमितीचें असाधारण कारण आहे. 

ज्या पदार्थाचे ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाणाने होत नाही, पण त्या 
पदार्थाशीं साहचर्यनियमाने संलग्न असणाऱया दुसर्‍या एका 
पदार्थाच्या प्रत्यक्षाने होतें, त्याला अनमिति व त्या प्रक्रियेला 
अनुमान असें म्हणतात. उदा० एखाद्या पर्वतावर धूम (धूर) 
दिसला, की त्या पर्वतावर वह्िि (अग्नि) आहे, असें ज्ञान 
आपल्याला होतें. कारण पूर्वी महानसादि (स्वयंपाकवर) 
अनेक ठिकाणीं वह्लि व धूम यांचें साहचर्य आपण पाहिलल 
असतें. त्यामुळे पर्वतावर धूम पाहिला, की जिथे जिथे धूम 
असतो, तिथे तिथे वह्णि असतो, याचें स्मरण होतें. आणि 
ज्याअर्थी या पर्वतावर धूम दिसतो, त्या अर्थी तिथे वह्ि 
असला पाहिजे, असें ज्ञान होतें. 

या अनुमानप्रक्रियृतील पारिभाषिक शाब्द पुढीलप्रमाणें 
आहेत- ज्या पदार्थाचें आपल्याला प्रत्यक्ष ज्ञान होतें व ज्याच्या 
ज्ञानाच्या आधारावर अप्रत्यक्ष पदार्थांच्या अस्तित्वाचे ज्ञान 
होतें, त्याला हेतु किवा लिंग असे म्हणतात. उदा० धूम हा 
पदार्थ, ज्या पदार्थाच्या अस्तित्वाचे ज्ञान होतें, त्याला 
साध्य अस म्हणतात. उदा० ्वाह्म. हेतु व साध्य यांच्या 
साहचर्थनियमाला व्याप्ति असें नांव आहे. ज्या ठिकाणीं 
हेतूर्चे (धूमाचें) प्रत्यक्ष होते, त्याला पक्ष असे म्हणतात 
उदा० पवत. ज्या ठिकाणीं हेतु धम व साध्य वाह्वि यांचे 
साहचर्य आवण पूर्वी पाहिलेले असतें, त्याला सपक्ष म्हण- 
तात. उदा० महानस (स्वयंपाकवर). जिथे साध्याचा म्हणर्जे 
वहल्लीचा अभाव असतो, तिथे धूम या. हेतूचाहि अभाव 
असतो, त्याळा विपक्ष असें म्हणतात. उदा० जलद 
( पाण्याचा डोह). पक्षावर म्हणजे पर्वेतावर हेतु असणें, याला 
पक्षवमंता व त्याचें प्रत्यक्ष ज्ञान होणें, याला पक्षधर्मताज्ञात 
अस म्हणतात. जेव्हा एकाच वेळों पक्षधर्मताज्ञान व व्याप्ति 
स्मरण हीं दोन्ही होतात, तेव्हा त्याला परामर्श असें म्हणतात 
* साध्यव्याप्यहेतुमान्‌ पक्ष: ' अये परामर्शाचें स्वरूप असत 
व्याप्तिविशिप्ट धर्मतेला लिंगथरामर्य किवा अनमान अर्स 
म्हणतात. 


खंड पहिला 


ननुमानाचे दोन प्रकार आहेत-स्वार्थानुमान व परार्थानु- 
मात. स्वार्थानुमान ही स्वतःची मानसिक प्रक्रिया आहे. महा- 
नसादि ठिकाणीं धम व वह्मि यांचें साहूचर्थ अनेकवार पाहून 
मनांत धूम व वह्ि यांच्या व्याप्तीचा निश्‍चय होतो व 
एखाद्या वेळीं पर्वतावर धूम दिसला, की मग पर्वतावर वह्लि 
आहे, अशी अन॒मिति होते. हें स्वार्थानुमान होय 
परंतु जेव्हा दुसर्‍या एखाद्या व्यक्‍तीला पक्षावर साध्य आह्‌ 
याचा निश्‍चय करून द्यायचा असतो, तेव्हा आपल्या मानसिक 
प्रक्रियेला आपण पांच अंगांत प्रकट करितों. या पांच अगाना 
पंच अवयव असें नांव आहे. 
पळ्चावयवेन वाक्येन स्वनिशचितार्थप्रतिपादनं 
परार्थांनुमानम्‌ । 
अर्थ --_- पंचावयवी वाक्याने आपल्याला निश्‍चित माहीत 
असलेल्या अर्थाचें प्रतिपादन करणें, प्हणजे परार्थानुमान होय. 
हे पांच अवयव पुढीलप्रमाणे आहेत - 
प्रतिज्ञा -- ' साध्यवत्त्वेन पक्षवचनं प्रतिज्ञा ' च पक्षावर 
साध्य आहे, असें सांगणें म्हणजे प्रतिज्ञा होय. उदा० * पर्वतो 
वह्निमान 
हेतु - ' लिडगस्य पक्षधर्मत्त्ववचनं हेतु: ' च लिंग पक्षावर 
आहे, असे सांगणें म्हणजे हेतु होय. उदा> ' धूमवत्त्वात्‌ 
उदाहरण - ' सव्याप्तिकं दृष्टान्तवचनमुदाह्रणम्‌ >. 
व्याप्तिसहित दष्टांत देणें, म्हणजे उदाहरण होय. उदा० ' या 
यो धूमवान्‌ स स वह्लिमान्‌ यथा महानसम्‌ 
उपनय--* परामर्शवचनमपनयः '  परामशाचा बोध करून 
देगे, म्हणजे उपनय होय. उदा० ' तथा ( वह़्िव्याप्य वूम- 
वानू ) च अयम्‌ (पर्वत:) *. 
नगमन ---. ' लिडगसम्बन्ध-प्रयुक्‍त-निरिचित-साध्यवत्त्व 
वैचनं निगमनम्‌ ' ₹ लिंगसंबंधयुक्त निश्‍चित साध्याचे प्रति- 
पादन म्हणजे निगमन होय. उदा० ' तस्मात्‌ (धूमवत्त्वात्‌ ) 
तथा ( वह्िमान्‌ ) 
दार्शनिक व इतर प्रकारच्या वादविवादांतहि परार्थानुमान 
उपयोगी पडतें 
गोतमाने अनमानाचे स्वार्थ व परार्थ असे भेद न सांगतां 
रववत्‌ , शेषवत व सामान्यतो दष्ट असे तीन प्रकार कल्पिले 
आहेत. * यत्र कारणेन कार्यमनमीयते तत्‌ पूर्ववत्‌' (न्यायसूत्र) 
"ज्या ठिकाणीं कारणावरून कार्याचें अनुमान केल जाते, तें 
शववत्‌ अनुमान होय. उदा० आकाशांत मेघ जमले, की वृष्टि 
हाणार असें केलें जाणारे अनमान 
यत्र कार्येण कारणमनमीयते तच्छेषवत्‌ ' (न्यायसूत्र ) 
जिथि कार्यावरून कारणाचें अनमान केलें जातें, तें शेषवत्‌ 


१४७ 


अनुयोग 


अनुमान होय. उदा० नदीला पूर आलेला दिसला, को ती ज्या 
प्रदेशांतून वाहते, त्या प्रदेशांत कुठेतरी पाऊस पडला असला 
पाहिजे, असें अनुमान होणें. 

या दोन्ही प्रकारांत न मोडणारीं अनुमानें हों सामान्यतो 
दृष्ट या सदराखाली येतात. उदा० एखाद्या माणसाला सकाळीं 
आपण त्याच्या घरीं पाहिला आणि संध्याकाळीं जर तोच 
माणूस आपल्याला वाजारांत दिसला, तर तो मधल्या काळांत 
घरून बाजारांत गेला असला पाहिजे, असे अनुमान होतें. 
त्याचप्रमाणे सूर्य सकाळीं पुर्वेला तर संध्याकाळीं पद्चिमेला 
दिसतो, यावरून दिवसभरांत सुयाने पुर्वकड्न पश्चिमेकडे 


प्रयाण केलें, असें त्याची गति न पाहूनहि अनुमान 
करतां येतें. 

बाहू, नराशंस व स्विष्टकुत्‌ अग्नि या देवतांना 
अनुयाज 


उहदेशून दिल्या जाणार्‍या आहुति. प्रधान आहुतीं- 
नंतर या देतात. यांतील पहिला प्रेष ' देवान्‌ यज ' असा असून 
दुसरे दोन ' यज ' एवढेच असतात. [ हि. ध. ] 


जेन आगमांच्या व्याख्येला अनुयोग म्हणतात. 
प्राचीन काळीं आगमांतल्या प्रत्येक बब्दाची 
व्याख्या * नया 'च्या आधारें केली जात असे. पण पुढे मंदवुद्धि 
पुशुषांच्या ज्ञानासाठी आर्यरक्षित या आचार्याने अनुयोगाची 
चतुविध विभागणी केली ती अशी -- 

(१) प्रथमानुयोग - यांत पद्मपुराण, त्रिवष्टिलक्षण, महा- 
पुराण, ह्रिवंश पुराण व उत्तर पुराण या कथात्मक ग्रंथांचा 
समावेश होतो. याला धर्मकथानुयोग असेंहि म्हणतात. 

(२) करणानुयोग - यांत पृथ्वी, ग्रहू, विश्‍व वगेरे 
सृष्टीच्या उत्पत्तीची माहिती देणाऱ्या सूरयप्रज्ञप्ति, चंद्रप्रज्ञप्त 
व जयबवला या ग्रंथांचा समावेश होतो. याला गणितानुयोग 
असेंहि म्हणतात. 

(३) द्रव्यानुयोग - कुंदकुंदाचार्य, उमास्वाति व समंत- 
भद्र यांनी लिहिलेल्या तत्त्वज्ञानात्मक ग्रंथांचा या विभागांत 
समावेश होतो 


अनुयोग 


(४) चरणानुयोग - या विभागांत जेन श्रमणांच्या देनदिन 
आचरणाचे नियम येतात. मूलाचार, त्रिवर्णाचार, रत्तकरंड 
श्रावकाचार, या ग्रंथांचा यांत समावेश होतो. 

या अनुयोगांच्य़ा आधारावर त्या त्या विषयांचें प्राधान्य 
लक्षांत घेऊन शास्त्रांचेंहि विभाजन केलें गेलें. आचारांग इ. 
सूत्रे चरणानुयोगांत, उवासगदसा इ. प्रथमानुयोगांत, जंबु- 
दीवपण्णति इ. करणानुयोगांत व पन्नवणा इ. द्रव्यानुयोगांत 


अनुयोग 


समाविष्ट करण्यांत आलीं. अनुयोगाच्या प्रक्रियेचे विवेचन 
करणारा प्राचीन ग्रंथ अनुयोगद्वार हा आहे. [ हि. जे. मो.; 
हि. वि. को. ] 


ल॑केंतळें एक प्राचीन नगर. कोलंबोच्या नंतर 
अनुराथपुर लकतलें हेंच सर्वांत मोठें नगर असून हें 
वोद्धांचें प्रसिद्ध तीर्थ आहे. हें सुमारें १३०० वर्षे लंकेची 
राजधानी असून कदम्वा नदीच्या तीरावर वसले आहे. अनुराध 
नांवाच्या एका राजाने हें सनपूर्व सहाव्या शतकांत वसविले. 
तृडे १०० वर्षांनी पंडुकाभय नांवाच्या राजाने आपली राज- 
च्रानी तिथे आणली. त्यानंतर इ. स. आठव्या शतकांतल्या अग्ग 
वोधि राजाच्या कारकीर्दीपर्यंत म्हणजे सुमारें १३०० वर्षे ही 
ल॑केची राजधानी होती. सिंहली शेतकरी याला अनुराजपुर 
असेंहि म्हणतात. या शहराजवळ दोन मैल परिधाचा एक 
संदर तलाव पंडुकाभय राजानेच बांधून ठवळला आहे. याच्या 
दक्षिण तीरापासून एक मैलाच्या अंतरावर बोधिवृक्ष आहे. हा 
वक्ष सुमारें २२०० वर्षांडईतका जुना आहे. गयेच्या मूळ वोधि- 
वक्षाची एक फांदी सम्त्राट्‌ अशोकाने लंकेच्या तिस्स राजाला 
अर्पण केली, तिचाच हा वृक्ष बनलेला आहे, असें म्हणतात. 
तिस्स राजा व त्याचे सरदार यांनी वोद्ध धर्म स्वीकारून अनु- 
राधपुरांत वौद्धपद्धतीच्या सुंदर वास्तु उभ्या केल्या. अनेक 
आराम व विहारहि बांधले. त्यांतली थूपाराम ही स्तूपाच्या 
आकाराची एक इमारत ७० फूट उंचीची होती. सांप्रत या 
सर्व इमारती नष्ट झालेल्या आहेत. 
तिस्स राजाच्या मृत्यूनंतर ही राजधानी तमिळ लोकांनी 
जिकली. पण त्यानंतर १०० वर्षांनी दुत्यगामिनि अभय या 
राजाने ती पुनरच जिंकून घेतली. लंकेत या राजाच्या कित्येक 
आख्यायिका प्रचलित आहेत. या राजाने लाखो रुपये खर्च 
करून सोनेरी वाळूचा अभयगिरि नांवाचा एक दागोबा बांधला. 
त्याची उंची १८९ फूट आहे. पालि भाषेंत त्याला महाथूप 
असें म्हणतात. बौद्ध त्या वास्तुला पुज्य मानतात. अनुराधपुर 
अक्या अनेक इमारतींनी शोभिवंत झालें होतें. 
या शहराचा उल्लेख फा हि यानने आपल्या ग्रंथांत केलेला 
आहे. तो या नगरांत बौद्धग्रंथांचा अभ्यास व त्यांच्या नकला 
करण्याकरितां दोन वर्षे राहिला होता. अनुराधपुर हें नालंदा- 
विद्यापीठाप्रमाणे ल॑केंतलें एक महान्‌ विद्यायीठ बनलें होतें. 
वौद्ध तत्त्वज्ञानावरचे अनेक ग्रंथ व अट्ठकथा इथें निर्माण 
झाल्या. सुप्रसिद्ध वौद्ध पंडित बुद्धधोष हा इथलाच विद्याथी 


होता. र 
इ. स. ४५० मध्ये धातुसेन नांवाचा राजा तिथे राज्य 


१४८ 


भारतीय संस्कृति कोठा 


करीत होता. त्याच्यानंतर तिथल्या राजघराण्यांत यादवी युद्धे 
सुरू झालों. अशा युद्धांच्या वेळीं एवादा पक्ष तमिळ लोकांना 


अनुराधपुर - एक वौद्ध स्तूप 


आपल्या मदतीस वोलावीत असे. याच तमिळ लोकांच्या 
लुटारू सैन्याने अनुराधपुर अनेक वेळां लुटले. अखेर इ. 
स. च्या ८ व्या शतकांत इथून राजधानी हालवून दक्षिणेस 
पुलस्तिपुर इथे नेण्यांत आली. इ. स. १३०० नंतर अनुराध- 
पुराची बहुतेक वस्ती उठली व आसपास जंगल माजलें. आज 
मितीस हें नगर पुन: वसलें आहे व व्यापार व व्यवसाय यांचें 
केंद्र बनलें आहे. [ म. ज्ञा. को. ] 


अनुराधा अशिवन्यादि २७ नक्षत्रांवैकीं १७ वें नक्षत्र. 

तुळच्या पूवेस विचवाच्या आकृतीसारखी एक 
आकृति आपाढांत रात्रीच्या पहिल्या प्रहरीं दक्षिणेच्या 
अंगाने दिसते, तिला वृश्चिक म्हणतात. वृश्चिकाच्या डोक्यांत 
एक ठळक तारका आहे, तिचें नांव अनुराधा. हें नक्षत्र वृश्चिक 
राशींत येतें. या नक्षत्राची देवता मित्र आहे (ते. सं. ४.४.१०) 
याला नक्षत्रीय प्रजापतीची प्रतिष्ठा म्हटलें आहे (तै. ब्रा. 
१. ५. २. २.). पाहा - नक्षत्रोय प्रजापति; नक्षत्रे. 


खंड पहिला 1: 


अनलो > श्रेष्ठ वर्णाचा पुरुष कनिष्ठ वर्णाच्या 
मुठाम-प्रातलाम त्रोनी विवाह करतो, तेव्हा त्या 
विवाहाला अनुलोम विवाह आणि त्यांच्या संततीला अनुलोम 
प्रजा असें म्हणतात. आणि श्रेष्ठ वर्णाची स्त्री जेव्हा कनिष्ठ 
वर्गाच्या पुरुपाशीं विवाहू करते, तेव्हा त्या विवाहाला प्रतिलोम 
वे त्यांच्या संततीला प्रतिलोम प्रजा म्हणतात. 

अनुलोम व प्रतिलोम विवाहांचीं उदाहरणें भारतांत मध्य- 
युगापर्यत अनेक आढळतात. कालिदासाच्या ' मालविकाग्नि- 
मित्रम्‌ ' मध्ये वणिलेल्या विवाहांत अग्निमित्र ब्राह्मण व माल- 
विका क्षत्रकन्या होती. वाकाटक रुद्रसेन (द्वितीय) याने प्रभावती 
हिच्याशी विवाह केला होता, ती वर्णाने वेश्य होती. प्रतिलो- 
माच्या उदाहरणांत कदंबकुल-पंस्थापक मयूरशर्मा हा ब्राह्मण 
असुन त्याने आपल्या मली ग॒प्त व अन्य राजांच्या घरीं दिल्या 
होत्या. ययाति व देवयानी यांच्या उदाहरणांत यथाति क्षत्रिय 
व देवयानी ब्राह्मणकन्या होती. पुढे पुढे अशा विवाहांना धर्म- 
आस्त्रकारांनी पायबंद धातला. 

अनुलोम आणि प्रतिलोम संततीच्या वाबतींत प्रश्‍न 
प्रामुख्याने येतो तो असा, की विवाहजन्य संबंधामुळे निर्माण 
झालेल्या प्रजेला हें नांव द्यायचे, की विवाहबाह्य संबंधांमुळे 
निर्माण झालेल्या प्रजेला ? 

मूर्थावसिक्‍त, अंवष्ठ, निषाद, माहिष्य, उग्र आणि करणया 
सहा अनुलोम जाती याज्ञवल्क्याने सांगितल्या आहेत. मनु 
म्हणतो, की या जातींना उपनयनादि संस्कारांचा अधिकार 
असून प्रतिलोम जातींना मात्र तो नाही (१०.४१); कारण ते 
सेद्ववत्‌ आहेत. ब्राह्मण आणि क्षत्रिय यांना जरी तो अधिकार 
सला, तरीं ब्राह्मण स्त्री आणि क्षत्रिय पुरुष यांच्या संततीला 
ता नाही. पराशरमाधवीयांत प्रतिलोम हे वर्णबाह्य व पतित 
आहेत, असें देवाचें मत दिलेलें आहे. उशना आणि वेखानस 
पानी निरनिराळा प्रतिलोम जातींना निरनिराळीं नांवें दिलीं 
आहेत. उदा० ब्राह्मण स्त्री आणि क्षत्रिय पुरुष यांच्या विवाहा- 
गुळ झालेल्या संततीला सुत असें नांव असून विवाहबाह्य 
संततीला रथकार अततें आहे. अथवाद सांगाय'चा, तर देवयानी 
भराह्मणकन्या व ययाति क्षत्रिय असूनहि, त्यांच्या पुत्रांना सूत 

ह अ क्षेत्रिय मानलें गेलें. 
डा नाहूसं्रंथांत अनुलोम व प्रतिलोम या शब्दांचा व्यवहार 
नोदेक साहित्यांत आढळत नाही. मन्वादि स्मृतिकार मात्र 
काणी मोहे करतात. यावरून अनुमान होतें, कं वेदोत्तर 
करणे त. जी दृढ झाल्यावर मग अश्या विवाहांचा विचार 

ग पडलें असावें. स्मृतिग्रंथांत वरील दोन्ही प्रकार 

हसत असले, तरी धर्मशास्त्रकारांना अनुलोम विवाह तेवढेच 


९ अनुज्य 


मान्य होते. मात्र अनुलोमविवाहजन्य प्रजेचा सामाजिक दर्जा 
काय असावा, यावहल स्मृतिकारांत मतभेद आहेत. सर्वसाधा 
रणपणे तीन मतें प्रमुख आहेत - 

(१) नारद व कोटिल्य यांच्या मरते एका वर्गाच्या पुरुपाते 
त्या वर्णालगतच्या वर्णातील स्त्रीशी विवाह केला, तर ती 
संतति पित्याच्या वर्णाची होते 

(२) दुसरें मत असें, कौ अनुलोम विवाहजन्य प्रजा ही 
यित्यापेक्षा कनिष्ठ आणि मापेपेक्षा श्रेष्ठ दर्जाची असते. 

(३) तिसरे आणि वहुमान्य मत असें, को अनुलोम विवाह- 
जन्य प्रजा मात्‌वर्गी असते. प्रतिलोम प्रजा मातापित्यांपेक्षा 
कनिष्ठ दर्जाची समजतात. 

आपस्नंव धर्मसूत्रांत चांडाल, पोल्कस व वैन या अनुलोम 
जातींचा उल्लेख आहे. मन्‌ते प्रथमच या जातोंच्या धंद्यांची 
माहिती दिलेली आहे 

सुरवातीला सहा अनुलोम आणि सहा प्रतिलोम जाती 
होत्या. परंतु पुडे अनुलोम आणि प्रतिलोम यांचा परस्पर 
व इतर वर्णाशीं संबंध आल्यामुळे त्यांतून असंख्य जाती- 
उपजाती निर्माण झाल्या. [ हि. ध. ] 


पंचसंवत्सरात्मक युगसंजक वर्षांपैकी 
वर्ष. [ पु. चिं. ] 


अनुवत्सर वा 


न सहाव्या वातस्कंधाचा प्रमुख. हा अनुवहस्कंध ग्रह 
अनुवह. द स्तषिमंडल यांच्यामध्ये असतो. [ ब्रह्मांड 
पु. ३.५. ८७] 


जू यजमान प्रायश्चित घेतो, त्या वेळीं अनुवादक 
नुबादक हा त्याच्या पातकांचा उच्चार करतो. 
या लेखनाचा एक प्रकार (वहदा. २. ४. 
अनुव्याख्यान , सस या (बृह व 

> १० ).. शंकरमतें मंत्रांचे स्पष्टीकरण 
म्हणजे अनुव्याख्यान होय. पाहा - व्याख्यान. 


अनय बौद्ध तत्त्वजञानांत पुढील सहा अनुशय मानलेले 
सुशय आहेत - (१) राग (तृष्णा) (२) प्रतिध (द्वेष) 
(३) मान (४) अविद्या (विद्याविरोधी तत्त्व) (५) दष्टि- 
विज्षेष (उदा० सत्कार्यंदृष्टि, मिथ्यादृष्टि. इ.) व (६) विचि- 
कित्सा (संशय). हे अनुशय संसाराचें मूळ कारण होत. अन्य 
दर्शनांत वासना, कर्म, अपूर्व, अदृष्ट, संस्कार, इ. नांवानी ज्या 
तत्त्वांचा बोघ होतो, त्यालाच बौद्धांनी .अनुणय म्हटलें आहे. 


अनु शय १ 


वौद्ध दर्शनांत या अनुलयांच्या निरासाचा उपाय प्रामुख्याने 
सांगितला आहे. 


अनुशयाना नायिकाभेद. अनुदाय खेद, दु.ख किवा 
व पशचात्ताप. प्रियकराचें मीलनस्थान किवा 
भेटींचा संकेत चकल्याने दुःख पावणारी परकीया स्त्री ही 
अनुल्ययाना होय. सर्वप्रथम भानुदत्तान या नायिकेची कल्पना 


केली आहे. 

ऱं गायत्र्यादि सात प्रमुख वैदिक छंदांतला तिसरा 

अनुभ 5 . ये चोथे मख म्हटलें आहे 
७४ छंद. याला त्रह्मयाचे चौथ मुख म्हटल आह्‌ 

(पु. इं.) . आठ अक्षरांचा एक असे चार चरण यांत असतात 


दात्रिशदक्षरानष्टप्‌ "च वत्तीस अक्षरांचा अनुष्ट्भ्‌ हाता, अस 
सांगितलें आहे (कौ. व्रा. २६.१). यांचे वेदिक उदाहरण- 


आति वत्रहन्‌ रथं । युक्‍ता त ब्रह्मणा हरी । 
अर्वाचीनं सु ते मनो । ग्रावा कृणोतु वग्नुना । 


(क्र. १.८४.२) 
ब्राह्मणग्रंथांतून वाणीलाच अनुष्टुभ्‌ म्हटल असून ( ३. 
१०.३) परम छंद म्हणून त्याला गौरविलें आहे ( ३. 


३.३.१). ' अनुष्टुव्मि छन्दसा योनिः ' च अनृष्ट्ुभ॒ हें (सर्व) 
छंदांचें जन्मस्थान आहे (तां. ब्रा. ११.५.१७ ). हा प्रजापतीचा 
छंद आहे ( ऐ. ब्रा. २.१३) सर्वे सोमसवनांत याचा प्रथम 
उपयोग करतात. याविषयीं कथा अश्या -- 

प्रजापतीने यज्ञाच्या शेवटीं अनुष्टुभाला अच्छावाकोय क्रचे- 
]डन दिलें. तें न आवडून तो प्रजापताला म्हणाला 
मी तुझा मूळ छंद असून तू मला आपल्यापासून दुर केलें 
यावरून तं सर्वे देवांत अत्यंत पाथा आहूस * प्रजापतीला 
ती गोष्ट लागली. त्याने स्वतःवरचा दोषारोप घालविण्यासाठी 
सोमयाग करून अनृष्टुभाला प्रथम स्थानापन्न केले (ऐ.ब्रा.) . 

वेदोत्तर काळांत या छंदाला फार महत्त्व आलें. रामायण- 
महाभारतादि पुराणेतिहास ग्रंथ वव्हंशीं याच छंदांत आहेत 
वेदेतर वाऊमयांत वाल्मीकीला हा छंद प्रथम स्फुरला 


मा निषाद प्रतिळां त्वमगम: झ्ाइवती: समा: । 
यत्क्रौज्चमिथनादेकमवधी: काममोहितम्‌ ॥ 
अर्थ - हे निषादा, तूं चिरकाल जगू नकोस; कारण तूं क्रोंच 
मिथनापैकी काममोहित अशा नराला ठार कलस 
वाल्मीकीची ही शापवाणी प्रथमच अनुष्टुभ्‌ छदात अव- 


तरली. त्यानंतर त्याच छंदांत रामायण रचण्याचा आदेश 
शर) 


त्याला ब्रह्मदेवाकडून मिळाला (वा. रा. १ 


कड स 


भारतीय संस्कृति कोश 


याचें लक्षण पुढील प्रमाणे - 
इलोके षष्ठं गुरु ज्ञेय सर्वत्र लघुपञ्चमम्‌ 
द्विचतुष्पादयोहुंस्वं सप्तमं दोघंमन्ययो: ।। 
अर्थ - इलोकांत (चरणांत) सहावे अक्षर गुरु व पांचवे लघु 
जाणावें. तर्सेच दुसर्‍या व चवथ्या चरणांतलें सातवें अक्षर 
हस्व व पहिल्या व तिसर्‍या चरणांतलें दीर्घ असावे. 
[ श्रतवोब १०] 


अनुस्तरणी प्रेताचे द्ह्न करण्यापूर्वी एक गाय वा बोळी 
र मारून तिचे अवयव प्रेताच्या अवयवांवर 
ठेवण्याची प्रथा प्राचीन काळीं केव्हा तरी होती. त्या गायीला 
वा शेळीला अनुस्तरणी अशी संज्ञा होती ( काव्या. श्रौ. सू. 
२५.७.३४-३७; गा. ब्रा. १२.५.२.१५). 


अनूढा नायिकाभेद. अनढा-* अविवाहित. भोजानं सवंप्रथम 
>». हा भेद कल्पिला. मातिरामाने हिचे लक्षण अस 
द्लिं आहे - अनव्याहि केहु पुरुषसों अनुरागिनी जो होय. ' 
अर्थ- अविवाहित अवस्थेंत एखाद्या पुरुषावर प्रेम करणारी 
स्त्री ( रसराज ६२ ). [ हि. सा. को. ] 


जातत ( १ ) एक जतपढ, या वयंतमदाच्या स्थानासंवंधीं 

& अनेक मर्ते आहेत. अनूप लोकांचा प्रदेश सुराष्ट्र व 
आतर्ते यांच्या नजीक असावा, असे हरिवंशावरून कळतें. 
नासक येथील गोतमी बलश्री हिच्या शिलालेखांत अनूपाचा 
उल्लेख विदर्भ व अवंति यांच्या समवेत केळेला असून हा प्रदेश 
म्हणजे नर्मंदाकांठच्या महिष्मती नगरीभोवतालचा प्रदेश 
होय, असें सुचविले आहे. वायु पुराणांत नमंदानूप असा एर्क 
उल्लेख आहे. यावरून कार्तवीर्य अरजुनाचें ज्या प्रदेगावर राज्य 
होतें, त्याच्या जवळपास हे अनपलोक राहत असावे, असे 
दिसतें. कार्तवोर्याप्रमागेच नलराजाचा संवंधहि अनपदेशाशीं 
असल्याचे समजतें. जातक ग्रंथांत अनूपिय या नगराचा 
उल्लेख आहे; पण त्याचा अनूप जनपदाशीं कांही संबंध आहे 
को काथ हें त्यावरून कत नाही. अनूप लोकांची याहून 
विशेष माहिती आढळत नाहो. [ क. हि. वा. पु. ] 

ी (२) समुद्रालगतच्या पण दलदल असलेल्या भमीला अनूप 
असें म्हणत. बंगालच्या अतिदक्षिण व अतिपशचिम प्रदेशास 
योत अशी संज्ञा आहे. कार्तवोथे व ताल या राजांना महाभारा 
तांत अनूपाचे राजे म्हटलें आहे. अनूप देशांत राहणार्‍या लोका 
नाहि अनूप अशी संज्ञा होती. क्‍्त्रचित्‌ अनीप असेंहि म्हणत. 
[ ट्रा. ए. इं. ] | ह 


खंड पहिला १५१ 


अनूपमिह ( पिज-तीक ०९ इ. स. ) हा 1 
( राजस्थान )चा राजा होता. लहानपणीच 
याला राजगादी मिळाली. हा मोठा विद्याप्रेमी व संगीतज्ञ 
होता. निरनिराळया ग्रंथांच्या प्रती करून घेऊन त्यांचा 
आपल्या ग्रंथाळयांत संग्रह करण्याचा त्याला विलक्षेण नाद 
होता. त्या कामासाठी त्याने आपल्या पदरीं अनेक लेखनिक 
वाळगलळे होते. विकानेरच्या अनूप संस्क्रुत लायब्ररींत त्याने जमा 
केलेले अनेक संस्क्रत ग्रंथ आहेत. शहाजहानच्या कालापर्यंत 
मोगळदरबारांत गायक-वादकांचा मोठा आदर होता. पण 
ओरंजेव हा संगीतद्वेष्टा निपजला व त्यामुळे तिथून निघालेले 
कित्येक संगीताचार्य विकानेरमध्ये अन्‌पसिहाच्या आश्रयाला 
आले. त्यांतल्याच भावभट्ट नांवाच्या एका विद्वानाने त्याच्या 
पदरीं राहून संगीत अनूपांकुल, अनूप-पंगीत-विलास, ई- 
ग्रथांची रचना केली. 
अन्‌पसिहाचें जीवन अनेक य॒द्धें लढण्यांत व्यतीत झालें. या 
लडायांमुळे त्याचा वहुतेक काल बिकानेरच्या बाहेरच जात 
असे. पग या धामधुमींतहि त्याने ग्रंथसंग्रहाचे काम आवजून 
केले. नष्ट होग्याच्या मार्गाला लागलेले कित्येक ग्रंथ केवळ 
त्याच्या ग्रंथसाक्षेपामुळे वांचले. हा राजा कवींवाहि पोलिंदा 
होता. त्याने लोकप्रयताहि मिळविळी होतो. चारण कवींनी 
राजऱ्यानी भारवेंत त्याच्यावर कवितत, दोडा, वेलि, इ. अनेक 
अकारचीं प्रशस्तिकाव्ये रचलीं आहेत. [ अगरचंद नाहटा ] 


ञ कै स क (4. ण झाल 

नूबंध्या सोमयागांत उदयनीया दृष्टि झाल्यावर हो 
विधि होतो. यांत मित्रावरुणांना उद्देशून वथ्या 

ग अः क चें 

य अर्थण करतात. पूर्वी या गायीचें हनन होत असे. 

रज ठं हें कलिवर्ज्य म्हणून बंद करण्यांत आलें. गायी ऐवजीं 

न किवा पयस्या. अर्पण केली तरी चालते, असें कात्यायन 

"गतो. वाहा - अग्निष्टोम. [ हि. ध. ] 


च -* ् ऱ््ट 
अनकार जे ल एक प्रमुख तात्त्विक विचार. 
नेकान्तवाद धर्माती एक प्रमु ळा 
पाहगे : कोगत्याहि पदार्थाकडे एकान्त पक्षा 

हेगे याळा जैत अतेकास्तनय म्हणतात. जगांत कोणतीहि 


न नव्याने उत्पन्न होत नाही, तर सर्वे पदार्थ आपापल्या 
मून स्थित्यंतर करतात, म्हणजे एक स्वरूप सोडून दुसरें 

केरतात. प्रत्येक पदार्थास उत्पाद, व्यय व ध्रोव्य अन्या 
या असतात. पदार्थांच्या एका अवस्थेचें रूपांतर 
रचनाही दुसरी अवस्था प्राप्त होणे, याला की उत्पाद 
_“ 'तात. रूपांतरसमयीं पहिल्या अवस्थेचा नाश होणें याला 
“य म्हणतात व तत्त्वरूपाने पदार्थाच्या अस्तित्वाचे परिणमन 


अनेकान्तवाद 


असणें, याला धरोव्य म्हणतात. पदार्थ धरोव्यापेक्षेने नित्य 
आहे व पर्यायापेक्षेने अनित्य आहे. पदार्थांत एकाच वेळीं 
नित्यानित्य स्वभाव असणें, याला नित्यानित्यात्मक म्हणतात. 
पदार्थांत एकाच काळों अनेक धर्म असतात त्यांचे स्वरूप 
वर्णन करण्यास अशक्य असणें, याला अवक्तव्य धर्म 
म्हणतात. या दृष्टीने वस्तूंत उत्पाद, व्यय व घ्रोव्य 
यांच्या अपेक्षेनेहि सात भिन्न भित्च धर्म आहेत. या सातांना 
मिळून जेनमतांत सऱ्तभंगी नय असें म्हटले आहे. या सप्तभंगी 
नयानुसार पदार्थांत पुडोल सात धर्मे आढळतात -(१) नित्य- 
(२) अनित्य (३) अवक्‍्तब्य (४) नित्यानित्य (५) नित्य 
अवक्तव्य (६) अनित्य-अवक्‍्तव्य व (७) नित्यानित्य 
अवकक्‍्तव्य. 

या सात प्रकारांनी पदार्थस्वरू्य जाणण्याचे सप्तभंगी- 
नयाचे सात प्रकार आहेत -- 

(१) स्यादस्ति-स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, या चारांच्या 
अपेक्षेने पदार्थाचे अस्तित्व मानणें. 

(२) स्यान्नास्ति - सातायेको पुढील चारांच्या अपेक्षेने 
पदार्थाचें अस्तित्व नाही म्हणणें. 

(३) स्यादस्तिनास्ति - तोच पदार्थ वेगवेगळा काळांत 
आहे व नाही म्हणणें. 

(४) स्यात्‌ अवकतव्य - त्या पदार्थाची स्थिति सांगतां 
येणें अशक्‍य असणें. 

(५) स्यादस्ति अवक्तव्य - कांही अपेक्षेने पदार्थाचे 
अस्तित्व सांगणें अशक्‍य झाल्यास तिथे कथंचित्‌ अस्तित्व 
सांगतां येण्यासारखे नाही, असें म्हणे. 

(६) स्यान्नास्ति अवक्‍्तव्य - पराथर्चि नास्तित्व कथंचित्‌ 
सांगतां येणें शक्य असणें. 

(७) स्यादस्ति नास्ति अवक्तव्य - पदा्यचिं अस्तित्व व 
नास्तित्व सांगणें शक्य व अशक्य असणें. 

येणेप्रमाणे स्याद्वादाचें हें अतिसंक्षिय्त स्वरूप आहे. विशिष्ट 
पदार्थ असा किवा तसाच आहे, असें समजून चालणें हा एकान्त 
पक्ष या वादाला मान्य नसून, विशिष्ट पदार्थ निरनिराळघा 
अपेक्षेने असा किंवा तसा, असेल किवा नसेल, असें सांगून 
एकान्त पक्ष टाळणे, हाच अनेकान्ताचा मुख्य हेतु आहे. एकाच 
स्त्रीला कोणी आई, कोणी कन्या, कोणी पत्ती, कोणी सासू, 
तर कोणी सून म्हणतो व निरनिराळया लोकांच्या अपेक्षेने 
सर्वांचे तें तें म्हणगें खरेहि असतें. 

पं. सुखलालजीनी या वादाविषयीं पुढील विचार मांडले 
आहेत -- 

या विश्‍वाचा विचार करणार्‍या परत्पर भिन्न दोन मुख्य 


अनेकान्तवाद 


दृष्टि आहेत. एक आहे सामान्यगामिनी व दुसरी आहे विशेप- 
गामिनी. पहिल्या दृष्टीने प्रारंभीं विशवांत समानता दिसते 
व पुढे ती दृष्टि हळूहळू अभेदाकडे झुकते. शेवटीं तिचा 
निश्‍चय होतो, की जें जें कांही प्रतीतीचा विषय आहे, तें तें 
वास्तवांत एकच आहे. दुसर्‍या दृष्टीला विदवांत सर्वत्र अस- 
मानताच दिसते व ती या असमानतेचें मूळ शोधतां शोबतां 
शेवटीं अशा भूमिकेवर जाते, की विठवांत एकता कुठे नाहीच. 
फलतः तिचा निश्‍चय होतो, की विश्‍व म्हणजे केवळ भेदांचा 
पुंज आहे 
वरील दोन्ही दष्टि मुळांतच भिन्न आहेत. कारण पहिलोचा 
आधार आहे समन्वय; तर दुसरीचा आधार आह्‌ विष्लेषण 
या दोन विचारसरणींमुळे अनेक विरोधी वाद उभं होतात 
या दोन मलभत विचारवारांतून निर्माण होणाऱ्या किवा 
त्या दोहोंशीं येनकेनप्रकारेण सवध राखणाऱर्‍्याहि अनेक विचार- 
धारा प्रवाहित झाल्या आहेत. कोणी अभंद तर स्वीकारतात 
पण त्याची व्याप्ति स्वरूप किवा द्रव्य इथवर न वाढवितां देश- 
कालापुरतीच मर्यादित करतात. या विचारधारेत अनेक द्रव्ये 
मानणारेहि लोक आहेत; पण त्यांतून त्या द्रव्याचा कालिक- 
नित्यता तक्षीच देशिक व्यापकता याविषयीं वाद निर्माण 
झाले. उदाहरणाथ सांख्यांचा प्रकृतिपुए्षवाद. दुसर्‍या विचार- 
धारेने भेदाचें क्षेत्र इतकें वाढविले, की तिच्यांतून परमाणुवाद 
विभद्रव्यवाद, इ. कल्पना निघाल्या 
अट्रेतवादी दष्टीने सारे भेद असह्य मानून अभदमूलक 
अनेक वादांना जन्म दिला. सत्कार्यवाद हा त्यातलाच एक 
आहे. तसेंच एका वाजूने सारें विश्‍व अखंड व एकतत्त्वर्प 
मानणारा एक पक्ष व दुसर्‍या बाजून विश्‍व हें निरंश, अंशयंज 
मानणारा दुसरा पक्ष. या दोघांना आपल अभौष्ट तत्त्व सिद्ध 
करायचें असेल, तर अनिर्वचनीयतेचाच स्वीकार करावा 
लागेल. कारण त्या तत्वाचें शब्दाच्या द्वारे निर्वचन होतें, असें 
मानल्यास त्यामुळे अखंड सतत्त्वाची सिद्धि होऊं शकणार 
नाही; तशीच निरंश भेदतत्त्वाचीहि सिद्धि होऊं शकणार 
नाही. निर्वचन करणे म्हणजे जगू अखडता क्रिवा निरंशता 
यांचा लोथ करगें आहे. या मततांतून पुढे अनिर्वेचनीय वाद 
निर्माण झाला. त्या वादाला टक्कर देण्यासाठी लक्षणवादी 
ताकिक पुढे आले व त्यांनी वस्तुमात्राचे लक्षण बनविणें 
केवळ शक्‍यच नव्हे, तर ते वास्तविकहि आहे असा दावा 
केला व निर्वचनीयवाद पुढं आणला 
सगळे एकान्तवाद होत. त्यांची पारस्पारक वादलीला 
पाहन अतेकास्तदष्टीचे आचाय अवभूख हाऊत विचार करू 
की * या सर्व वादांत कांही तथ्यांश आह का ? अस- 


लागल 


र्र्र 


भारतीय संस्कृति कोळ 


ल्यास तो किती प्रमाणांत आहे किवा नाहो ? का हें संपूर्णं 
सत्य आहे ? ' याचा विचार करतां करतां त्यांना एक किल्ली 
सांपडली. त्यामुळे सर्व विरोध मावळून त्यांना पूर्ण सत्याचे 
दर्शन झालें. ही किल्ली म्हणजेच अनेकान्तदृष्टि होय. अने- 
कान्ताच्या प्रकाशांत त्यांना दिसून आलें, की प्रतीति अभेद- 
गामिनी असो वा भेदगामिनी असो, दोन्ही वास्तविक आहेत. 
भेद व अभेद यांच्या प्रतीत परस्परविरुद्ध यामुळे दिसतात, 
को त्या प्रत्येकीला ते ते लोक पूर्णप्रमाण मानतात. सामान्य व 
विशेष या दोन्ही प्रतीति या स्वविषयांत यथाथ असूनहि पर्ण 
प्रमाण ठरू शकत नाहीत. वस्तूचे पूर्ण स्वरूप असें असलें 
पाहिजे, की विरुद्ध दिसणार्‍या प्रतीतींनीहि आपल्या स्थानीं 
राहुन त्या वस्तूला अविरोधी भावाने प्रकाशित करावें व 
सर्वांनी मिळून वस्तूचे पूर्ण स्वरूय प्रकाशित केल्यामुळे सर्व 
प्रतीति प्रमाणभूत मानल्या जाव्या. या समन्वयर्गाभित विचा- 
राच्या बळावर त्यांनी सांगितलें, को सत्‌ देत व सत्‌ अट्रेंत या 
दोहोंत कसलाहि विरोध नाहो. कारण वस्तूचे पुणं स्वरूप 
भेदाभेदात्मक किवा सामान्य विशेयात्मकव असतें. उदाहरणाथ 
स्थान, समय, रंग, रस, परिमाग, इ. विचार केल्यावांचन 
आपग केवळ विशाळ जळराशीचाच विचार करतों, तेव्ह 
आपल्याला एकच एक समद्र प्रतीत होतो. पण त्याच जल- 
राशीच्या विचारांत जेव्हा स्थान, समथ, इ. विचार दाखल 
होतात, तेव्हा आपल्याला एका अखंड समुद्राच्या जागीं अनेक 
छोटे मोठे समुद्र दिसूं लागतात. हा भेद वाढतां वाढतां शेवटीं 
जलकणसुद्धा शिल्लक राहत नाही व अंतीं सर्व शन्यवत्‌ भासं 
लागतें. जलराशींत अशा प्रकारे अखंड समद्राची वद्धि 
त्याच्या अंतिम अंशाची वृद्धि या दोन्ही वास्तविक आहेत. 
पहिली वुद्धि यासाठी वास्तविक, की ती भेदांना अलग अलग 
रूपानें स्पर्श न करतां त्या सर्वांना एकसमथयावच्छेदाने 
(सामान्य) रूपांत पाहते. स्थान, समय, इत्यादिकृत भेद -जे 
एक दुसर्‍यापासून व्यावृत्त आहेत-ऱ्यांना अळण अलग ख्याते 
विवय करणारी वु्धिहि वास्तविक आहे. कारग ते भेद तसे 
ठतच. सार्‍या ।वश्‍वाला एकमात्र सत्‌ ख्याने पाहत असतां 
किवा समस्त भेंदांच्या अंतर्गत एकमात्र अतगमक सत्तेचा 
गने जयी आयण म्हृग ञकतों, की सर्व काँ 
आहे. कारण सवंग्राही सत्तेचा विचार 
करतेवेळीं परस्परव्यावृत्त असे भेद भासत नाहीत. यालाच 
सत्‌ अद़्त म्हणतात. पण जेव्हा आपण विःवाला गणधर्मक्रत 
भंदांत विभाजित करतों, तेव्हा विश्‍वाचें एक सत रूप जाऊत 
त्या ठिकाणीं अनेक सत्‌ रूप प्रतीत होऊं लागतात. हेंच सत्‌ 
इत होय. या दोन्ही सत्‌ अट्ठेत व सत्‌ द्वेत बृद्धि आपापल्या 


खंड पहिला 

र असल्या, तरी त्या दोन्ही जेव्हा सापेक्ष 
रूपाने एकत्र येतात तेव्हाच त्यांना पूर्ण प्रामाण्य लाभते. 
हा _ ढ 
हाच या दोन परस्परविदद्ध समजल्या जाजार्‍्या वादांचा 
अनकान्त दृष्टीने केलेला समन्वय होय. 


विपयांत यथार्थ 


अनेकान्त दृष्टि अनिर्वचनीयत्व व निर्वचनीयत्त्व या दोन्हीहि 
वादांचा जगडा मिटवते. ती सांगते, की वस्तूचे तेंच रूप 
प्रतिपाद्य होऊं शकतें, कौ जें संकेताचा विबय बनेल. सूक्ष्मतम 
वुद्धोच्या द्वारे केला जाणारा संक्रेतहि वस्तूच्या स्थूल अंश्ालाच 
विव करूं गकतो. वस्तूचे असे असंख्य भाव आहेत, की ज्यांचे 
संकेताच्या द्वारें शब्दाने प्रतिपादन करणें शक्‍य नाही. या 
अर्थाने अखंड सत्‌ स्थूल भावाने निर्वचनीय होऊ शकत असलें 
तरी सूक्ष्म भावाने तें अनिर्वचनीयच आहे. एकाच वस्तूची 
क कर व अभावल्पता या दोन्हीहि परस्परविरुद्ध नाहीत. 
हे हे दूध रूपानेहि प्रतीत होतें व अदधि किवा दधिभिन्न 
श्पानोहि प्रतीत होतें. अशा अवस्थेंत वस्तूचे भाव-अभाव 
५ उभयरूप सिद्ध होऊन एकाच वस्तूंतली भावत्व ब 
शभावत्व ही विरोधप्रतीति नाहीक्ली होते. 
प १. कार्याला केवल सत्‌ व केवल असत्‌ मातः 
मना रोधी वाद आहेतच. त्याहि विरोधाचा परिहार अने- 
त दृष्टि सरळ रीतीने करूं शकते. ती म्हणते, का कार्य 
हे उपादानांत सत्‌हि आहे व असत्‌हि आहे. कंकण बनण्याच्या 
सर्वी सुवर्णांत तें बनण्याची शक्ति आहे म्हणून उत्पत्तीच्या 
गधा शक्‍तिरूपानें कार्य सत्‌ म्हणतां येतें. शक्‍्तिरूपाने सत्‌ 
असूनहि उत्पादकसामग्रीच्या अभावीं तें कार्य उत्पन्न न होऊं 
वकल्यामुळे पुळे तें उपलब्ध होत नाही. म्हणून तें असत््‌हि आहे. 
क केवळ परमाणुपुंजवाद व नैयायिकांचा अपूर्वा- 
दृष्टीने ्ी दोन्ही आपसांत टकरा देतात; पण अनकास्त 
वादांचा स्कंध या तत्त्वाचा स्वीकार करून वरील दोन्ही 
. रचा समन्वय केला आहे. कारण स्कंध हा केवळ परमाशु- 
अपूर्व नाही, तसाच तो अनुभवबाधित अवयवांनी भिन्न असा 
अवयवीरूपहि नाही. अल्या प्रकारें अनेकान्त दृष्टीने 
असें हय वादांचा समन्वय मध्यस्थ भावाने केला आहे. 
भंगवाद त असतांना अनेकान्तवादाच्या बरोबरच नयवाद ग 
वाद आपोआप फलित होतात; कारण पदार्थांचे वेगळे 


वेग, न 
विष पलू, त्यांच्या विषयमर्यादेचा विभाग व त्यांचा एकाच 
सि यथोचित विन्यास या गोष्टी करून अनेकान्तवाद 


३ झाला आहे. 

वैरि 'परें >: €___० नर ह| 

वनात. परंपरेंतल्या न्याय, वेदान्त इ. दर्शनांत तसच बद्ध 

करण्या कोणत्याहि एका वस्तूवें विविध दृष्टींनी निरूपण 
ची पद्धति, तसेंच अनेक पक्षांच्या समन्वयाची दृष्टिहि 
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अन्न 


दिसून येते; नाही असें नाही. पण तरीहि प्रत्येक वस्तु व 
तिचा प्रत्येक पैलू यांच्यावर संभाव्य समग्र दृष्टींनी विचार 
करण्याचा आत्यंतिक आग्रह, तर्सेच समग्र दृष्टिबिदूंच्या सम- 
न्वयांतच विचाराची परिपूर्णता मानण्याचा आग्रह, जेनपरंपरे- 
शिवाय अन्यत्र दिसत नाही. त्याच आश्रहांतून जेन ताकिकांनी 
अनेकान्त, नय व सऱ्तभंगीवाद यांचें स्वतंत्र व व्यवस्थित 
शास्त्र निर्माण केलें. जैन दर्शन सर्व दष्टींचा समन्वयहि करतें 
व सर्व दृष्टींना आपापल्या विषयांत तुल्यबल व यथाथं हि 
मानते. [ जेन धर्म; दर्शन और चिंतन ] 


जै तिरुमंगल तालुक्‍यांतील सुमारे हजार वस्तीचे 
यूर खेडे. नांवाचा अथ हत्तीचे खेडे असा होतो. याची 
आख्यायिका अशी - इंद्राच्या ऐरावताचा वर्ग दुर्वासाच्या 
शापामुळे काळा झाला होता. या खेड्यांत असलेल्या देवालया- 
जवळील भुईकमल तलावांत त्या हत्तीने आंघोळ केली, तेव्हा 
त्याचा वणं पुन्हा पांढरा होऊन त्याला पूर्वपद प्राप्त झालें. तो 
पुढे त्याच खेड्यांत राहिला व तिथेच मृत झाला. इ. स. 
१८७७ सालीं केलेल्या उत्खननांत येथे हस्तिदंताचे कांही अव- 
शेप सांपडले आहेत. त्यावरून पूर्वी केव्हातरी येथे हत्ती 
पुरलेला असावा, असें दिसतें. इथले देऊळ ऐरावतेश्‍वराला 
अर्पण केलेलें आहे. तें उग्रपांडय नांवाच्या राजाने बांधल्याचे 
सांगतात. [ मदुरा गॅझे. ] 


अनोदना सप्तमी चैत्र शु. ७ मी. षष्ठी व सप्तमी दोन्ही 
नाद दिवस केवळ पाणी पिऊन उपवास. 
७मीस सूरयपूजा. [ हे. व्र. ] 


व गोरखपूर जिल्ह्यांतील ओमी नदीचें प्राचीन 
नामा नांव. वृद्धाने कपिलवस्तूचा त्याग केल्यावर तो 
या नदीच्या तीरीं आला व त्याने इथे विरक्‍त मठवासी 
जीवनाचा स्वीकार केला. [ हि. जॉ. ए. इं. ] 


अन्न ' अद्यते अस्मै इति ' र ज्याला खाल्लें जातें ते ( विग्रह. 
'१ क़रोश). अन्न व त्याच्या जोडीचे दुसरे कांही पदार्थ 
यांची व्याख्या व्रतराजांत पुढीलप्रमाणे सांगितली आहे- 
सस्यं क्षेत्रगतं प्राहु: सतुषं धान्यमुच्यते । 
आमं वितुषमित्युक्‍तं स्विन्नमन्नमुदाहूतम्‌ ।। 
अर्थ-शेतांतल्या पिकाला सस्य, कोंड्यासहित दाण्याला 
धान्य, कोंडा काढून निराळें केलेल्या धान्याला आम व पाणी 
घालून अग्नीवर शिजविलें म्हणजे त्याला अन्न म्हणतात. 


-ऱअ्न्न 4 
वैदिक आर्यांची अन्नविययक भावना भव्य होती. क्रग्वे- 
दाच्या पहिल्या मंडलांत अन्नस्तुति नांवाचे एक सुकत आ 
त्यांत अगस्त्य त्ररषि म्हणतो, “ हे सोमा, श्रेष्ठ देवाचे मन 
नज्यावर वसले आहे. दूध वा धान्य यांचे ज पदाथर आम्हा 
खातों. .त्यांचेंहि हे रसा, तूंच पोषक सार हा. तू हृदयाताल 
जीवनरस आणि तूंच ( वुद्धीला ) उज्वलता देणारा 
(क. १.१८७). अन्न हें सुख देणारे, द्रेपरहित सुखोत्पादक 
भदरितीय मित्र असतें, असेंहि वरील सूक्तात म्हटल आह 
अन्नाविषयीं वेदांत वारंवार प्रार्थना केलेली दिसते. 'अन्नं व 
वाज: << अन्न म्हणजेच पोषक द्रव्य हाय (तां.ब्रा. १३.९.१३) 
“ अन्नं वा आयतनम्‌ अन्न हेंच स्थान आहे. (ब. ब्रा. 
3.५.१.२०).'अन्नं प्राण: चच अन्न स्हपरणच प्राण होय (ते. 
ब्रा: ३.९.३.४). अन्न हें विदांद ( शोभा व महत्त्व देणार ) 
आहे. म्हणन ज्याच्याजवळ अन्न भरपूर आहे, ताच लाका- 
मध्ये पुष्कळ महत्त्व पावतो ( ऐं. त्रा. १. )- स्वतःच्या 
प्रकृतीला मानवेल इतकेच अन्न माणसाचें रक्षण करतें 
त्याठन अधिक सेवन केल्यास घात करते व गरजेपक्षा कमी 
घेतल्यास कृष करतें (शर. ब्रा. ७-५.१-१४ ). अन्न म्हणजेच 
श्री (शोभा) आहे 
अन्नं प्रागपन्नमपानमाहुः । अन्तं मृत्यु तमु जोवातुमाहु 
न्न ब्रह्माणो जरसं वदन्ति । अन्नमाहु: प्रजनन प्रजानाम्‌ ॥। 
(ते. ब्रा. २.८.८.२) 
अर्थ - अन्न हें प्राण आणि अपान आहे. तेमृत्यु व जीवन- 
रसायन आहे. तें तारुण्य देणारें आहे, असे ब्राह्मण म्हणतात. 
नें प्रजांची उत्पत्ति करणार आह 
असे अन्नाबृद्दल वैदिक वाडूमयांत अनेक ठिकाणीं उल्लेख 


नक मानव गहांत राहून मांस व कंदमुळें यांवर निर्वाह 
करीत असे. विविध साधनांच्या द्वारे शेती करून धान्य निर्माण 
करगें व तें उदरनिर्वाहाचे साधन बनविणे, हा मानवी संस्क्र- 
गैच्या विकासांतला एक महत्त्वाचा टप्पा आहे. वेदकाळांत 
सातू या धान्यावर विशेय भर होता. यजुवदात ही धान्याची 
यादी वाढली आहे. आज प्रचारांत असल करीं सवे धान्ये त्या 
[दींत आढळतात. शिवाय दहि, मध, तूप, हे पदार्थाह अन्न 
करम अन्न म्हणून सांगितले आहेत (अ. ब्रा १.१२) 
अग्नीच्या साहाय्याने धान्यें शिजवून भोजन करणें, हो पद्ध 
नहि अत्यंत प्राचीन आहे. धान्याच्या लाह्या बनविण्याची 
पद्धतडि मानवांना प्राचीन काळापासून अवगत होती. कौटि- 


ल्याच्या अर्थशास्त्रांत धात्याचा उपय्रांग करण्याच्या अनक 


पद्धति दिल्या आहेत. त्यांचीं नांवें अशीं-- (१) कुट्टककर्म- 


५ भारतीय संस्कृति कोश 


कुटगें (२) पिष्टकर्म- पीठ करणें (३) सकक्‍तुकर्म- भाजणे 
व (४) तेळपीडन- तेल काढणें 

अन्नाचे प्रकार--अन्न चतुविध मानलेले आहे-(१) 
भक्ष्य-चावून खाण्याचें (२) पेय-पिण्याचें (३) लेह्य-चाटून 
खाण्याचें व (४) चोष्य-चोखून खाण्याचे. 

अन्नरस--हे सहा प्रकारचे मानळेळे आहेत-(१) मधुर 

(२) अम्ल-आंबट (३) क्षार-खारट (४) कडु (५) 
तुरट व (६) तिक्‍त-तिखट. 

मागसाला अन्नाची किमत फार प्राचीन काळापासून 
कळळेळली आहे. तें निर्माण करणें, त्याचें रक्षण करणें आणि 
तें पुढे मिळण्याची नक्की तरतूद करणें, या अन्नधान्यविषयक 
क्रियाकलापांतून सर्व जगभर अनेक धामिक उत्सव व सण 
निर्माण झाले आहेत. अन्ना सणासमारंभांतून अन्नाचे माहात्म्य 
गायिलें जाई. अन्नाचे रक्षण व्हावें व त्याची नासधूस होऊं 
नये म्हणून फार खवरदारी घेतली जाई. त्यासाठी कांही 
नियमहि करण्यांत आले होते. अन्नाचा दुरुपयोग करूं नये 
याविषयीं सर्व भाषांत म्हणी व वाकप्रचार आहेत. 

पोषण या दृष्टीनेच नव्हे, तर सामाजिक दृष्टीनेहि अन्न- 
संशोधन व अन्नसमृद्धि या गोष्टी मानवी क्रियेच्या वुडाशीं 
वास्तव्य करतात. अन्नाचा पुरवठा म्हणजे श्रमाची प्राथमिक 
अवस्था व त्याचा संचय म्हणंजे संपत्तीची प्राथमिक अवस्था 
होय. अन्नसंचय हीच प्राथमिक संपत्ति होती. धर्म आणि नीति 
यांच्याशीं अप्रत्यक्षपणे अन्नाचा संबंध आहे. नैतिक कायद्याचा 
आरंभहि विणिष्ट अन्नाच्या नियेधापासूनच होतो. रानटी व 
सुधारलेल्या समाजांतला मुख्य फरक अन्नमलक आहे. रानटी 
समाज नेसगिक अन्नावर अवलंबून राहतो; तर सुधारलेला 
समाज अन्न निर्माण करतो आणि हंगाम नसेल त्या वेळीं 
उपासमार होऊं नये, म्हणून त्याचा संग्रहहि करतो. 

अन्नात्पादनाच्या प्रकारांपेक्षा पाकसिद्धीचे प्रकार अधिक 
आढळतात. सर्व पाकशास्त्र, भाजणें व शिजविगें या दोन 
गोष्टींत सामावलेले आहे. पदार्थाला अग्नि देणे म्हगजे भाजणें 
व पाण्यांत अन्नाला अग्नीची उष्णता देऊन तें मऊ करणे, 
म्हणजे शिजविगे होय. तापून लाल झालेळे दगड पाण्याच्या 
भांड्यांत टाकून तें पाणी अन्न शिजविण्याजोगे गरम करणें, 
हा प्राचीन प्रकार आहे. विस्तवावर अन्न निजविथ्याची पद्धत 
ही त्यानंतरची होय. विशिष्ट प्रकारचे अन्ननिषेध हे सर्वांना 
अन्न उपलब्ध व्हावें व अन्नपदार्थांची वद्धि व्हावी, म्हणनच 
मूलत: सांगितले गेले. त्यांना धामिक व नैतिक महत्त्व पुढील 
काळात प्राप्त झाले. [वे. वि. भा. पं.; ए. रि. एड 
म. ज्ञा. को. ] 


खंड पहिला 


विविध प्रकारचीं पक्वान्ने आणि खाद्य पदार्थ तयार 
करून ते कृष्ण-मर्तीच्यापुढे मांडणें व कृष्णाला 
त्यांचा नेवेद्य दाखविणे याला अन्नकूट म्हणतात. कातिक शु. 


१ दाहीयाची तिथि आहे 


अन्नकूट 


कार्तिकस्य सिते पक्षे अन्नकूटं समाचरेत्‌ । 
गोवधंनोत्सवं चेव श्रीविष्णु: प्रोयतामिति ॥ 
(सनत्कुमारसंहिता) 


अर्थ- कातिकाच्या शुक्ल पक्षांत अन्नकूट आणि गोवरधेनोत्सव 
थ्रीविष्णूच्या प्रीतीसाठी आचरावा. 

अन्नकूट म्हणजे वास्तवांत गोवर्धेनाचीच पूजा होय. प्राचीन 
काळीं हा उत्सव इंद्राप्रीत्य्थ होत असे; पण वैष्णव संप्रदाय 
वळवान्‌ झाल्यावर इंद्रपूजेचें रूपांतर गोवर्धनपूजेंत केले गल. 
गोवधेन पर्वत हा मथ्रेजवळ असून त्यालाच अन्नकूट अस 
नांव आहे (हि. ध.). याची कथा अशी”. 

एकदा श्रीकृष्ण गवळचांसह गोवर्धेन पर्वेतावर गाया चारीत 
असतां एके दिवशीं गवळ्यांनी तिथे लतामंडप उभारायला 
सुरवात केली. कृष्णाने त्याचें कारुण विचारतां ते गवळी 
म्हणाले, * दर वर्षी आम्ही इंद्राप्रीत्यथ॑ इंद्रमख नांवाचा 
उत्सव करतों. त्यामुळे अतिवृष्टि आणि अनावृष्टि यांचें भय 
ने उरतां देद्ञांत सुखसंपदा नांदते. 
लपलो त्यावर कृष्ण म्हणाला, ' तुम्ही लोक मूख आहा. इंद्राचा 
आपला कांही संबंध नाही. गोवधंन हाच आपला आणि 
आपल्या गुरावासरांचा पोशिंदा आहे. आपण उत्सच करायचा, 
तेर तो या पर्वताचा करावा. व 

त्यावर नंदाने सगळ्या गवळांची सभा भरविली. त 
सर्भेत कृष्णाने आपलें मत मांडलें व लोकांना ते मान्य 
गोडी गोकुळांतल्या लोकांनी त्या वर्षीं गोवधेनाचा उत्सव 
महता, हें वर्तमान नारदाकडून इंद्राला समजलें. इंद्र कुद 

साळा. त्याने गोकुळावर मुसळधार वृष्टि केली. कृष्णान 

आपल्या करांगूलीवर गोवर्धन उचलून धरून त्याच्या खाली 
सगळें गोकुळ सुरक्षित राखलें. इंद्राचा गर्व हरण होऊन तो 
कृष्णाळा हरण आला. तेव्हापासून गोवबेनपुजा सुरू 
झाली. 

ब्रजमंडलांत अन्नकटाचा उत्सव समारंभाने साजरा होतो. 
त्या दिवशीं मिठाईच्या पदार्थांची देवापुढे रास उभारतात. 
राजस्थानमधील नाथद्वारा आणि काशींतले अन्नपूर्णामंदिर 
या ठिकाणीं त्या दिवशीं भाताचे डोंगर रचतात. उदेपूरमध्य 
ला दिवक्ीं मिरवणूक निघते. हत्तींची साठमारी व दारूकामहि 
श्व, [ब्रतचंद्रिका] 


ट्स 


अन्नदान 


्ं मड या मंत्राचा क्षि ब्रह्मा, छंद निच्द्‌, 
तेढ मन्त्र द्वेवता गायत्री, वसुधा आणि श्री, वीज 
ग्लौम्‌ व शक्‍ति श्रीम्‌ आहे. मंत्र असा- 

अन्नं मह्यत्नं मे देह्यलाधिपतये ममान्न प्रदापय स्वाहा । 

मंत्राचा प्रयोग करतांना तो & ग्लौं श्रीम्‌ या वीजांती 
संपुटित (मंत्रारंभीं ग्लो श्रीम्‌ या क्रमाने व मंत्रान्तीं उलट 
क्रमाने बीजें लावणें) करतात. मंत्राची साधना करतांना मंत्र- 
देवता वसुधा व श्री यांचें ध्यान करायचें असतें. सुरुवातीस पीठ- 
शक्तींची स्थापना, अष्टशक्‍तींची पूजा, इ. विधि करून मग 
मलमंत्राचा एक लक्ष जप रोज ठराविक संख्येने पुरा करतात. 
जप पुरा झाल्यावर घृतयुक्‍त अन्नाचे हवन (दशसहस्त संख्येने) 
करतात. असे हें पुरश्‍चरण केल्याने मंत्र सिद्ध होऊन यजमानाला 
विपुल अन्न (धान्य) मिळतें. [मं. म.] 


अखिल जीवसृष्टीला जीवधारगेसाठी कशाची 

अनेढान अत्यंत आवश्‍यकता असेल, तर ती अन्नाची होय. 
“स वा एष पुरुषोन्नरसमयः' (तो हा पुरुष अन्नरसमय 
आहे) असें तै. उपनिषदांत म्हटलेंअसून ' अन्नं ब्रह्म ' (अन्न हेंच 
ब्रह्म ) अशीहि घोषणा केलेली आहे (२.१). ब्रह्माचे जें 
लक्षण तेंच अन्नाचेंहि सांगितलें आहे. अन्नापासूनच हीं सर्व 
भतें उत्पन्न होतात, अन्नावरच जगतात आणि अखेर अन्नाप्रत 
जाऊन त्यांतच लय पावतात (ते. उ. ३). अन्नाला प्राण व 
आयु असेंहि म्हटलें आहे. शरीर व प्राण यांचा जो योग, 
त्यालाच आयु म्हणतात. आणि या दोहोंचीहि धारणा 
अन्नानेच होत असते. म्हणूनच सर्वे दानांत अन्नदान श्रेष्ठ 
मानलें आहे. आपल्या परिवाराला कमी करूनहि क्षुधिताला 
प्रथम जेव्‌ं घालावें. अन्नदान करतेवेळीं अतिथोचे नांव, गांव, 
कुलशील, कांहीहि पाहुं नये व जो क्षूधित तो सत्पात्र समजावा 
असेंहि सांगितलें आहे अन्नदानाची प्रशंसा कारणारे कांही 
इलोक हलायुधकोशांत पुढीलप्रमाणे दिळे आहेत- 

अन्नदस्य मनुष्यस्य बलमोजो यज्ञांसि च 

कोतिइच ववंते शः३वत्त्रिषे लोकेषु पाण्डव 11 १ ॥। 

अन्नदानात्परं दानं न भूतं न भविष्यति । 

पुण्यं यशस्यमायुष्पं बलपुष्टिविवर्धनम्‌ ॥२॥ 
अर्थ - अन्नदान करगार्‍या मनुष्याच्या बल, ओज, यश, कोरत 
या गोष्टी तीन्ही लोकांत वाढतात (१). अन्नदानाहून श्रेष्ठ 
दान झालें नाही व होणार नाहो. (तें) पुण्य, यश, आयुष्य, 
बल व पुष्टि वाढविणारे आहे. 

(२). अन्नदानाने पुण्य मिळतें असेंहि सांगितलेले आहे. 


५ 


अन्नदेव 


क. गोंड जातीची कृषिदेवता. मकर संक्रांतीला या 
ञ न्न ब स... क अन 

ढ्‌ देवाचा उत्सव होतो. या दिवशीं शेतांत साम्‌दा- 
यिक भोजन व नाचगाणीं करतात. 


अ 0 अन्नपुर्णा म्हणजे अन्नधान्य पुरवणारी देवता. हा 
नपूणा पार्वतीचा अवतार आहे. काशींत हिचें मंदिर 
असून त्या क्षेत्रातली समस्त जनता जेवल्याशिवाय ती अन्न- 
ग्रहण करीत नाही, 
अशी तिची आख्या- 
यिका आहे. चांद्र" 
सेनीय कायस्थांत 
गृहिणी आपला पति 


प्रवासाहन घरीं 
येण्याच्या वेळीं 


हिची पुजा करते, 
हिच्या मस्तकावर 
पिवळ्या अक्षता 
वाहते व प्रार्थना 
करते, की “* घरीं 
येणाऱ्या थोर पाहु- 
ण्याचे ( पतीचें) 
रक्षण कर. ' 
श्रीविद्यार्णवतंत्रांत हिची मू्ति पुढीलप्रमाणें करावी, असें 
सांगितलें आहे- 
सुवणंवर्णा, शशिकला धारण करणारी, त्रिनेत्र, 
डाव्या हातीं पानथात्र, उजव्या हातीं पळी व 
- करणाऱ्या गरिवाकडे लागलेली. हिचा मंत्र - 
3 श्रीं ऱ्हों क्लों नमो भगवति अन्नपर्ण 
समाभिलषितमन्नं देहि देहि स्वाहा । 
या मंत्राचा क्र्रषि द्रुहिण, छंद कृति, व देवता अन्नपूर्णवरी 
हे. या मंत्राचें सव्वालक्ष पूरश्‍चरण सांगि 
कथा पुढीलप्रमाणे -- 
शिव भिक्षाटन करून आपल्या कुटुंबाचे पोबण करीत असे. 
एक दिवस त्याला पुरेशी भिक्षा मिळाली नाही व त्याचा 
परिवार उपाली राहिला. त्या वेळीं नारदाने तिथे येऊन 
कलागत लाविली, को पार्वतीच्या अशुभ पायगुणामुळे हें दैन्य 
आलें आहे. लगेच पार्वतीकडे जाऊन नारद म्हगाला, की शिव 
हा दुर्भागी असल्य़ामुळे तुझी अशी उपासमार होत आहे. तें 
ऐकून पार्वतीने शिवाचा त्याग करण्याचें ठरविलें. त्यावर नारद 
तिला म्हणाला, ' तू आज शिवाच्या आधी भिल्लेला जा. ! 


अन्नपूर्णा - काशी 


<* 


दृष्टि नृत्य 


८ 


भू-श्रीपूजित, 
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भारतीय संस्कृति कोश 


पार्वतीने तसें केलें. तिला खूप भिक्षा मिळाली. मागाहून शिव 
भिक्षेला गेला. त्याला रिकाम्या झोळीते परत यावें लागलें. 
पण पार्वतीने आपल्या भिक्षेंतून त्याला पोटभर भोजत 


वाढले. त्यामुळे शिव प्रसन्न होऊन तिला म्हणाला, ' तूं 
अन्नपूर्णा आहेस. ' [ अ. अ. ] 

झं एक शिअ्संस्कार. मुलाला प्रथम अत्न भरवि- 

नप्राशन धर न 


ण्याचा हा संस्कार आहे. मळ जन्मल्यानंतर 
सहाव्या महिन्यांत हा संस्कार करावा, असे वहसंख्य स्मृति- 
कारांचे मत आहे. मुलाला पुष्टि, तेज, चपळपणा व॒कांति 
प्राप्त व्हावी यासाठी पित्याने बकऱ्याचें व कवडयाचें मांस 

मासे किवा भात शिजवून त्यांत दही, दध, तूय मिसळून ते 
अन्न महाव्याहतींच्या उच्चारासह मलाला उ भरवावें, अले 
शांखायन स्मृतींत सांगितलें आहे. कांही स्मृतिकार होम, 
ब्राह्मणभोजन व आक्नीर्वाद हे विधि अधिक ंगतात. मुलाला 
भरवितांना * अन्नपते$न्नस्य...' हा मंत्र म्हणावा असे आश्‍्व 
गृह्य सूत्रांत सांगितलें आहे. अलिकडे सामान्यतः सहाव्या 
महिन्यांत शुभ दिवशीं मळाला आईच्या मांडीवर वसवन 
सान्याचांदीच्या पात्रांतून त्याला खीर भरवितात. महाराष्टांत 
याला उष्टावग अर्से म्हणतात. उष्टावणासाठी चांदीचें भांडे 
आणि चमचा मुलाच्या मामाने द्यायचा असा संकेत आ 

मुलाला भरवून झाल्यावर त्याच्यापुढे वस्त्र, शस्त्र, परस्तक 
ळेखणी व कारागिरीच्या वस्तु मांडन ठेवतात. ज्या वस्तूला 


मुलगा स्पर्श करील, त्या वस्तूच्या अनरोधाने तो आपली 
उपजीविका चालवील, असें समजतात 


अन्नंभड ( इ. स. १५ वें शतक ) या तेलंगी ब्राह्मणाचा 
जन्म तेळगगांतील गरिकयाद था गांवी झाला 

काडबोडु येथील संस्क्रत पाठशाळेत यान बारा व्ष अध्ययन 

करून न्यायशास्त्रावर प्रभत्व मिळविले पुढे याने ' वालानां 
पुक्षवाधाय म्हगजे नवीन विद्याथ्यीना न्यायशास्त्रांतल पदाथ 
आणि सिद्धान्त सुलभपणे कळावे म्हणन तकेप्तंग्रह या ग्रंथाची 
रचना केली. हा ग्रंथ न्यायशास्त्रांत नांवाजता ठरला आहे 
व धथम हाच ग्रंथ पडतात पुढे याने स्वत.ची 
ग च क. २ तिथे आपल्या पद्धतीने न्यायाचे अध्य़ापन 
नीय डळ गयी न्यायशास्त्रांत फार नांवाजळे. याने 
त क पी मल्जिकार्जनाची यात्रा केली. त्या आधी 
जो 1 कुठल्याहि प्रवासाला गेला नाही. याने 
णाहृ राजाकडे व धनिकाकडे कधी तोंड वेंगाडले नाहो 


त्याच्यापाशी जे 
शो ज॑ होतें. तेवढ थावरच संतोष मातन त्याने 


खंड पहिला 
अध्यापनांत आपलें आयुष्य वेंचलें. [ कविचरित्र ] 


पंच कोश्यांतील एक. पंचमहाभूतांपासून 
वनलेलें हें शरीर मृत्यूनंतर आपल्या मूल 
धटकांत विलीन होतें. या स्थूल शरीराला वेदान्तांत अन्नमय 
कोश, अते म्हटलें आहे. याचें पोषण अन्नामुळे होतें व 
जागृतावस्थेंत जीव या कोशांत वास्तव्य करतो. [स. पॉ. ] 


अन्नमय कोश 


(१४२३-१५०२ इ. स.) तेलुगु भाषेचा एक 
महान्‌ कवि. याचा जन्म आंध्र प्रदेशांतल्या 
ताल्लपाक या गांवीं झाला. वयाच्या सोळाव्या वर्षी हा 
तिरुपति क्षेत्रांत वास्तव्याला गेला. तिथे त्याने वेंकटेशाची 
उपासना सुरू केली. तो देवाच्या स्तुतिपर अशीं पदें नित्य 
सची व गाई. याने एकूण ३२,६०० पदें रचलीं, अशी 
आख्यायिका आहे. पण सांप्रत तेवढीं उपलब्ध नाहीत. जीं 
आहेत, तीं सर्व वेंकटेश्वर देवस्थानांतल्या एका खोलींत 
सुरक्षित ठेवलेली आहेत. त्या खोलीला ताल्लपाक वारि 
कोट्टु असें म्हणतात. त्या खोलीच्या भितीवर अन्नमय्याची 
मूर्तीहि कोरलेली आहे. या कवीचें श्रीसर्वेश्‍वर्वतक रि 
धमक प्रसिद्ध आहे. त्यांतल्या प्रत्येक पदाच्या ध्या नी 
वेंकटेश्‍वरा असें संबोधन असतें. त्याला संकोतनाचाय 

ही उपाधि होती. तो जसा कवि, तसाच उत्तम संगीतज्ञहि 
दता. त्याने आपलीं कोर्तनें साठ राग-रागिण्यांत र्चलीं 
आहेत. त्यागराजाने ज्या प्रकारच्या कीर्तनसा हित्याला 
कयाय होला पोचविले, त्याचा श्रीगणेशा अन्नमय्याने केला 
ता. अल्नमय्याचा असा एकच परिवार आहे, की ज्याच्या 
उनपौत्रांनीसुद्धा वेंकटेशाच्या आराधनेंतच आपलें आयुष्य 
बाक यथा कित्येक रचना ताम्सपत्रांवरहि खोदलेल्या 
- भम त. याचीं सवे कीतने अलिकडेच वेकटश्‍्वर 
लो यना जे ११ भागांत प्रकाशित केलीं आहेत. 

-बालशौरि रेड़ी ] 


अन्नमय्या 


अन्नम्म ९. भारतांतली ग्रामदेवता. ही सात बहिणींतली 

जळत्या प्रमुख आहे. हिच्या वाषिक जरत्रेते भक्‍तगण 
डि खाऱ्या र 

[विर ॥ निखार्‍्यांवरून चालून जातात. पाहा-अिनतृत्य. 


हे. गॉ. सा. इं. ] 


अननसमपणावेशि कोणऱ्याहि निमित्ताने ब्राह्मणभोजन 
जो विशि धे ब्रालतेवेळीं पानें वाढून झाल्यावर 
धे करतात, त्याचें हें नांव आहे. याला उदक सोडणें, 
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अन्यथासिद्धि 


असेंहि म्हणतात. प्रथम गायत्री मंत्राने पानें प्रोक्षण करतात 
मंग “ प्रजापते न त्वदेतानि....' (त्र १०.१२१.१० ) हा 
मंत्र म्हणून मग पुढील इलोक म्ह्णतात- 


एको विष्णुमंहद्भूतं पृथक भूतान्यनेकश: । 
त्रील्लोकान्‌ व्याप्य भूतात्मा भुड्क्ते विश्‍वभुगव्यय: 1॥। 


अर्थ-श्रीविष्णु हे एक महाभूत आहे. वेगवेबळीं भूतें 
अनेक आहेत. विश्‍व भोगणारा अव्यय असा भूतात्मा तीन्ही 
लोकांना व्यापून भोजन करीत असतो. 

हा इलोक म्हणून यजमान उदक सोडतो. या ब्राह्मण- 
भोजनाने त्या त्या कर्माची देवता संतुष्ट होवो, असें यजमान 
म्हणतो. मग ब्राह्मण भोजनास प्रारंभ करतात. [ क्व. ब्र. क. ] 


अन्नसूव क्रग्वेदांतील ' पितृ न॒ स्तोषम्‌.... ( १. १८७) 
ननसूकत हें समग्र सूकत व कयानशिचित्र...' (४.३१.१ - 
३ ) हे मंत्र यांना अन्नसूक्‍्तें म्हटले आहे. पार्वणश्राद्वांत पानें 
वाढीत असतां हीं सूक्ते म्हणतात. 


-_  'स्वाभावप्रयोज्यासम्भव: 'सकोगत्या तरी 
अन्यथानुपपात्त अत्यावश्यक कारणावांचून कोणत्या तरी 
गोष्टीची सिद्धि न होणें, याचें नांव अन्ययानुपपत्ति. हिचें 
स्पष्टीकरण पुढील अनुमान मांडून सांगतां येतें- ' देवदत्तो 
रात्रिभोजी दिवा अभुज्जानत्वे सति पीनत्वात्‌ ' (ऱ्देवदत्त 
दिवसा जेवत नसूनहि लठ्ठ दिसतो, त्यामुळे तो रात्रीं जेवत 
असावा) . इथे दिवसा न जेवणाऱ्या देवदत्तार्चे लठठ्पण, रात्रीं 
भोजन करीत असल्यावांचून अनुपपन्च (असंभाव्य) आहे. 
[ न्यायकोश ] 


अन्यथासि 8 * यस्य कारणतां विनापि सिद्धि: 
न्यथासाठ्धू ._ एखाद्या कारगाचें असगें किवा नसणें 
असलें तरी कार्याची सिद्धि होगें (ल. सं.). कार्याच्या 
उत्पत्तींत ज्याची आवश्यकता नसते, किवा असली तरी 
दुसर्‍या कोणत्या तरी कारणाच्या द्वारे ती असते, अकद्या कार- 
णाला अन्यथासिद्ध कारण म्हणतात. न्यायशास्त्रांत घटाची 
उत्पत्ति या कार्याला दंडत्व, दंडाचें रूप, आकाश, कुंभाराचा 
बाय व माती वाहून आणणारे गाढव, हो अन्यथासिद्ध 
कारणें मानलीं आहेत. यांच्यावांचूनहि घटाची उत्प'त्त 
होऊं शकेल; पण मुख्य कारण जें माती, त्यावांचून मात्र घट 
उत्पन्न होणार नाही. ही कारणक्ल्पना  न्यायशास्त्रात 
गंगेशोपाध्यायांपासून (१३ वें शतक) सुरू झाली. 


अन्यसंभोगदु:खिता 


2 नायिकाभेद. पतीने वा प्रियकराने 
अन्यसभागड'खता अन्य स्त्रीशी संभोग केल्यामुळे 
म्हणजेच आपल्या प्रेमाशीं प्रतारणा केल्यामुळे जिला ढुःख 
झालें आहे, अशी स्त्री. भानुदत्ताने सर्वप्रथम अशा नायिकेची 
कल्पना मांडली. हिंदी भक्‍तिकाव्यांत मर्यादित व रीतिकाव्यांत 
व्यापक रूपाने हिर्चे चित्रण झालें आहे. [ हि. सा. को. ] 


-- ' यत्सत्त्वे यत्सत्त्वम्‌ '-अन्वय:( _- एक 
अन्वय-व्यातरक गोष्ट असतां दुसरी गोष्ट असणें याला 
अन्वय म्हणतात.) उदा० धूम असतां त्या ठिकाणीं अग्नि असणे. 
“ यदभावे यदभाव:-व्यतिरेक: (<< एका गोष्टीचा अभाव 
असतां दुसरी गोष्ट नसणें, याला व्यतिरेक म्हणतात. ) उदा० 
अग्नि नसतां धूम नसर्गे. पाहा-अनुमान. 


एक श्राद्धप्रकार. यालाच अन्वष्टक्य असेंहि 
म्हणतात- 
अष्टकामनुक्रियते इत्यन्वष्टक्यं कम -- 
अर्थ--अष्टकांच्या मागून केलें 
अन्वष्टक्य म्हणतात. 
_ ही व्याख्या स्द्रस्कंदाने खादिर गृहुचसूत्राच्या टीकेंत (३. 
५. ) सांगितली आहे. भाद्र ० कृष्ण पक्षांतील मघा नक्षत्रावर 
अन्वष्टका श्राद्ध करतात. याचा विधि पिडपितृयज्ञाप्रमाणेच 
असतो. या वेळीं स्त्रीपितरांना पिडदानाबरोबरच दारू अर्पण 
करावी, असें सांगितलें आहे (पार. गृ. सू.३.२). या सुरा- 
दानाविषयीं डॉ. काणे यांनीं पुढील तकं केला आहे- समा- 
जांतल्या चालीरीतींप्रमाणे पुरुषांनी मद्यपान बंद केलें असलें, 
तरी बायका चोरून मद्यपान करीत असाव्या किवा गृह्य- 
सूत्रांच्या कालापूर्वी आंतरजातीय विवाह होत असल्यामुळे 
ब्राह्मण हे क्षत्रियांच्या आणि वैद्यांच्या मुली करोत असावे 
आणि त्यांना मद्यपानाची सवय असावी. 
[हिच] 


अन्वष्टका 


जातें, म्हणून या कर्माला 


पाहा- अष्टका. 


जंत्या य आख्यानाला पुरक असा कथाभाग. (ग. ब्रा. 
न्वाख्यान डा 
१०.१६.९ ) पाहा-आख्यान. 


_ (अनु आधान ) श्रौत-स्मार्तकर्मांत अग्नीची 
अन्वाथान स्द्रापना केल्यानंतर आचार्य हातांत समिधा 
घेऊन अस्मिन्नत्वाहिते5ग्नो...' अशी सुरुवात करून कर्माच्या 
देवतांचा व हविद्रेव्यांचा निदेश करतो व मग त्या समिधेचा 
होम करतो. याला अन्वाधान म्हणतात. [संको. ] 
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भारतीय संस्कृति कोठा 
अस्या श्रौत-स्मार्तकर्म करतेवेळी पत्नीने पतीच्या 
अन्वारभ हातास हात लावणें, अथवा यजमानाने आचार्या- 


च्या हातास दर्भ लावणें. [सं. कौ. ] 


त > दश-पुर्णमास इष्टि प्रथमच करायची 
अन्वारभणाया राष्ट असेल, तर हो इप्टि करतात. 
सरस्वतीला दोन आहुती देऊन ही इष्टि सुरू करतात. 
हिच्यांत अग्नाविष्णूंना एकादशकवाल पुरोडाश, सरस्वतीला 
चश व सरस्वान्‌ आणि भगिन्‌ अग्नि यांना अनुक्रमे एकादश- 
कैपाल व अष्टाकपाळ पुरोडाश देतात. ही इप्टि एकदाच 
करतात. पाहा-पुरोडाश, दर्श-पुर्णमास. [ हि. ध. ] 


पतीर्चे प्रेत चितेवर ठेवतांच सतीने त्याच 
चितेवर स्वतःला जाळून घेण्यासाठी आरोहूण 
करणें, याला अन्वारोहण म्हणतात. याचा विधि पुढीलप्रमाण- 

प्रथम संकल्प. नंतर सुवासिनींना सौभाग्यवायनें देगें. ती 
जवळ जाऊन पंचरत्नें व नील अंजन पदरास बांधणें. तोंडांत 
मोतीं धरणें. नंतर पुढील मंत्राने अग्नीची प्रार्थना -- 


अन्वारोहण 


स्वाहासंइलेषनिविण्ण सर्वगोत्र हताहान । 
सत्त्वमागप्रदानेन नय सां भतुरन्तिकम्‌ ।। 


अर्थ--हे स्वाहेच्या आलिंगनाने सुख पावलेल्या क कळ 
अग्ने, मला सत्त्व (प्रकाशमय ) मार्ग दाखवून पतीच्या 
जवळ घेऊन जा. 

नंतर अग्नि, विष्णु, काल, पृथ्वी, आप, तेज, वायु, आकाश, 
अह्या व रुद्र यांना उद्देशून आज्याच्या आहुति देणें. अग्नीला 
प्रदक्षिणा. पापाण व उपला यांची पुजा. पुनश्च हातीं बुश” 
जलि घेऊन अग्नीची प्रार्थना. आणि मग हळूहळू अग्निप्रवेश- 
असा हा अन्वारोहणविधि आहे. न 

या अन्वारोहणाने (सती जाण्याने ) पतीच्या सर्वे पापाचा 
नाश होऊन त्याला स्वर्ग मिळतो व पुढील जन्मीं त्या स्त्रीसह 
अनंत सुखें प्राप्त होतात. पाहा -सतीप्रथा. [ नि. सि. ] 


जेर एका विशिष्ट अग्नीचें नांव. याच्यांतून 
अन्वाहायंपचन 3 गोर्वि च - जा 

शि वृत्राची उत्पत्ति झाली, असें भागव 
म्हण आहे, (६. ३. १३ . 


अ र, रि एक' '] क ळर 0; डस तयज्ञांतठे 
अन्वाहाये श्राद्ध ही मासिक श्राद्ध. 4. य 
त्येक विधि गाळून हें श्राद्ध करतात. 


भट्ट नारायण सांगतो, की अन्वाहाय श्राद्ध अमावास्येस मासिक 


खंड पहिला 


पिडपितृयज्ञ झाल्यावर करावें. यांत. ब्राह्मणभोजन, पिंडदान 
व पितरांना वस्त्रसमर्थण करायचें असतें. 


एका तारेचे केवळ तालवाद्य. याची वनावट अशी- 
एक वाटोळा डबा घेऊन त्याच्या तोंडावर चामडे 
मढवितात. डब्यावर दीड हात लांबीची बांवची काठी 
बसवितात. तिच्या डोक्यावर खुंटी वसवितात. तारेचें एक 
टाक चामड्यावर व दुसरें खृंटीला बांधन मग ती खुंटी 
आवळतात. या तारेवर हाताने तालाचे च्रोळ वाजवितात. 
त्यामुळे तालाची गति स्पष्ट समजते व तार कमी अधिक 
खेचल्याने त्याच्या नादाला कमीअधिक तीव्रता येते. [ परंपरा ] 


अपंग 


एक गे जम - दात पतत . 
अपग | न्या त. विञ्षेप माहिती उपलब्ध नाहीं. 
अपश एप डा जमात. अधिक माहिती मिळत नाही. 

पु. इ. 

ञ पालि भाषंतील ए ग्रंथ. बद्धकालीन त्या 
पढान त गुद 


संप्रदायांतील ५५० पुरुष सदस्यांचीं व ४० स्त्री 
सदस्यांची चरित्रें यांत आहेत. हा ग्रंथ छापलेला नाही. परंतु 
यांतील ४० चरित्रांतील पुष्कळ उतारे थेरी गाथेच्या टीकेत 
घेतलेळे आहेत. यांपैकी एका उतार्‍यांत सन पुर्व ३ र्‍या 
शतकांतील कथावत्यु नामक ग्रंथाचा उल्लेख आढळतो. 
यावरून या ग्रंथाचें अर्वाचीनत्व सिद्ध होतें. आणखीहि कांही 
गोष्टी या ग्रंथाच्या अर्वाचीनत्वाच्या द्योतक आहेत. दीघनिका- 
यांत ऐतिहासिक वुद्धाच्या आधींच्या बुद्धांची संख्या सहा 
सांगितली आहे. बृद्धवंशासारख्या यापुढील ग्रंथांत ती चौवीस 
झाली आहे आणि अपदानांत तर ती पस्तीस असल्याचें 
सांगितलें आहे. सुमंगलविलासिनी या ग्रंथावरून असें दिसतें, 
को दीघनिकायाचे पाठक अपदान ग्रंथाचा अंतर्भाव अभिधम्म 
पटकामध्ये करीत, तर मज्झिम निकायाचे पाठक तो सुत्तन्त 
टकामध्ये करीत. संप्रदायांतील याच्या स्थानाविषयींचा 
नेद हा या ग्रंथाच्या अर्वाचीनपणाचाच पुरावा होय. 
अपदान म्हणजे शद्धाचरण किवा शूरकमे. प्रत्येक अपदानांत 
शील त्यांतील नायकाच्या किवा नायिकेच्या पुर्वेजन्माचा 
पिस पिळा असून नंतर त्याच्या चालू जन्मांतील हकिगत 
असते. त्यावरून अपदान हें जातकांप्रमाण वतमान व 
शतकाळाचें प्‌ृराण असतें, असें म्हुणायला हरकत नाही. 
मगर इतकाच, की जातकांत वृद्धाची पूर्वजन्मकथा दिलेली 
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अपभ्रंश भाषा 


असते; तर अपदानांत वहुधा अहंताची कथा असते. 

विसुद्ध-जन-विलासिनी नामक अपदानावरची एक टोका 
उपलब्ध आहे. या टीकेचा कर्ता वृद्धघोष आहे, 
तील दोन उताऱ्यांवरून दिसतें. 

इ.स. च्या पहिल्या शतकांत जेव्हा वौद्ध संस्कृत भार्षेत 
ग्रंथरचना करूं लागले, तेव्हा अपदानाचें अवदान असें संस्कृत 
रूपांतर झालें. अनेक अयदानांचीं संस्कृत, तिवेटी व चिनी 
भाषेत रूपांतरे ज्ञालीं आहेत. अवदानशतक व दिव्यावदान हे 
त्यांतील प्रमुख ग्रंथ होत. या अवदानांत अपदानांतील कथा 
ज्याच्या तशा घेतलेल्या नसून त्यांतील कांहीवर संस्कार 
केलेले आहेत; तर कांही नव्याने लिहिलेल्या आहेत. 
[ म. ज्ञा. को. ] 


असें गंधदशां- 


री एक डोंगरी जमात. विज्षेष माहिती उपलब्भय 


र अपभ्रंश शब्दाचा उल्लेख पतंजलीच्याहि 
अपश्रश भाषा ( सनपूर्व १५० ) पूर्वी ज्ञालेला दिसतो. 
पतंजलीनेंहि आपल्या महाभाष्यांत त्याचा उल्लेख केला आहे. 
तो म्हणतो, कौ “ एकाच शब्दाचे अनेक अपभ्रंश होतात. 
उदा० गौ: या शब्दाचे गावी, गोणी, गोता इत्यादि' (१. १. १.). 
यावरून कळतें, को पतंजलीच्या मतें बिष्टसंमत संस्कृत 
भाषेपासून विकृत किवा भ्रष्ट झालेले शब्द हे अपभ्रंश होत. 
भरताच्या नाटथक्यास्त्रांत प्राकताचे तीन प्रकार सांगितले 
आहेत- (१) ज्यांत संस्कृुतासारख्या शब्दांचा प्रयोग होतो, 
(२) संस्कृतापासून विकृत झालेल्या शब्दांचा प्रयोग होतो व 
(३) देशीभाषेच्या शब्दांचा प्रयोग होतो. हेंच निराळया 
शब्दांत सांगायचे तर तत्सम, विभ्रष्ट किवा तद्भव व देशी 
शब्दांच्या उपयोगाने होणाऱ्या भावेला प्राकृत म्हणावें. 
पतंजलीने जिला अपभ्रंश म्हटले, तिलाच भरताने प्राकृत 
किवा विभरष्ट म्हटले आहे. 

वाक्‍्यपदीयम्‌ या ग्रंथाचा कर्ता भतृहरि याने व्याडि नामक 
आचार्याच्या मताचा उल्लेख करतांना अपभ्रंश शब्दाचा अथ 
पुढीलप्रमाणे सांगितला आहे -- 

शब्दसंस्कारहोनो यो गौरिति प्रय्‌युक्षिते । 
तसपभ्रंशमिच्छन्ति विशिष्टार्थनिवेशिनस्‌ ॥ 

अर्थ--गौ: या शब्दाचा प्रयोग करायचा असतां असमर्थते- 
मुळे किवा प्रमादामुळे गावी इ. शब्दसंस्कारहीन असा 
विशिष्टार्थ दर्शविणारा शब्द उच्चारला जातो, त्याला 
अपभ्रंश म्हणतात. 


अपभ्रंश भाषा 


उत्तरकालीन लेखकांनी अपभ्रंचण भाषेला उकारवहुला 
( जिच्यांत उकार पुष्कळ आहेत अशी) म्हटलें आहे. 
भरताच्या वर दिलेल्या निदेशावरून स्पष्ट होतें, की त्याच्या 
काळीं अपभ्रंश नांवाची भापा विकसित झाली नव्हती. या- 
व्यतिरिक्त शवर, आभीर, इ. कांही विभाषाहि होत्या. भाषा 
व विभाषा या दोहोंतला अर्थ स्पष्ट करतांना अभिनवगुप्त 
म्हणतो -- 

भाषा संस्कृतापस्रंश: भाषापश्रंशस्तु विभाषा 
(पृ. ३७६) 
अर्थ-संस्क्रताचा अयश्रंश म्हणजे भावा व अथभ्रं्षापासून 
विकृत झालेली वोलो म्हणजे विभाषा होय. 

चंडाने प्राकृतलक्षणम्‌ या ग्रंथांत अपभ्रंश भाषेला विभाषा 
म्हटलें आहे. अथभ्रंशाच्या वावतींत प्राचीन आलंकारिकांत दोन 
परस्पर विरोधी मतें होतों. रुद्रट अपभ्रंशाला प्राकृत म्हणतो, 
तर भामह्‌ व दंडी तिला प्राकूताहून भिन्न अशी काव्यभापा 
मानतात. याकोबी या भिन्न मतांचा समन्वय असा करतो, क्की 
शब्दसमूहाच्या दृष्टीने अपभ्रंश ही प्राकृताला जवळची आहे 
व व्याकरणाच्या दृष्टीने ती प्राकृताहून भिन्न आहे. दंडीने 
नमस्त वाडमय चार भाषाविभागांत विभक्त केलें आहे 
त्यांत अपभ्रंश हाहि एक प्रकार आहे- री 

तदेतद्वाड्मयं भूय' संस्कृतं प्राकृतं तथा । 
अपभ्रंशरच मिश्र चेत्याहु रारयाश्‍चतुविधम्‌ ॥। 
(काव्यादर्श १.३२ ) 
माकंडेयाच्या मतानुसार अपभ्रंश भाषेचीं नागर, उपनागर 
व ब्राचड अशीं तीन ख्पें होतात, तर नेमिनाथाच्या मतें तीं 
नागर, उपनागर व ग्राम्प अशीं तीन प्रकारचीं आहेत. 

इ. स. १० व्या शतकाच्या सुमारास झालेल्या पुष्पदंताने 
आपल्या महापुराणांत संस्कृत व प्राकृत यांच्याबरोबर अप- 
भ्रंश भाषेचाहि स्पष्ट उल्लेख केला आहे (५.१८.६ ). त्या 
काळांत संस्क्ृतावरोबरच अपम्रंश भापेचेंहि राजकुमारींना 
क्षण दिलें जात असे. राजशेखरहि पुष्पदंताच्याच 
काऊळांतळा होय. त्याने अपभ्रंशाचा अनेक ठिकाणीं निदेश 
केला आहे. वल्ळभोचा राजा धरसेन याच्या शिलालेखावरून 
कळतें, की सहाव्या शतकांत अपभ्रंश भाफेंतहि साहित्य- 
रचना होऊं लागली होती. वरील भिन्न भिन्न निदेशां- 
वरूत पुढील गोष्टी सिद्ध होतात - 

(१) प्रारंभीं प्रतिमानापासून च्युत, स्वलित, भ्रष्ट अथवा 
विक्रूत शब्दांनाच अपभ्रंश ही संज्ञा होती. अपभ्रंश हा शब्द 
सामान्यत: तिरस्कारनिदर्शकच होता; पण पुढे पुऱ्या भाषेला 
हें नांव मिळालें. (२) भरताच्या वेळीं अपभ्रंश भाषा वीज- 
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भारतोय संस्कृति कोडा 


रूपाने वर्तमान होती व गवर, आभीर, इ. पश्चिमोत्तर भार- 
तांतळे वनवासी लोक ती वोलत होते. (३) सहाव्या शतकांत 
अपभ्रंश हा शब्द, व्याकरण व अलंकार यांवरील ग्रंथांत प्रयृक्‍त 
होऊ लागला होता व त्याला साहित्यशास्त्राकडन स्वीक्रृतिहि 
मिळाली होती. (४) नवव्या शतकांत ही सर्वसाधारण 
लोकांची भाषा असें मानलें जाऊं लागलें. प्रथम ही भाषा 
गुजरप्रदेश, हिमवत्‌ प्रदेश, सौवीर व सिधुदेश, इ्थवरच 
मर्यादित होती; पण पुडे ती माळवा, राजस्थान, पंजाब, इथ 
पासून तों सर्व उत्तर प्रदेश व्यापून मगधापर्यंत पसरली. (५) 
अकराव्या शतकांत अपभ्रंश ही एकच भापा स्थानभेदाने 
अनेक प्रकारची वनली. तिचा व्यापकरूपाने काव्यव्याकरणादि 
ग्रंथांत प्रयोग होऊं लागला. सिद्धांनी मगधांत प्रचलित 
असलेल्या अपभ्रंश भाषेंत आपले ग्रंथ रचले, त्मावरून या 
गोष्टीला पुष्टि मिळते. 

या भावेविवयीं श्री. 


ठोक यांनी पुढील विवेचन केलें 
आ 


“ज्म 


' शेवटीं प्राकृताच्या जागीं दुसरी एक भाषा येऊं लागली 
तो म्हणजे प्राकृताचा पेहेराव चढविळेली आधुनिक अपभ्रंश 
भाषा. जेनांनी धामिक लेखनासाठी प्राकृत राखून ठेवली; पण 
इतरत्र मात्र त्यांनी अपभ्रंश भाषेला पसंत केलें. या वेयांत- 
राचा एक हेतु म्हणजे त्यांतून देशीला काढून टाकणें हा होता. 

अपश्रचश हे नांव प्रदेशवाचक नाही. प्राक्रत आणि संस्कृत 
या नांवांप्रमाणेच तेंहि गुणवाचक असून या दोन भाविक 
अवस्थांशीं तें विरोध दर्शविते. सर्वांत आधी तें वाटच्॒केपणा 
दाखविते. पतंजलि तें मध्ययुगीन आयंभापांच्या कांही रूपांना 
लावतो. हीं रूयें त्याच्या काळच्या संस्क्रतांत प्रचलित होतीं; 
पण त्याच्या दृष्टीने चुकीची होतीं. म. आ. भाषांवर 
संस्कार घडवून त्यांना नियमबद्ध करण्यांत आलें, तेव्हा 
वाता साहित्यांत स्थान नव्हते, अशा उत्क्रांत रूपांना 
अपश्नश ही संज्ञा लावण्यांत येऊं लागली. पण एक 
काळ व तथा आला, को अपभ्रंशाचीं कांही रूपें प्राकृतांत 
शिरलीं. एवढेंच नव्हे; तर हो भाषा प्राकृताच्या बरोबरीने 
लेखनासाठी मान्य ठरविण्यांत आली. सहाव्या शतकांतल्या 
साहित्यशास्त्रावरच्या एका ग्रंथांत त्याचें अश्या प्रकारचें 
चेगीकाडूगॉ _ करण्यांत आलेलें आहे; आणि याच काळांत 
होऊन गेलेला वलभीचा अधिपति गुहसेन हा--त्याच्या 
ताई भाषेंत सांगायचें झालें तर--' संस्कृत, प्राकृत 
आणि अपभ्रश या तीन भाषांत ' निष्णात लेखक होता. 
यानतरच्या काळांत प्राकृताबरोबर या भाषेचे नियम देऊन 
व्याकरणकर्त्यांनी त्या दोघींना बरोबरीचा दर्जा दिला. 


खंड पहिला 


वास्तविक या भाषेतले सर्वात जने लेख फार तर इ. स॑ 
१००० च्या आसपासचे आहेत. आणि ते राजस्थान आणि 
गुजरातमधल्या जैनांचे आहेत. लिखित साहित्याला आवई्यक 
44 प्राकृतीकरणामागे त्याच्यावर पडलला खऱ्याखर्‍या 
वालभापांचा प्रभाव त्यांत दिसून येतो. यानंतर स्वत:च्या 
अन्मभूमीवाहेर पडन अपभ्रंश सर्व हिंदुस्थानभर पसर 
आता ती केवळ जैन लोकांचीच राहिली नाही. ब्रजभाप- 
तल्या भाटांच्या वीरगीतांतहि तिचीं ख्पें दिसून येतात 
नेतर अगदी थोड्या कालावधींत वृद्धधर्मीय स्तोत्रांत दिसून 
यणार॑ तिचें एक पुर्वेकडील रूप उपलब्ध हात मिथिलेंतल्या 
वेद्यापतीच्या वैष्णव स्तोत्रांवर तिचा परिणाम झालेला 
असुन प्राकृुतपिगळ या छंदोरचनेवरील ग्रंथाला तिने कांही 
उदाहरणें पुरविलीं आहेत. टीकाकार त्याला अवहट्टभासा 
यादी हणतात. मूळरूप आणि त्याला फुटलेले प्रादेशिक फाट 
आठवण हें नांव करून देतें 
:_ जया प्रदेशांतल्या भाषा एकमेकींपेक्षा फारशा भिन्न 
| न. त्या प्रदेशांत आणि ज्या भागांत राजपूत भाटा- 
वी 1 ' अमके ! भाषा येणें हें आपल्या व्यवसायाला गौरवास्पद 
कूळ कवींना वाटत होतें, त्या सर्व ठिकाणीं पूर्वी होऊन 
स साहित्यिक भापांप्रमाणे अपभ्रंश भाषेचा विस्तार 
९५, कोणताहि अडथळा न येतां झाला. हें कारणच लाक- 
वु य उदात्त व सुसंबद्ध रूपाच्या साहित्याची त्या भाष- 
जोगा त ठेवणाऱ्या अभ्यासकांना गोंधळांत टाकणाऱ्या 
मश्रणाचा खलासा करूं शकतें. अपभ्रंशांत प्राह- 
फार वी प्रमाणांत मिश्रण आहे. हे प्रमाण कित्येकदा 
कांही अंश असतें. यासाठींच त्यांत बोलभापेच्या एका अवस्थेचे 
ऱ्‌ण अतत त पण ती अवस्था कोणत्याहि भाषेचा 
ध नव्हे 
किक शि आपल्या या भाषेला भासा, देसी भासा 
भारतीय आर्य भासा असें म्हणत असले, तरी मध्यकालीन 
भाषा, असें भाषांच्या उत्तरकालीन अवस्थेला अपभ्रशा 
परिवत. «वि रूढ झालें. अकराव्या शतकांत या भाषेचें 
यापुर्वीच न स्वरूपांत झालें. व्यंजनसमीकरणाची प्रक्रिया 
पराकाष्ठेळा कयाय सुरू झाली होती. ती या काळांत 
नाच्या जावी त्यांतूनच उत्पन्न झालेली द्वित्व व्यंज- 
एकव्यंजनाची प्रवृत्तिहि या काळांत सुरू झाली 


त्याचा 

परिण 

छागला. उ. आम म्हणून पुढे व्यंजनांचा पूर्वस्वर दीघ होऊ 
दा०-सप्त > सत्त > सात; 


इत्यादि म॑ > कम्म > काम 
ऱ्हस्व स्वर हस्वाच्या जागीं दौघं स्वर व दीर्घाच्या जागीं 
भा. £ ते प्रयोंग करण्याची प्रवृत्ति वाढली. वैदिक 


स. को ११ 


१६१ 


अपभ्रंश भाषा 


भाषा व त्यानंतरची संस्कृत भाषा, यांत कांही विशिष्ट 
अवस्थांतच दन्त्य व्यंजनांच्या जागीं (त, थ, द, ध, न ) 
धन्य व्यंजनांचा (ट, ठ, ड, ढ, ण) प्रयोग होत होता. 
पण अपभ्रंश भाषेंत ही गोष्ट प्रचुरतेने दिसू लागली. उदा? 
पत्‌ > पड; दुल्‌ > डोल, त्रुर्‌ > टुट्ट, इत्यादि. 

या भाषेंत पष्ठी विभक्तींच्या स्य या प्रत्ययाच्या जागीं 
स्स व सप्तमीच्या स्मिन्‌ या प्रत्ययाच्या जागीं स्सि असे 
प्रयोग होतात. उदा० पुत्रस्य > पुत्तस्स > पुत्तह; तस्मिन्‌ > 
तस्सि > तहि इत्यादि. सुवन्त व तिडन्त पदांत प्रत्ययांश 
असलेल्या अनुनासिक वर्णाच्या जागीं अनुस्वाराचा प्रयोग 
होतो. उदा० देवेन > देवेण > देवें; धरामि > धरऊं इत्यादि. 
प्रथमेच्या एकवचनांत ओच्या जागीं उकार व ससप्तमीच्या 
एकवचनांत एच्या जागीं इकार येतो. उदा० देवो > देवु; 
देवे > देवि इत्यादि. प्रथमा व द्वितीया या विभक्तींचीं रूपं 
समान होतात. पंचमी, पष्ठी व सप्तमी यांच्या रूपांतहि 
बर्‍याच अंशीं समानता आहे. उदा० पंचमी बहुवचन गिरिहुं; 
घ. ब. गिरिहं-गिरिहुं; स. व. गिरहुं इत्यादि. पण विभक्ति- 
रूपांच्या या समानत्वामुळे अर्थज्ञानांत काठिण्य व संकर 
निर्माण झाला व त्याचा परिणाम म्हणून अनेक परसर्गाचा 
प्रयोग सुरू झाला. उदा० मणमहि > मनमे; मइतगी > मेरा 
इत्यादि. धातुरूपांतहि भिन्न भिक्च काल सूचित करणाऱ्या 
अनेक लकारांचा लोप झाला. वर्तमान, सामान्य भविष्य व 
आज्ञार्थ, यांचींच खूथें प्रामुख्याने प्रय्क्त होऊं लागलीं. 

मध्यकालीन भारतीय आर्यभाषांच्या काळांत संस्कृता- 
व्यतिरिक्त द्राविड व ऑस्ट्रिक भाषांतूनहि शब्दांचें निस्सं- 
कोच ग्रहण होऊं लागलें. या संस्कृतेतर भाषांच्या प्रभावामुळे 
अपभ्रंश भाषेंत अनुकरणात्मक बरेचसे शब्द आले. 

प्रारंभीं अपभ्रंश भाषेला ' आभीरोक्तिः, आभीरादिगिर: ' 
म्हणजे आभीरांची भाषा असें म्हटलें जाई. याचा अर्थ असा 
नव्हे, की ही आभीरांची खास भाषा होती, किवा आभीर 
लोक जिथून कुठून आले तिथून ते ही भाषा आपल्या- 
बरोबर घेऊन आले. वस्तुस्थिति अशी आहे, को आभीर 
जिथे जिथे गेले, तिथे तिथे त्यांनी तहेशीय प्राकुत स्वीकारले 
व त्यांत स्वतःच्या स्वभावाला अनुसरून उच्चारणादिकांच्या 
बाबतींत परिवर्तन केलें. या परिर्वातत आणि विकसित भाषे- 
लाच पुढे अपभ्रंश असें नांव दिलें गेलें ( हिदी साहित्यकी 
भमिका-डॉ. हजारीप्रसाद द्विवेदी ) 

संस्कृत व प्राकृत व्याकरणाप्रमाणेच हेमचंद्र, त्रिविक्रम 
(इ. स. १४०० चा सुमार) लक्ष्मीधर (इ. स. १५ व्या 
शतकाचा उत्तराधे ), मार्कंडेय (इ. स. १७०० चा सुमार) 


अपभ्रंश भाषा 


इ. वैयाकरणांनी अपभ्रंश भाषेचीं व्याकरणें लिहिलीं. व्याकर- 


णाच्या नियमांनी वद्ध झाल्यामुळे अपभ्रंश भावेच्या वृद्धीला 
पायवंद बसला. 
अथभ्रंशसाहित्य विज्षेपतः जैन-वौद्धांनी वाढविले. म्हणूनच 


त्या भाषेंत धामिक साहित्याची विपुलता आहे. अपभ्रंश- 
कालांत वोद्ध-जेन धर्मांच्या वरोवरच इस्लामचाहि प्रचार 
सुरू झाला. त्यासाठी इस्लामी धर्मप्रचारकांनीहि अपभ्रंश 
भाषेंत ग्रंथरचना केळी. पण असें असलें तरी अपभ्रंश 
साहित्याची रचना व त्याची सुरक्षा या उभयविध कार्यात 
जैनांचे परिश्रम फार मोठे आहेत. जेन आचार्य हे संस्क्रत 
पंडितहि होते हें खरें; पण जेनांमध्ये व्यापारी वर्ग बराच 
मोठा होता व तो संस्कृत भाषेला अनभिज्ञ होता. या वर्गाच्या 
धार्मिक भावनेला परिपुष्ट करण्यासाठी जेन आचार्थांना 
त्यांच्या भाषेचा अवलंब करावा लागला. त्यासाठीच त्यांनी 
अपभ्रंश भाषेंत अनेक धामिक व दार्शनिक ग्रंथ लिहिले. 
त्याशिवाय काव्य, नाटक, ज्योतिष, आयुवेद, व्याकरण, 
अलंकार, गणित, राजनीति, इ. विबयांवरहि त्यांनी विपुल 
ग्रंथसंपदा निर्माण केली आहे. जेनांनी रामायण, महाभारत 
व पुराणें यांवरहि ग्रंथ लिहिले आहेत ; पण त्यांत आपल्या 
धर्माला पोषक होतील अक्षा प्रकारें मूळ कर्थेत आणि 
व्यक्तींच्या चरित्रचित्रणांतहि फेरवदल केळे आहेत. 
भाषाशास्त्रज्ञ इ. स. ५०० ते १००० एवढा कालखंड 
अपभ्रंश भाषेच्या नांवावर घालतात. पण त्या भाषेतले 
साहित्य सुमारें आठव्या हतकापासूनच मिळूं लागतें. नवव्या 
शतकापासून तों तेराव्या दतकापर्यंतचा कालखंड हें अपभ्रंश 
भाषेच्या समृद्धीचे युग आहे. ,याच कालखंडांत पुष्पदंत, धवल, 
धनपाल, नयनंदी, कनकामर, धाहिल, इ. कितीतरी प्रतिभा- 
शाली कवि आणि महाकवि आपल्याला भेटतात. या सर्वांत 
पुष्पदंत हा अपभ्रंश भाषेचा कविसावंभोम आहे. जेनांचीं महा- 
पुराणें, चरित्र ग्रंथ, स्तोत्रे, वौद्ध सिद्धांचे दोहे आणि पदे, 
विद्यापतीची कीतिलता, अव्दुर्‌ रहमानचें संदेशरासक, इ. 
कितीतरी काव्यग्रंथ अपभ्रंश साहित्याची भूषणें ठरली आहेत. 
जेन भांडारांनी अपभ्रंश साहित्याची जिवापाड जवणूक केली 
आहे. गुजरात, सौराष्ट्र आणि राजस्थान, या प्रदेशांत जेनांचीं 
समृद्ध ग्रंथालये आहेत. या ग्रंथाल्यांतून प्राप्त झालेले कित्येक 
अपभ्रंश ग्रंथ आजमितीस प्रकाांत आळे आहेत आणि पुढेंहि 
येण्याची गक्‍य़ता आहे. मध्ययुगीन कालांत एखाद्या ग्रंथाची 
हस्तलिखित प्रत तयार करवून घेऊन एखाद्या जेनभांडारांत 
श्रावकांच्या उपयोगासाठी ती ठेवून देणें, हें जेनांच्या दृष्टीने 
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मोठें धर्मकार्य होतें. जेतभांडारे हस्तलिखित ग्रंथांनी संपन्न 


१६२ 


भारतीय संस्कृति कोठा 


झालीं तीं याच धामिक भावनेमुळे. तत्कालीन कित्येक श्रीमंत 
व राजमहाराजे कवींना आणि आचार्यांना आश्रय देऊन 
त्यांच्याकडून संस्क्रत न जाणणाऱ्या श्रावकांसाठी अपभ्रंश 
भाषेत ग्रंथ रचून घेत. सामान्य जनतेच्या अंत:करणांत प्रवेश 
करणें व त्यांना धर्म, नीति व सदाचार यांचा कांतासंमित 
उपदेश करणें, हें जैन कवींचें ध्येय होते. सामान्य जनतेला प्रभा- 
वित करायचे असेल, तर कथेहन अन्य श्रेष्ठ नाधन नाही हें 
जाणूनच पुराणचरितादि सव ग्रंथ जैनांनी कथा आणि अवां- 
तर कथा यांनी भरून टाकळे आहेत. श्रीचंद्राचा कथाकोश 
म्हणजे अनेक धामिक आणि उपदेशप्रद कथांचे भांडार आहे. 
अपभ्रंश साहित्यांत कित्येक रासग्रंथहि उपलव्थ आहेत. 
पृथ्वीराजरासो व संदेशरासक हे दोन ग्रंथ सोडल्यास वाकीच 
सारे धामिक विषयांवर आधारलेले आहेत. जिनदत्तसरिक्रत 
उपदेशरसायन या रासग्रंथांत धाभिक कृत्यांचा उल्लेख असून 
गृहस्थांना केळेला सदुपदेशहि आहे. ६३ महापरुपांचीं चरित्रे 
व अन्य कित्येक धामिक पुरुषांची जीवनचरित्रेहि उपलब्ध 
आहेत. तीर्थकरांचीं व गुरूंची स्तोत्रेहि वरींच आहेत. अभय 
देवसूरीचें जयतिहुयण स्तोत्र, त्याचप्रमाणें त्ररषभ--जिन-स्तोत्र, 
धमंसूरिस्तुति, इ. स्तोत्रे प्रसिद्ध आहेत. या व्यतिरिक्त चनरी, 
च्चरी, पुलक, इ. नांवांचे कांही ग्रंथ मिळाले आहेत. विनय- 
चंद्राने आपल्या चूनरींत, धार्मिक भावना व सदाचार यांनी 
रंगविलेली चूनरी पांधरावी, असा उपदेश केला आहे. जिनदत्त- 
सुरीच्या चर्च रींत त्याने आपल्या गुरूचे गुणगान केलें आहे 
व्यानाय रस्चलल्या पुलकांत श्रावक गृहस्थांना धर्मोपदेश आहे 
वौद्ध सिद्धांनीहि अपभ्रंश भाषेत कांही स्फुट पदें व दोहि 

ह ९. सद्धांची अपभ्रंश रचना दोन प्रकारची आढ 
ळते. एका प्रकारांत त्यांच्या सिद्धान्तांचें प्रतिपादन व दुसर्‍या 
क. अराह्मणांच्या कर्मकांडाचे व रूढिम्रियतेचें तीव्र खंडन 
शमारो शेव मतानयायां कांही ५२ 
अपभ्रंश भाषेत कचा शिवा ली ग र 
व | र वये आढळलीं आहेर 
माजा कजव भाषेच्या क्षेत्रविस्ताराची कल्पना येते 
त पुत आर व णात,या पोल आर आ 
वकती. वि सोह क नांत शृंगार व युद्धवणनांत ळीच १ 
शांतरस दिसतो. मशख्यत्वे क अक कळ का 
शांतरसाचाच याहि, मागबय य वनाचा गहन ्ी 
काव्यांच्या धर्तीवर रचलेली व्वा ह ताल शय दा 
असतात, तर अपभ्रंश वेची पकड काता तात 
आच जुखयीक नमळ य. मोठीं काव्यें संधिबद्ध अस 
€न एक संधि होतो. कडवकाची समापि 
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घत्ता या छंदाने होते. कडवकाचा मूलभाग पज्झटिका, पादा- 
कुलक, वदनक, पाराणक, इ. छंदांत असतो. काव्यक्रतीच्या 
प्रारंभीं मंगलाचरण, सज्जन-दुर्जनस्मरण, आत्मविनय, इ. विषय 
असतात. अयभ्रंश काव्यांत भाषेच्या दोन शेली आढळतात. एक 
हेली प्राचीन संस्कृताच्या परिपाटीला धरून विकसित झाली 
आहे, तर दुसरी शेली अधिक मुक्‍त व स्वच्छंद आहे. तिच्यांत 
भापेचें बोलचालींतलें सर्वसाधारण स्वरूप आढळतें. दुसरी एक 
प्रवृत्ति दिसते, ती ध्वन्यात्मक शब्दांच्या प्रयोगाची. अर्थ अधिक 
स्पष्ट होण्यासाठी त्या त्या भावाला अनुकूल असे ध्वन्यात्मक 
शब्द विक्षेपतः प्रारंभींच्या अपभ्रंश साहित्यांत आढळतात. 
अपभ्रंश कवींनी मात्रिक छंदांचा मोठ्या प्रमाणांत उपयोग 
केला असून छप्पय, कुंडलिक, चंद्रायन, रासाकुल, इ. 
नवे छंदहि निर्मिले आहेत. गाथा छंदाचाहि उपयोग केला 
आ 


पट 


आ 


धकांश अपभ्रंचा साहित्याची रचना गुजरात, राजस्थान, 
मध्यप्रदेश, विदर्भ, मिथिला व मगध या प्रदेशांत ज्ञाली 
आहे. अपभ्रंश साहित्याचे प्रादेशिक वर्गीकरण पुढीलप्रमाणे 
सांगतां येईल--- 

(१) पश्चिमी प्रदेशाचे अपभ्रंश साहित्य --यांत स्वयंभू, 
योगींदु, धनपाल, हेमचंद्र, अव्दुर्‌ रहमान, इ. लेखकांच्या 
कृतोंचा अंतर्भाव होतो. 

(२) महाराष्ट्राचे अपभ्रंश साहित्य--यांत पुष्पदंत व 
केनकामर यांच्या कृतींचा अंतर्भाव होतो. 

(३) पुर्वेकडील प्रदेशांचें अपभ्रंश साहित्य--यांत बौद्ध सिद्ध 
व विद्यापति यांच्या रचनांचा समावेश होतो. 

(४) उत्तरेकडील प्रदेशांचे अपभ्रंश साहित्य--यांत नाथ- 
सप्रदायांतल्या कवींच्या पदांचा समावेश होतो. 

. दुसरें वर्गीकरण जैन व जैनेतर अक्या स्वरूपांत करतां येतें. 
अनांच्या अवभ्रंश साहित्याचे विवेचन वर झालेंच आहे. जैनेतर 
साहित्यांत ब्राह्मण, बौद्ध व मुसलमान यांनी रचलेल्या साहि- 


तयाचा समावेश होतो. [ डॉ. ना. गो. कालेलकर; अपभ्रंश 
साहित्य; हि. सा. को. ] 


अपरनंदा हिमाचलांत असलेली पक नदी. ही हेमकूटाच्या 
अलकनंदा नजीक. आहे. श्री. डे यांच्या मते, ही व 
अलकनंदा एकच होत. [ हि. ध.] 


वैशाख वद्य एकादशीचें नांवः हिचें 
उपवासादि ब्रत केलें असतां पुत्रप्राप्ति 
पद्म पु. उ. खं. अ. ५] 


अपरा एकादशी 
होते. [ 


अपराजिता सप्तमो 


पालि (१) जेन देवतसम्‌हांतली यक्षिणी. मल्लि- 
पराज़ता नाथाची सेविका. हिर्चे वर्णन-- 

अष्टापदं समारूढा देवी नाम्ताःपराजिता । 

फलात्तिखेट्हस्ता$सौ हरिद्दर्णा चतुभनूंजा ।। 
अर्थ--कमलावर आरूढ. चतुर्भूज. मातुलिंग, खड्ग व खेटक 
धारण करणारी; तसेंच हरितवर्णाची अशी हो अपराजिता 
देवी आहे. ( दिगंबरमतें सिहारूढ. मातुलिंग, खड्ग, खेटक व 
वरदमुद्रा धारण करणारी.) 

हिर्चे पौराणिक दुर्गेशीं पुष्कळच साम्य आहे. [जे. इ.] 

(२) दुर्गेचे पर्यायवाची नांव. हें नांव तिच्या रौद्र रूपाचें 
द्योतक आहे. याच रूपांत तिने अनेक असुरांचा संहार केला. 
देवीपुराणांत हिच्या स्वरूपार्चे विशद वर्णन आढळतें. तंत्र 
साहित्यांत हिच्या पुजेचें स्वतंत्र विधान आहे. 

(३) एक विद्या. हिंचा कालिदासाने आपल्या विक्रमोवंशी- 
यांत उल्लेख केला आहे 

(४) वोौद्ध देवता. पीतवणं. द्विभुज. मूतिकलेंत ही गणेशाला 
पायदळीं तुडवितांना दिसते. ही माराचा उच्छेद करणारी 
आहे. ब्रह्मादि देव हिच्या मस्तकावर छत्र धरतात. 
[इं.वु.इ.] 

(५) जाकट्टीपांतली एक नदी. [ भाग. पु. ५. २०. २६] 

(६) मानसजात मातृशकक्‍्ति. [ मत्स्य पु. १७९. १३. ६९ ] 

(७) एक देवता. विजया दशमीस सीमोल्लंघनास निघण्या- 
पूवी अपराजिता, जया व विजया या देवतांची पूजा 
करावी, असें निर्णयामृतांत सांगितलें आहे. पुजाविधान असें - 
अष्टदल कमलावर मृण्मय मूर्तीची स्थापना व पुजा करतात. 
मग हळदीने रंगविलेल्या वस्त्रांत दुर्वा व मोहर्‍या घालून त्यांची 
पुरच्डी करून ती उजव्या दंडावर पुढील मंत्राने बांधतात- 

जयदे वरदे देवि दशम्यासपराजिते । 
धारयाभि भुजे दक्षे जपलाभाभिवद्धये ।॥। 
हें ब्रत विशेयत: राजेलोकांसाठी सांगितलें आहे. 


अपरारि 0. भाद्रपद शू. ७ मीला अपराजिता 
पराजता सप्तमा सऱ्तमी असें नांव आहे. चतुर्थीला 
एकभुक्त राहून पंचमीला नक्‍्तभोजन, पष्ठीला उपवास व 
सप्तमीला सुयंपूजा करून मग पारणें, असें त्याचें विधान आहे. 
आशश्‍िविनादि, मार्गश्लीर्षादि, फाल्गुनादि व ज्येष्ठादि असे या 
व्रताचे चार प्रकार असून त्यांच्या देवता अनुक्रमें भर्ग, 
अंशुमान, अयंमा व सविता या आहेत. या ब्रतांत वरील 
देवतांची पुजा व प्राथना करायची असते. हें ब्रत आचर- 
णारा युद्धांत शत्रूला पराजित करतो व त्रिवर्गावर जय 


अपराजिता सप्तमी 


मिळवून सूर्यलोकाला जातो, असें सांगितलें आहे. ब्रताववि 


एक वर्षं. [हे-.व्र.; कृ. क. त. ] 


अणांदित्य ( इ.स. १९ व्या शतकाचा उत्तरा ) कोंक 

वे. णचा एक राजा. याचा ११०९ मधील 
शिलालेख उपल्ध आहे. या लेखांत त्याने लिहिलें आहे, की 
: तीर्थांत स्नान करून श्रीवेद्यनाथदेवास पंचोपचार पुजेसाठी 
पट्पष्टी म्हणजे हल्लींची साष्टी यांतील एका जमिनीच्या 
उत्पन्नावैकी २४ द्राम उत्पन्न दिलें. ' आपण दिलेलें दान्यासन 
कोणीहि मोडू नये, अशनी त्याने शपथ घातली असून ती 
मराठींत आहे. यावरून तत्कालीन राजकुळांत मराठी भाषा 
वापरली जात असे, हें कळून येतें. [म. सा. ] 


परा अकार्यादि दोषांना अपराध असें म्हणतात. हे 
पराथ बत्तीस प्रकारचे आहेत -“- 

यानेर्वा पादुकेर्वापि गमनं भगवद्गृहे । 

देवोत्सवाद्यसेवा च अप्रणानस्तदग्रत: ।। 

उच्छिष्टे वाथवा शोचे भगवद्द्शनादिकम्‌ । 

एकहस्तप्रमाणं च तत्पुरस्तात्‌ प्रदक्षिणम्‌ । 

पादप्रसारणं चाग्रे तथा पर्यंडकबन्धनस्‌ । 

दायनं भक्षणं वापि भिथ्याभाषणमेव च । 

उच्चेर्भाबा मिथो जल्पो रोदनानि च निग्रह: । 

निग्रहान्‌ग्रहे चेव नृषु च क्रूरभाषणम्‌ ।। 

कम्बलावरणं चेव परनिन्दा परस्तुति: । 

अइलीलभाषणं चेव अधोवायुविमोक्षणम्‌ ।। 

शकतो गौणोपचारइच अनिवेदितभक्षणम्‌ । 

तत्तत्कालोद्भवानां च फलादीनामनर्पणम्‌ ॥ 

विनिय॒क्‍तावशिष्टस्य प्रदानं व्यञ्जनादिके । 

पृष्ठीकृत्यासनं चेव परेषामभिवादनपू । 

गुरौ मोनं निजस्तोत्रं देवतानिन्दनं तथा । 

अपराधास्तथा विष्णो्द्रां त्रिशत्‌ परिकोर्तिता: । 

द्वात्रिशदयराधा ये कोत्यंन्ते वसुधे मया । 

वेष्णवेन सदा ते तु वर्जंनीया: प्रयत्नत: ।। 

(वराह पु.) 
अर्थे- वाहूनांत बसून किवा पादुका घालून देवालयांत जाणें, 

देवाची उत्सवादि सेवा न करणें, देवाला नमस्कार न करणें, 
उष्ट्याने किवा आशौचांत देवाचें दर्शन घेणें, एकाच हाताने 
नमस्कार करणें, देवापुढे नुसते हात ओवाळणें, देवापुढे पाय 
पसरून बसणें, त्याचप्रमाणे पर्यंकबंध घालून बसणें, झोपणे, 
खाणें, खोटे बोलणें, मोठ्याने व आपसांत बोलणें, रडणें, भांडणें 
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भारतीय संस्कृति कोश 


दुसर्‍यावर निग्रह व अनुग्रह करणें, लोकांशीं कठोर बोलणें, 
कांवळ पांघरणगें, परनिदा, परस्तुति, अदलळील भापण, अधो- 
मार्गाने वायु सोडणें, सामर्थ्य असतां गौण उपचार समपि्े, 
नेवेद्य न दाखवितां खाणें, त्या त्या कालांत उत्पन्न होणारीं 
फळें अर्पण न करणें, तोंडीलावणीं वगेरे जेवढी आपिण्याचें 
ठरविलें असेल, त्यांतला अल्पांगदाच अर्पण करणें, देवापुढे पाठ 
करून वसगें, देवासमोर दुसऱ्याला नमस्कार करणें, गुरूसमोर 
मौन पाळगें व आत्मस्तुति करणें, हे वत्तीस अपराध आहेत. 
ते वेष्णवाने प्रयत्नपूर्वक टाळावे. 

अहन्यहनि यो मर्त्यो गौताध्यायं तु संपठेत्‌ । 

द्वात्रिशदपराधेस्तु अहन्यहनि मुच्यते ।। | 
अर्थ - जो मागूस रोज गीताध्याय पठण करतो, त्याची 
रोजच्या रोज बत्तीस अपराधांतून मुक्‍तता होते. [श॒. क. ] 


अपराधशतत्रत तत. मार्ग” श. १२ शी, कोणतीहि 

शुक्ल किवा कृष्ण ८ मी किवा अमा- 
वास्या या दिवसापासून व्रताला प्रारंभ करतात. व्रतावघि 
एक वर्षे. विष्णुपुजा. शंभर अपराधांची नांवें भवि. पु. उ 
१४६ मध्ये सांगितलीं आहेत. या ब्रताने त्यांचें क्षालन होतें. 


अपरान्त अपर म्हणजे' पश्चिम आणि त्याचा अन्त म्हणज 
अखेरचा प्रदेश, कडेचा प्रदेश होय. सह्याद्रीच्या 
परिचिमेकडील प्रदेशाला प्राचीन काळीं अपरान्त असें नांव होतें. 
भडोचपासून गोमंतकापर्यंतच्या सागरी तीरावरील भूपट्टीला 
अपरान्त म्हणत असावे. डॉ. भांडारकरांच्या मतें अपरान्त 
म्ह्णज आजचा उतर कोंकणाचा प्रदेश होय. शर्पारक किंवा 
आजचा सोपारा ही त्या प्रदेशाची राजधानी होती. महा- 
भारताच्या भीष्मवर्वांत अपरान्ताचा उल्लेख आलेला आहे 
(अ. ९). अपरान्तांत फार पाऊस पडतो, असें कौटिल्य सांगतो. 
कालिदासाच्या दिग्विजयवर्णनावरून अपरान्त देश केरळच्या 
उत्तरेस असल्याचें स्पष्टपणें कळतें ( रघु. ४.५३). वायु पुराणांत 
अपरीत व बी-मुनलन महान पुरंधर असें म्हटलें आहे; ्ु पण हीं 
दान्हा नावे चुकोचीं आहेत. आभीर लोक या प्रदेशांत राहत 
असत, असें विष्णुपुराण सांगते. अपरान्ताचा जन्यांत जुना 
ऐतिहासिक उल्लेख अशोकाच्या शिलासनांत आढळतो. मोग्ग- 
लिंपून तिस्स याने सनपूर्व २४७ च्या सुमारास अपरान्तांत बौद्ध 
क प्रसार करण्यासाठी आपले शिष्य पाठविले होते, असें 
या -डथमांचा दोक्षा देण्यांत आली, असें सामन्त 
पासादिकेंत म्हटलें आहे. अव्वल बौद्ध काळांत अपरान्ताच्या 


खंड पहिला 


चतुःसीमा ठाणें, कुलावा आणि त्याच्या आसपासच्या 
प्रदेशापुरत्याच मर्यादित होत्या. पण पुढे वसाहती विस्तृत 
नाल्या आणि दळणवळण वाढलें तसतह्या अपरास्ताच्या मर्या- 
दाहि वाढलेल्या दिसतात. पौराणिक अपराम्तांत कच्छ, सौराष्ट्र, 
अवू , महीखोरे, भडोच व नासिक यांचा समावेश होत होता, 
अस श्री. राय चौधरी सांगतात. 

अपरान्ताचे प्राक्रुत नांव कोंकण असें आहे. महाभारत, 
वेहत्संहिता, इ. ग्रंथ व प्राचीन ताम्रपट-शिलालेख, यांत 
कोकणाचा उल्लेख येतो. युआन च्वांगच्या वर्णनावरून 
वनवासी, वेळगांव व धारवाड, या घाटावरच्या प्रदेशालाहि 
कीकणच मानीत असावे, असें दिसतें. पाहा-कोंकण. [क. हि. 
वा. पु.; म. सा. प. वषं ९; सह्याद्रि ] 


अपराक (१२ वें शतक) हा शिलाहार वंद्यांतला विद्वान्‌ 
* राजा होता. याने याज्ञवल्क्य स्मृतीवर एक मोठा 
कात्मक निवंध लिहिला असून त्य़ाला विदृन्मान्यता 


गहू. [ आ. सं. मू ] 
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अपरोहू पचधा विभक्ते$हनि | चतुर्थो भाग:' > दिवसाचे 
र पांच भाग केळे, तर त्यांतला चौथा भाग. ' द्विधा 
नैभक्ते वहन्युत्तरो भाग: ' << दिवसाचे दोन भाग केले असतां 
उसरा भाग (मिताक्षरा २.९७). सामान्यतः सूर्योदया- 
पासून १८ घटी काल गेल्यावर अपरा मानतात. श्राद्धस्य 
खवाह्हिदपराह्े विशिष्यते ' (*[ श्राद्धासाठी पूर्वाह्हापेक्षा 
नपराल्लू विशेव विहित आहे) , असें मन म्हणतो ( ३.२७८ ) ढ 
भप, तप, दानादिदेवकार्ये पूर्वाह्मांत करावीं व पितृकार्ये 
"पराह्हांत करावीं, असा शिष्टाचार आहे. 


अपराह्णम कालाची एक शक्ति. [ब्रह्माण्ड पु. ४. ३२. १०]. 


अपारेग्रह परिःग्रहू -ऱसंपत्ति किवा विषयभोग जवळ 
स्वामित्व प्रस्थ वाळगणें, त्यांचा संग्रह करणें व त्यांवर स्वत चें 
कॅमोच् ह ही करणें. याच्या उलट अपरिग्रहूच्नसंवत्तीचा 
चिता व श्या संचय व संग्रह न करणें. परिग्रहामुळे आसकित, 
एखाद्या व परिग्रहवृत्ति बळावली, की समाजांत 
दैन्य-दारिद्रथ णो संपत्तीचा ढीग तर दुसऱ्या अतेक ठिकाणीं 
म्हणजेच व अशी | विषभ परिस्थिति निर्माण होते. परिग्रह 
उत्कष या ताचा संचय हा वैयक्तिक मोक्ष व सर्वे समाजाचा 

दोहोनाहि बाधक ठरतो. म्हणून श्री. विनोबा हे 


१६५ 


अपर्णा 


सर्वोदयासाठी अपरिग्रह्समाज निर्माण करूं पाहत आहेत 
ते म्हणतात - 

“ बाबा (विनोबा) जो असंग्रही समाज करू इच्छितो, त्यांत 
कमींत कमी दोन वर्षे पुरणारा धान्याचा सांठा राहील. ... 
भुकेलेल्याला प्रत्येक घरीं जाऊन मागग्याचा हक्‍क राहील. . . 
त्याला जंव घालण्यापुरतें धान्य प्रत्येक घरीं असावें.... मी 
संग्रह वाढवू इच्छितो; पण तो प्रत्येक घरांत वांटून देऊं 
इच्छितो. अपरिग्रह समाजांत संप!त्त चांगली वाढेल. याचें 
कारण अपरिग्रह म्हणजे अत्यंत संग्रह; परंतु विभागलेला. 
तिसरी गोष्ट ही, को कोगत्याहि व्यर्थ वस्तूंचा संग्रह होणार 
नाही. चांगल्या वस्तंतसुद्धा क्रम पाहावा लागेल. .. . हा क्रम 
खालील प्रमाणें असेल - 

१ जेवण उत्तम मिळालें पाहिजे. (२) प्रत्येकाला कपडा 
मिळाला पाहिजे. (३) चांगलें घर मिळालें पाहिजे. (४) 
शेंतीचीं अवजारे मिळालीं पाहिजेत. (५) ज्ञानाचीं साधनें 
..- मिळालीं पाहिजेत. (६) मनोरंजनाचीं साधनें संगीत 
वगेरे उपलब्ध झालें पाहिजे. 

असेंग्रहू याचा अथ  क्रमाप्रमाणे संग्रह . . . . अपरिग्रही 
समाजांत पैसा कमींत कमी राहील. . . . अपरिग्रही समाजाचीं 
पांच लक्षणें आहेत--(१)या समाजांत लक्ष्मी पुष्कळ वाढेल 
म्हणजे तिची (धान्य, फळें, दुभतें, भाजी, इ.) समृद्धि होईल 
(२) लक्ष्मी घराघरांत वांटली जाईल म्हणजे तिचें समान 
वांटप होईल. (२) निरर्थक वस्तूंचा संग्रह होणार नाही. (४) 
क्रमाप्रमाणे संग्रह होईल. (५) पैसा कमींत कमी राहील. ” 
[भ्‌दानगंगा] 


-_ लोक व देश. भारताच्या उत्तरेस राहणारी एक 
अपरात जमात. [क. हि. वा. पु.] 
कका... पावंतीचें एक नांव. | शिव पति मिळावा म्हणून 
तपईचर्या करीत असतां हिने सवे आहार सोडला 
व शेवटीं वृक्षाचें पानहि खाण्याचें सोडून दिलें. म्हणून तिला 
अपर्णा असे नांव मिळालें. हाच आशय कालिदासाने कुमार- 
संभवांत पुढील इलोकाने सांगितला आहे-- 
स्वयं विज्ञोणंद्रमपर्णवृत्तिता 
परा हि काष्ठा तपसस्तया पुन: । 
तदप्यपाकौर्णमत: प्रियंवदां 
वदन्त्यपर्णेति च तां पुराविद: ॥। 
(५.२८) 
अर्थ--वृक्षांवरून गळणार्‍्या पर्णांनी जीवनधारण करणें ही 


अपर्णा 


तपाची पराकाष्ठा (मानली जाते). पण पार्वतीने तीं पर्णेंहि 
खायचें सोडून दिलें, म्हणून पुरातत्त्ववेत्ते तिला अपर्णा म्हणतात. 


अपवर्ग याचें लक्षण-' आत्यन्तिकी दु:खनिवृत्तिरपवर्ग: ' 
पवग __ आत्यंतिक दुःखनिवृत्ति म्हणजे एकदा निवृत्त 
झालेलें दुःख पुनरच कधीहि न येणे, याला अपवग म्हणतात 
(सर्व द. सं. पृ. २४६). सामान्य अर्थ निःश्रेयस्‌ किवा मोक्ष 
मानवाचें अंतिम साध्य काय, याविषयीं विचार करून दार्शेनि- 
कांनी अपवर्गाची कल्पना मांडली. सांख्य मतें प्रकृति 
पुरुषविवेक हें साधन व दुःखनिवृत्ति हाच मोक्ष होय (सां. 
का.६८) . प्रमाण, प्रमेय, इ. पोडण पदार्थांच्या ज्ञानान नि:श्रेयस्‌ 
मिळतें, असें नैयायिक सांगतात (गौ. सू. १. १. १). अपवर्ग 
म्हणजे एकवीस दु:खांचा नाण, असें नैयायिकांचें मत आहे 
(त. भा. प्र. ४१). म्हणजे त्यांच्या मतें तो अभावरूप 
ठरतो. पण इतर दर्शनकारांस ही कल्पना मान्य नाही 
मीमांसक स्वर्गादि लोकांत मिळणार्‍या निरतिद्यय सुखालाच 
मोक्ष मानतात (न्या. को. पृ. ४१३). अद्गेतवेदान्त्यांच्या मतें 
अपवर्ग हा आनंदरूप असून महावाक्‍यार्थवोधानंतर तो प्राप्त 
होतो. व्याकरणांत फलप्रस्तीला अयवर्ग मानलें आहे. यांत 
लौकिक फलाचाहि समावेश होतो. पाहा-मोक्ष. 


अ पुत्राचा एक प्रकार. आईवापांनी किवा त्यांच्या- 
अपावद्ध देको एकाने त्याग केलेल्या मुलाला स्वतःचा 
पुत्र म्हगून स्वीकारल्यास, तो अयविद्धसंज्ञक पुत्र होतो. 
पाहा--पृत्र. [हि. धर. ] 


जं दाकुन म्हणजे भविष्यसूचक चिन्ह किवा वस्तू. 
अपशकुन दाकुनांत शुभाशुभ असे दोन्ही भाग असतात. 
अशुभ शाकुनांना अपदकुन म्हणतात. मंगल कार्याचा उपक्रम 
करतांना, महृत्कार्याला प्रारंभ करतांना आणि प्रवासास 
निघतांना कांहो चिन्हें, वस्तु व प्राणी यांचें दर्शन व कांह 
गब्दांचें श्रवण अशभ मानलेले आहे-- 

वंध्या स्त्री, चम, भूस, हाडें, सर्थ, मीठ, निखारे, लाकडे, 
नवृंसक, विष्ठा, तेल, उन्मत्त मतुष्य, चरवी, ओळट पदार्थ, 
वात्तू, जटा वाढविळेला माणूस, संन्यासी, तृण, रुग्ण, नग्न, तेला- 
भ्यक्त व केस सोडलेला माणूस, जातिभ्रष्ट, अवयवहीन 
क्षूधित, रक्‍त, स्त्रियांचे आतेव, सरडा, गृह्दाह, मांजरांचें भांडण 
शिक, गूळ, ताक, चिखल, विधवा, कुबडा, कुटुंबांत कलह, 
वस्त्रांत पाय अडखळणे, हातांतळी वस्तु पडणे, रेड्यांची 
झज, क्रुष्ण धान्ये, कापूस, वमन, उजव्या अंगाला गाढव ओर- 
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भारतोय संस्कृति कोश 


डणें, अकस्मात्‌ एखाद्याला क्रोध येणें, गर्भवती, मुंडित मनुष्य, 
ओलेता माणूस, दुष्ट भाषणाचें श्रवण, अंध, वघिर, रजस्वला, 
हे प्रयाणादि शूभ कार्यारंभीं अशुभ शकुन समजावे. पाहा- 
शकुन. [मु. चि. ] 


अपसोर (१) एक वास्तु प्रकार. यांत पायाच्या रंदीचें 
अपसाचत जप प्रमाण धरून त्या अनुरोधाने वास्तूची 
इतर मापें धरलेलीं असतात. 

(२) ज्यांतील मुख्य मृति गयनावस्थेंत असते, असें मंदिर. 
[ मानसार ३०.१७२३-१७४] 


अपसंद बिहारच्या गया जिल्ह्यांतील एक गांव. या गांवांत 
*“ * अनेक मूति असून त्यांतठळी वराहर्मात ही सर्वो 
त्कृष्ट आहे, असें कनिगहॅमने लिहिलें आहे. ग॒प्त वंशांतील 
शेवटचे राजे या ठिकाणीं येऊन राहिले होते. त्यांपैकी आदि- 
त्यसन हा एक होता. त्याच्या पत्नीने इथे एक मोठा तलाव 
खादला आहे. इथे एक शिलालेख उपलब्ध झाला आहे. 
त्यावरून आदित्यसेनाने इथे एक विष्णुमंदिर वांधलें व त्याची 
माता श्रीमती हिने एक धामिक विद्यापीठहि स्थापन केलें, 
असें कळतें. [ गया गॅझे. ] 
आप विशिष्ट प्रकारच्या संततीला हें नांव आहे. 
*“ * याची व्याख्या पुढील प्रमाणे - 

विप्रस्य त्रिष्‌ वर्णेब नपतेवंणयोहुयो 

वश्यस्य वण चकस्मिन्‌ षडेते$पसदा: स्मता 
( मन. १०.१० ) 

अथ---ज्राह्मणापासून खालच्या तिन्ही वर्गांच्या, क्षत्रिया- 
पासून दोन वर्णांच्या व वेश्यापासून खालच्या एका वर्गाच्या 
स्त्राला झालेल्या संततीला अपसद हें नांव आहे 


अपसव्य शरिराच्या दक्षिण अंगाला अपसव्य म्हणतात 

अपसव्य तु दक्षिणम्‌' (अमर.) सव्य व अपसव्य 
या दाने संज्ञा यज्ञोपवीताच्या अवस्थेसाठी वापरतात. 
यज्ञापवात उजव्या खांद्यावरून डाव्या खांद्याखाली येणें, 
याला अपसव्य किवा प्राचीनावीत म्हणतात. याच्या 
उलट म्हणजे डाव्या खांद्या वरून उजव्या खांद्याखालीं 
यत, तेव्हा त्याला सव्य म्हणतात नह्मी जानवे याच 
वस्थत असते. श्राद्वांत यज्ञोपवीताचें अपसव्य करून 
पितरांची पूजा व तर्पण करायचें असतें. ' प्राचीना- 


खंड पहिला 
वात पितृणाम्‌' पितरांचे कर्म प्राचीनावीत करून करावे 
(ते. सं. २.५.११ ). पाहा-तर्यण. 


अपःस्पश्े आंचिमनाचा एक प्रकार. यांत | पाण्यांत वोट 

वुडवून तीं डोळे, कान व ओठ यांना लावायची 
असतात. देवपूजा, इ. कर्मे करीत असतांना अधोवायूरचे निस्सरण. 
असत्य भाषण कानीं पडणें, मांजर किवा उंदीर यांचा स्पर्श, 
काध येणे, अशा गोष्टी घडल्या असतां अपःस्पर्श करावा, असें 
सांगितलें आहे. [आचारेंदू ] 


अपस्मार (१) _नटराजाच्या मूर्तीत त्याच्या पायाखाली 

घिरडलेला व पालथा पडलेला असा एक ठग 
उर्प दाखवितात, त्याचें नांव अपस्मार असें आहे. अपस्मार 
हा एक दानव असल्याची पूर्वापार समजूत आहे. वैदिक 
श्र्यांत त्यावर मंत्रोपचारहि सांगितला आहे. 


१) दुष्ट पिज्ञाचांचा एक समुदाय. [ भाग. पु. १०. ६. ६८] 


अपांक्ते भोजनांत पंक्तीस वसण्यास अयोग्य. मानसिक 
पा व्यंग, रोग, निद्य व्यवसाय, अनेतिक आचरण, 
प, रूढिभंग, इ. दोषांनी व्राह्मणहि ब्राह्मणांच्या पंक्तीस बस- 


ण्यास अयोग्य होतो ( मनु. ३. १६७ ). 


: अपानयति मलादिनिःसारणेन जीवयति इति' 
मलादिकांच्या निःसारणाने जीवन चालावता 
हूलायुध). पंचप्राणावैकी दुसरा. याची गति अधोगामी 
ह व हा गुदद्वाराच्या ठिकाणीं राहतो, असें वेदान्तसारांत 
<<७ आहे. अथवंवेदांत याचा वारंवार उल्लेख येतो (२. २८ 
चवच २०. १२). ऐतरेय उपनिषदांत याचा नाभीशीं संबंध 
नळा आहे. याचें कार्य पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे - 
अघो नयत्यवार्न तु आहारं च नृणामध: । 
मूत्रशुक्रवहो वायुरपान इति कथ्यते ॥। 


अपान 
न्तो ( 


(हलायुध) 

"माणसांचा अधोवात व आहार खालीं नेणारा, व 

नै शुक यांना वाहून नेणारा वायु; याला अपान म्हटलें जातें 

शका ह आलाठी प्राण व अपान हे सम करावे लागतात 
५. २७) . पाहा--प्राण, प्राणायाम. 


एक वेदिक देवता. अग्नीचे विद्युद्‌रूप. क्रग्वे- 
दांतल्या एका संपुर्ण सुकक्‍्तांत याचें स्तवन 
(क. २ ३५). अंतरिक्षांतलें जल हें याचें जन्मस्थान 


अपांन त्‌ 
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असून याला जलांचा गर्भ म्हटलें आहे. तो उदकांत बलिष्ठ 
होऊन विराजतो व उदकांत इंधनावांचून प्रकाशतो ( क्र. २. 
३५. ४, ७). 

अपांनपात्‌ हें मेघांत लपलेल्या विद्युद्रूपी अग्नीर्चे प्रतीक 
मानलेले असावे. या देवतेचा उगम भारताबाहेर व पर्शू- 
भारतीय काळांत झाला असावा; कारण अवेस्त्यांत हा एक 
जलांत राहणारा असुर असून, तो स्त्रियांच्या मेळाव्यांत राहतो 
व तेजदार घोड्यांवर स्वार होतो, असे म्हटलें आहे. ओल्डेन- 
वगगच्या मतें ही मुळांत एक साधी जलदेवता असावी. पण 
पुढे अगदी विसदृशन असा जलोत्पन्न अग्नि व अपांनपात्‌ यांना 
एक मानूं लागले असावे. [वै. सा. सं.; म. ज्ञा. को.; 
वेदविद्या ) 


वोद्ध तत्त्वज्ञानांतल्या समाधीच्या अनेक 
प्रकारांपेको एक. हिच्या साधनेत अन्य 
करुन चित्त एकाग्र करायचे असतें. 


अपान समाधि 
उपायांचा अवलंब 
[हि.इं.फि.] 


अपाप संक्रांति तरत एक काम्य व्रत. कोणत्याहि संक्रांती- 
पाप सक्रा पासून प्रारंभ. ब्रतावधि एक वर्ष. 
सूर्यपूजा व शुभ्र तिळांचें दान. [ हे.ब्र. ] 


मा ९ एक वनस्पति. (आघाडा) याचीं पानें पत्रपूजेत 
पामागे साठी वापरतात. ककृषियंचमीच्या ब्रतांत वरती 
स्त्रीने याच्या काड्यांनी दात घासून व पानें मस्तकावर ठेवून 
स्नान करायचें असतें. हा गौरीचा प्रतिनिधि आहे. देवीला 
याची पत्री आवडते. ग्रह्यज्ञांत बुधासाठी याच्या समिधा 
वापरतात. वैदिक वाइमयांत अभिचारासाठी याचा उपयोग 
सांगितला आहे. प्राचीन काळीं मृताच्या अस्थि जमिनींत 
पुरल्यानंतर स्नान करण्यापूर्वी या वनस्पतीच्या साहाय्याने 
शुद्धि करीत. 


र न्यु ए घ » दाल्भ ऱ्य 
अ एक स्तोत्र. हें विष्णुधर्मोत्तर पुराणांत दाल 
पामाजेन ति काळ पनज “लेतन मा 

व पुलस्त्य यांच्या संवादप्रसंगाने आलें आहे 
सर्वे प्रकारचीं दःख कोणत्या उपायाने दर होतील, असें 


दाल्म्याने विचारल्यावरून पुलस्त्याने हें स्तोत्र सांगितलें. याचे 
१९१ इलोक असून त्यांत विष्णूची स्तुति आहे. याला 
स्तोत्रराज म्हटलें असून याच्या पठणाने ब्रह्महत्येचें पातकहि 
दुर होतें, असें सांगितलें आहे. याच स्तोत्रांत एक ज्वरमंत्र 
आहे. ज्वरपीडा नष्ट होण्यासाठी त्या मंत्राचा १०,००० जप 


अपामाजंन 


व होम करावा, असा विधि तिथेच दिला आहे. [क्. ब्र. क.] 


वि अ वेदकालीन ब्रह्मज्ञानी स्त्री. अत्रीची कन्या. हिच्या 

अपाला देहावर कोड उजळल्यामुळे नवऱ्याने हिला टाकलें. 
त्या कारणाने बापाच्या घरीं राहून हिने इंद्राच्या प्रसादासाठी 
उग्र तप केलें. इंद्राला सोम आवडतो, हें जाणूनती तो 
आणण्यासाठी नदीवर गेली. तिथे मिळालेली सोमवल्ली तिने 
आधी चाखून पाहिली. तो आवाज ऐकून इंद्र तिथे आल्यावर 
तिने त्याला सोम॑ दिला. त्यामुळे इंद्राने तिचा कुष्ठरोग दूर 
करून तिचें शेत सुयीक केलें. [ प्रा. च. को. ] 


अपीकुळी मुंडा आदिवासी देवाला बळि देण्याच्या विधी- 

साठी तीन पानें त्रिकोणी आकारांत जोंडून 

त्यांचा द्रोण बनवितात, त्याला हें नांव आहे. मुंडांच्या बलि- 

. कर्मात तीन या अंकाला विशेष महत्त्व आहे. तीन हा विषम 

अंक आहे. असे तीन ते नऊ हे विषम अंक मुंडांना महत्त्वाचे 

वाटतात. सिंग्‌ वोंगाने सर्वे प्राणिसृष्टि जोडीजोडीने निर्माण 

केली. अर्थात्‌ ती पूर्ण आहे. अतएव आपल्या अपूृर्णतेचें सूचक 

म्हणून ते विषम संख्या स्वीकारतात. आपलें न्यून बोंगाने पुरें 
करावें, अशी त्यांची आकांक्षा असते. [ एन्सा. मुं. ] 


अपूप “न पुयते, विश्ीर्यति इति ' > जो कुजत नाही तो 
प ( हलायुध ). घारगा. गहू किवा तांदुळ यांच्या 
पिठांत तूप मिसळून ( व गूळ घालून ) तळलेला वडा. हें 
आपल्या देशांतले प्राचीन पक्वान्न आहे. क्रग्वेदांतहि याचा 
उल्लेख येतो ( त्र. १०. ४५. ९ ). महाउम्मगजातकानु- 
सार तांदुळाचीं तीन प्रकारचीं पक्वान्ने बनवीत - यागु, पूप व 
भत्त. यागु म्हणजे गोड लापक्षी, पप म्हणजे वडा व भत्त 
म्हणजे ( गोड वा तिखट ) भात. अनरसा ( हिंदी-अँदरसा ) 
हा अपूपच आहे. पुढे वैष्णव धर्माच्या काळांत अपुप हा 
विष्णूचा नेवेद्य ठरला. अधिक मासांत पुरुषोत्तमासाठी अपुपां- 
चेंच दान सांगितलें आहे. तिखटमिठाचा वडा हा ग्रामदेवता 
व कुलदेवतांचा नेवेद्य असतो. मंगलकार्यांतला वडा हा कढई- 
तुन टोचून बाहेर काढतात. पितृकार्यांतला वडा न टोंचतां 
बाहेर काढतात. वडा हा वाटोळा असतो. म्हगून तें सूयप्रतीक 
ठरलें आहे. सूर्य व विष्णु यांचा अभेद असल्यामुळे वेष्णवांच्या 
पुजाविधींत वड्याला मान्यता मिळाली. [ पा. भा.; वे. इं.] 
अपूर्व “ यागादिजन्य: स्वर्गादिजनक: कश्‍चन गुणविशेष: ! 

च: यागादि कर्मांनी उत्पन्न होणारा व स्वर्गादि 
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फलाचा जनक असलेला एक विशिष्ट गुण म्हणजे अपूर्व 
होय (न्यायकोश). हें मीमांसकांचें मत आहे. याला वेदान्ती 
प्रारध कर्म, नेयायिक धर्माधर्म, वैद्षेषिक अदष्ट व पौराणिक 
पुण्य-पाप म्हणतात. श्‍ 

मीमांसादर्शनांत अपूर्वालळा फार महत्त्व आहे. अपूर्व 
मानल्याशिवाय़ त्यांची स्वर्गकल्पना उपपन्नच होऊं शकत नाही. 
यज्ञाने स्वर्ग मिळतो; पण यज्ञ हा तीन क्षणच राहणारा 
( त्रिक्षणावस्थाथी ) असल्यामुळे यज्ञ व स्वर्ग म्हणजेच कारण 
व कार्य यांचें सामानाधिकरण्यच येत नाही. म्हणून त्यासाठी 
झेपत कल्पावें लागलें. तें यज्ञ व स्वगं यांमधला दुवा आहे 
यज्ञ कल्यावर त्यापासून अपुर्व निर्माण होतें व तें स्वर्गफलाच्या 
प्राप्तीपर्यंत टिकते. व्यवहारांत प्रत्येक गोष्टीला पांच कारणें 
सांगितलीं, त्यांत अपूव _ अदृष्ट हें एक कारण आहे. सर्वच 
गोष्टी पुरुषप्रयत्नाने साध्य होत नाहीत. कांही गोष्टी अदृष्टा> 
धीन असतात. त्यावरून दोन विचारमार्ग निघाले. एक देववादी 
व दुसरा प्रयत्नवादी. पण प्रत्येक कार्यांत अपूर्वाचाहि थोडाफार 
भाग असतो, ह आता पुष्कळ विचारवंतांस मान्य झालें 
आहे. 


0 (3_ (> मंत्र ह्या गि ळः टि गे पे 

अपूवोवाधे ११ व ब्राह्मण मिळून वेद होतो. ब्राह्मणवाक्ये 

म्हणजे विधिवाक्यें. त्यामध्ये अनेक प्रकारचे 

विधि असतात. अपुर्वविधि हा त्यांतलाच एक प्रकार आहे. 
याचीं लक्षणें -- 

(१) ' अप्राप्तप्रापफोविधि: - प्राप्त म्हणजे ज्ञात होय- 
अप्राप्त म्हणज अज्ञात. अज्ञात वस्तूचें ज्ञाना जो करून देतो, 
तो अपुर्वविधि होय. 

व (२) ' यो विधि: अत्यन्ताप्राप्तमर्थ वोधयति स:! - जो 
घि अत्यंत अप्राप्त ( अज्ञात ) अश्ञा विषयाचें बोधन करतो 
तो ( न्यायकोश ). 

उदा० “ अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम: ! - ज्याला स्वर्गाची 
नगा तोक त्याने अग्निहोत्र करावें, असें वैदिक वचन आहे. 
भय वात सांगितलेलं अग्निहोत्र प्रत्यक्षादि इतर कोणत्याहि 

१1] ० प 
वयर? शात होत नाही, म्हणून या विधीला अपूर्वविधि 
हंगायचे. याचे चार प्रकार आहेत -- 

१) कमंविधि -' अग्निहोत्र ? तठे 

व, 9 क्‌मं बवि ग्निहोत्रं जुहोति ' या वाक्यांतठे 
ग्नहोत्राचें विधान. 

वी (रू) गुणविधि -  द्रव्यदेवतादिविधायकविधि: ' : द्रव्य, 

रवता, इत्यादींचे विधान करणारा. उदा० * दध्ना जहोति ' 

यांत दही या हवनीय द्रव्याचे विधान आहे. १ 

(३) विनियोगविधि - उदा० ऐन्द्रया गाहूपत्यमुपतिष्ठते'- 


खंड पहिला 


इथे इंद्रदेवताक क्रचेचा गाहूंपत्याच्या स्तुतीसाठी विनियोग 
सांगितला आहे. च 

(४) प्रयोगविधि - अमुक गोप्ट आधी करून मग दुसरी 
गोष्ट करावी, असें ज्या विधीने सांगितलें जातें, तो विधि. 
उदा० ' अधीऱ्य स्तायात्‌ ' > अध्ययनानंतर स्नान करावें. 


अपूवत्रत क्क व्रत. यांत भाद्रपदांत प्रतिपदेस ळी उपवास, 

न चौवीसोची ( २४ तीर्थकर ) त्रिकाल पूजा, किवा 
तीन्ही लोकांची रचना असलेल्या चैत्यालयाची स्थापना करून 
यची पूजा करतात. [व्र. ति. नि. ] 


अपोटो भारतांतील गौडांची एक पोटजात. मुख्य धंदा 
पालखीं व मेणा वाहून नेणें. [ का. ट्रा. स. ई- ] 

अपोशान जें अभ आपण खातों, त्याला उपस्तरण बैठक) 

पोशान ह अन आपण खातो, ९ ् 


प व अपिधान (आच्छादन) या दोन गौष्हीं 
श्यक असतात. त्या करण्यासाठी उजव्या हाताच्या तळ" 
आवर ( आचमनाला घेतात तसें ) पाणी घेऊन तें ४ अम्‌- 
तोपस्तरणमसि ' या मंत्राने भोजनापूर्वी प्राशन करणें व *>* 
अैमृतापिधानमसि ' या मंत्राने त्याचप्रमाणे भोजनोत्तर प्राशन 
कर्णी, याला अपोद्यान कर्म म्हणतात. धोतर व उपरणे या 
नि पैस्त्रांनी मनृष्य जसा अनग्न होतो, तद्वत्‌ अपोक्यानानं 
(आपोष्णी) अन्न अन्न होतें. हे अपोश्लान दिजविलेले 


र भक्षण करतेवेळींच करावें, असें सांगितलें आहे. 
ञ क्ट डू क न (म 

बौद्ध दश मान्याचें खडन करून नाम 
पाहवाद बौद्ध द्शनांत सा 


आहे. भाष जात्यादि असंयुक्‍त अर्थालाच शव्दाथे मानलें 
शकत 1 ही सामान्य किवा जाति यांच्या आधारावांचून राहूं 
भत्येक नाही, असा न्याय-मौमांसा-दर्शनांचा सिद्धान्त आहे. 
तर वाध फी भिन्न भिन्न शब्द प्रयुक्त करायचा झाला, 
ला अनवस्था प्राप्त होईल. भाषतच नव्ह, तर 

मणा ने तप कषेत्रांतहि सामान्याला महत्त्व आहे. कारण एक 
अर दुसर्‍या ज्ञानाहून पृथक्‌ मानावें लागलें, तर एकाच 
म अनेक ज्ञानांत कांही परस्परसंबंध राहणार नाही. 
सामान्या व य अनेक व्यक्तींत राहणाऱ्या एका 
भाषेच्या ची. पु्ाति ) नित्य सत्ता मानलेली आहे. हीच सत्ता 

*यवहारालाहि कारण आहे. 

नची बौद्धांच्या मतें सर्व पदार्थ क्षणिक असल्यामुळे ते सामा- 
सत्ता मानीत नाहीत. त्यांचा दावा असा, की जर सामान्य 
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एक असेल, तर तें अनेक व्यक्तींच्या ठिकाणीं कसें राहील ? 
जर सामान्य नित्य असेल, तर नष्ट पदार्थांत राहणार्‍या 
सामान्याचें काय होतें ?; अतएव सामान्यनामक नित्य सत्ता 
पदार्थांमध्ये राहते, हें खरें नाही. पदार्थ क्षेणिक असल्यामूळे 
तो कोणत्या अन्य वस्तूशीं संबंधित न होतां, तो स्वत:च स्वत:- 
मध्ये एक विशिष्ट सत्ता असतो. त्याला स्वलक्षण असें म्हण- 
तात. अनेक स्वलक्षण पदार्थात अज्ञानामुळे एकत्वाची मिथ्या: 
प्रतीति होते. अर्थात्‌ लोकव्यवहाराला ती आवश्यकच असते. 
म्हणून सामान्यलक्षण पदार्थाला व्यावहारिक सत्ता असली, तरी 
पारमाथिक दृष्ट्या तो असत्‌ आहे. शब्दांचा अर्थे परमार्थत- 
सामान्य संबंधाने रहित होऊनच भासित होतो. यालाच अन्या- 
पोहू किंवा अपोह ( अप 4 ऊह, ) म्हणतात. अपोहवादाच्या 
विकासाचे तीन स्तर मानलेले आहेत. दिडूनागाच्या मतें 
शब्दाचा अर्थ अन्याभाव मात्र असतो. शांतरक्षित म्हणतो, को 
शब्द हा भावात्मक अर्थाचा बोध करवितो व त्याचा अन्याशीं 

भेद ऊहाच्या हारे कळतो. रत्नकोर्तीचें मत असें, की शब्दार्थ 
हा अन्याच्या भेदाने युक्‍त असतो. हीं तीनहिं मतें शब्दार्थाला 


'अन्याच्या भेदाने युक्‍त मानणारीं आहेत. हेंच अथोहवादाचें 


वैशिष्ट्य आहे. [ राजबली पांडेय ] 


ल वेद हे पोरुषेय ( पुरुषर्निमित ) कीं अपो- 
अपारुषयवाद हवेय असा प्राचीन काळापासून वाद 
आहे. वेदांचा आविष्कार कसा झाला, यावाबत मीमांसक व 
नैयायिक या दोवांचीं मतें भिन्न भिन्न आहेत. जेमिनीय 
मीमांसक, कुमारिलादि मीमांसक, आधुनिक मीमांसक व 
सांख्यवादी, यांच्या मतें वेद हे नित्य, अपौरुषेय व स्वत:- 
प्रमाण आहेत. मीमांसक हे वेदांना स्वयंभू मानतात. वेदांच्या 
निर्मितीचा प्रयत्न कोणाहि व्यक्तीचा किवा ईश्वराचा नाही, 
असें त्यांचें म्हणणें आहे. नैयायिक मात्र वेद हे ईश्‍वरप्रोबत 
आहेत, असें समजतात. मनुष्य हा भ्रम, प्रमाद, दुराग्रहादि 
दोषांनी युक्‍त असल्यामुळे त्याने वेदासारखा निर्दोष ग्रंथ रचणे 
शक्‍य नाहीं; म्ह॒गून वेद अघौरुषेय, इतकेंच मीमांसक 
म्हणतात; तर त्याच्यापुढे जाऊन नैयायिक असें प्रतिपादन 
करतात, की '्रमप्रमादशील मानवाने वेद निर्माण केले नाहीत, 
अशी श्रद्धा ठेवून ते ईश्‍वराने सांगितले किवा प्रकट केले, 
असें मानणेंच योग्य होईल. ईवराने सृष्टि निर्माण केली, 
तसेंच त्याने वेदहि निर्माण केळे, असें म्हटल्यास हरकत 
कोणती, असा नैयायिकांचा सवाल आहे. 

श्रतीच्या मताप्रमाणे क्र्ग्वेदादि वेद हे “ त्या महा- 
भूताचे नि:श्‍इवास आहेत. ' इवासप्रश्‍वास हे स्वतः आविभूत 
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होतात. त्याच्यासाठी मानवाच्या प्रयत्नाची वा वृद्धीची अपेक्षा 
नसते. म्हणून त्या महाभूताचे निःश्‍वासरूप असलेले वेद अदृष्ट- 
वद्यातू, अवृद्धिपुर्वक, स्वयं आविर्भेत होतात. मीमांसामतांत 
शब्द नित्य मानळेला आहे. शब्द हा अश्रुत होतो. पण तो 
लुप्त होत नाही. शब्द आविर्भूत झाला, की तो क्रमश: विकोर्ण 
होऊन लघु व अश्रुृत होतो; परंत्‌ केव्हाहि लुप्त होत नाही. 
शब्द उच्चारला जातो म्हणजेच आकाक्यांत अंतहित असलेला 
शब्द तालु व जिह्ला यांच्या संयोगाने फक्त आविर्भूत होतो; 
उत्पन्न होत नाही ( मी. सू. १. १. १४ श्ा.भा.). वेद ही 
नित्य शब्दांची संहति असल्यामुळे ते नित्य आहेत व कोण- 
त्याहि प्रकारें उत्पाद्य नाहीत. कांही वैदिक संहितांचा संबंध 
तित्तिरि, कठ, इ. व्यक्‍तिनामांशीं येतो; परंतु या व्यक्‍तोंनी त्या 
त्या संहितांचें प्रवचन केलें, असा त्याचा अर्थ आहे; त्यांनी त्या 
ग्रंथांची रचना केली, असा नव्हे (मी. सू. १. १. ३० शा.भा.). 
वेदांमध्ये जागोजाग आढळणारे ववर, प्रावाहूणि, यांसारखे 
दाव्द हे व्यक्तीचे वाचक नसून, नित्य़ पदार्थाचे निदेशक 
आहेत. अक्का प्रकारें स्वत: आविर्भूत वेद हे कोण्याहि पुरुषाने 
रचलेले - नसल्यापुळे अपोरुषेय ठरतात. या सर्वे विचाराला 
अपौरुषेयवाद असें नांव आहे. [ श्रु. वो.; हि. वि. को. ] 


0) ( १५२०-१५९२ इ. स. महालिगक्ास्त्री 
अप्पव्य दाक्षत प्रांच्या मते ) एक दाक्षिणात्य महावंडित. 
द्रविड ब्राह्मण. पित्याचें नांव नारायण दीक्षित. अप्पय्य दीक्षित 
याला त्याच्या वडिलांकडूनच विद्या मिळाली. बाराव्या वर्षीच 
त्याने अध्ययन पूर्ण केलें. पुढे अलंकार, व्याकरणकास्त्र व 
दर्शनें यांतहि पारंगतता मिळविली. याचे वडील व आजोबा 
अद्रेती होते. त्यांचे संस्कार ग्रहूण करून यानेहि अट्टेतमताचा 
प्रसार केला. इतकेंच नव्हे; तर तो शंकराचार्यांच्या अट्रेत- 
परंपरेतला सववंश्रेष्ठ आचार्य बनला. 

तो अट्वेती असूनहि परम शिवभक्त होता. सिद्धान्तकौमुदी- 
कार भट्टोजी दीक्षित हा याचा जिष्य होता. पण तो परम 
वैष्णव असूनहि त्यांचा गुरुष्षष्यसंवंध जिव्हाळयाचा राहिला. 
अप्पय्य शेव असूतहि अनाग्रही होता. तो म्हणे - 

मुरारो च पुरारो च न भेद: पारमाथिक: । 
तथा 5पि मासकी भक्‍्तिवचन्द्रचूडे प्रधावति ॥ 

अर्थ-विष्णु व शिव या दोघांत परमार्थत: भेद नाही, पण 
माझी भक्ति मात्र चंद्रणेखर शिवाकडेच धाव घेते. 

शेवसिद्धान्ताच्या स्थापनेसाठी त्याने शिवाकमणिदीपिका, 
शिवतत्त्वरविवेक, शिवकर्गामृत, इ. पांडित्यपूर्ण ग्रंथ लिहिले. 
श्ांकरसिद्धान्तांत वाचस्पतिमिश्राचें, रामानुजमतांत सुदर्शनाचें 


भारतीय संस्कृति कोडा 


व माध्वमतांत जयतीर्थाचें जें स्थान व महत्त्व, तेंच श्रीकंट- 
संप्रदायांत शिवार्कमणिदीपिका रचून अप्पय्य दीक्षिताने 
मिळविले आहे. 

एकदा नमंदातीरनिवासी नुसिहाश्रम हे त्याच्याकडे आले. 
त्यांनी अप्पय्य दीक्षिताला जाणीव दिली, की पित-पिता- 
महांच्या अट्रेतपरंपरेची जाणीव ठेव. त्याला अनुसरूत 
त्याने न्यायरक्षारमाण, सिद्धास्तळेश, इ. ग्रंथ लिहिले. सिद्धान्त- 
ळा या ग्रंथांत त्याने अद्वेतवादी आचार्यांच्या एकजीववाद, 
नानाजीववाद, विवप्रतिविववाद, अवच्छेदवाद, साक्षित्व, इ. 
विषयांतल्या मतभेदांचें दिग्दर्शन करून त्या विपयांवर 
स्वतःचे विचार मांडले आहेत. त्याचा हा ग्रंथ शांकर 
संप्रदायाचा एक महान्‌ कोच आहे 

त्याची विद्रत्ता, वादपटुत्व व सदाचरण या गणांवर ्व्ध 
होऊन चंद्रगिरि येथील राजा व्यंकटपति रायल याने याच्या 
कुटुंबाच्या व याच्याकडे शिकायला येणाऱ्या विद्यार्थ्यांच्या 
योगक्षेमासाठी म्हणून त्याला एक अग्रहार दिला होता. तिथे 
राहून त्याने कित्येक विद्यार्थी फ्ढविले. दक्षिगेंतल्या अनेक 
राजदरवारांत याला बिदागी व मानसन्मान मिळाला होता. 

याने दार्शनिक विषयांवर १०४ ग्रंथ लिहिले, अशी 
जनश्रृति आहे; पण ते सगळे उपलब्ध नाहीत. अलंकार- 
शास्त्रावरचा कुवल्यानंद हा त्याचा ग्रंथ पंडितमान्य आहे. 
चद्रालाक नांवाच्या ग्रंथावरची ती एक विस्तत व्पाख्या 
आहे. हा ग्रंथ त्याने राजा व्यंकटपति याच्या प्रेरणेवरून 
लिहिला. वृत्तिवातिक व चित्रमीमांसा ३ हि त्याचे साहित्य- 
विषयक ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. 

हा बेदिकधर्माचा निष्ठावंत अनुयायी होता. कावेरीच्या 
तीरावर याने अनेक यज्ञ केले. पुढे त्रिस्थळीयात्रा करून कांही 
काल काशोक्षत्रीं वास्तव्य केळे. याच वास्तव्यांत त्याची व 
पंडितराज जगन्नाथ याची गांठ पडली. जगन्नाथ पंडिताने 
याच्या चित्रमीमांसेचें खंडन केलें आहे. आख्यायिका अशी, 
का जगन्नाथ व अप्पय्य हे काशीक्षेत्रांत एकमेकांचे प्रतिस्पर्धी 
बनले होते. त्रिस्थळीहून गांवी परत आल्यावर त्याने 
संस्कृतांत कांही पदें रचलीं. त्यांतून ' ब्रहमौवाहम्‌ ' हाच अद्रेत 
घोष गंभीरपणे प्रकट होतो. 

आयुष्याच्या अखेरीस काशीक्षेत्रों 
तिकडे जाण्याची तो तयारी करूं 
ग्रामस्थांनी त्याला आपल 


देह ठेवावा, या उद्देशान 
लागला; पण सगळया 
ू 1 देश न सोडण्याची गळ घातली. 
म्हणून तो चिदंबरम्‌ या ठिकाणीं राहायला गेला. त्याच्याजवळ 
स्फटिकाचीं पांच शिवलिंगे 


मी होतीं. त्यांतलीं दोन त्याने ब्राहमा- 
णांस दान दिलीं. 


एक मुलाला व एक पुतण्याला दिले व 
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टाच चिदंवरम्‌ येथे स्वहस्तें स्थापना केली. 
ह बक तो निर्गुणब्रह्मवादी होता; पण त्य़ा 
यकर वळ र न नचा तत म्द्या त्यानं गुणवान हया 
अतिज्षयोव्ति. आहूः याला सर्वतंत्रस्वतंत्र ी म्हटलें तर त्यांत 
प्रतिचा, था झो णार नाहो. प्रगाढ पांडित्य व असामान्य 
त्याच्या की ळोकोशर. गुंणांती हा महाप डित संस्कृत साहि- 
| विवर. काझांतला. 'एकं देदीप्यमात वारा ठरला आहे 
त्व, म. ज्ञा. को.; म. च. को. ] 
तमिळनाडमधल्या नायन्मार शव संतांतला एक 
तिसऱ्या ह. संत. योचा. काळ निश्‍श्चत नाही. कणी त्याला 
शतकांतला षि शातकांतला मानतात; तर कोणी सातव्या 
बो. आंबी मजतात. हा दक्षिण अकोटमधल्या तिरुवामूर 
जन्मला. याचें वळुळावर | या अब्राह्मण हक र जातींत 
तलकवडियार मूळचें नांव मरुलनीकियर असें होतें. याला 
सुभेदारावरोवर नांवांची मोठी बहीण होती. त्चिं एका 
आधींच न ज्य ठरले होते; ष्ण तो सुभेदार नोन 
अशांत तिच की मरण पावल्यामुळे ती विरक्‍त बनली. 
जीवनावरची नार जानू निवतंले. त्या आघाताने तिची 
उद्युक्त झाली स्थाच संपली आणि ती अग्निप्रवेशाला 
करण्याची गळ » फण ग्रदळतीकिंयरत तिला प्राणत्याग न 
त्या नि्वयाप तिला 
लागलें. प्युन परावृत्त व्हावें 
आपला क. कं ती छिवाराधनेंत 
ह ० कठीत राहिली. 
च मरुलनीकियर मोठा 
महापंडित क करून तो 
विवादपट 'आणि मोठा वाद- 
अध्यात्म 5 बनला. 
॥ 


भप्प 


र पुढे त्याला 
काळो दक्षिणेत प्या 
होती. अज्या नना का चळती 
बोल आहि. नअ स्थतींत कोणीतरी 
त्याच्या प्रभ ह्याला भेरळा' 'जाणि 
याही. अ र. ताळ 
घेतली. क जन । धर्माची दीक्षा 
त्याने किक. ळा) अश्ली, की 
क) त ग्यान बण शिकला "खि ७ 
अन्यधर्मी (जी चे तिथेच जैनांचा आचार्य बनला. अनेक 
साम्ये वधाचे ती त्याने वादांत पराभूत केलें. हे त्याचे 
[न अनेक जैन श्रमगांनी त्याला आपला गुरु केलें. 


अप्पर 


१७१ 


अप्पर 


आपला भाऊ जैन वनल्याचें ऐकून तिलकवडियारला दुःख 
झालें. ती आपला गांव सोडून तिरुअथिके या शिवक्षेत्रांत 
जाऊन राहिली. आपल्या मोठेपणाच्या धुंदींत मर्लनीकियरला 
तिचें स्मरणहि राहिलें नाही. पुढे एके दिवशीं त्याला 
पोटशूळ उठला आणि त्यांत तो मरगोन्मुख अवस्थेला पोंचला. 
त्यावेळीं मात्र त्याला वहिणीर्चे स्मरण झालें व त्याने तिला 
वोलावणें धाडले; पण तिचा प्रतिनिरोपे आला, की “मी 
जैनांच्या मठ-मंदिरांत पाऊलहि ठेवणार नाहीं. ' त्यामुळे 
दोवटीं त्यालाच उठून बहिणीकडे यावें लागलें. बहिणीचे पाय 
धरल्यावर तिने भावाला शिवाची विभूति दिलो व तिच्या 
सेवनाने त्याचा पोटशूळ गेला. या रोकड्या प्रचीतीने त्याची 
शिवावर श्रद्धा जडली व त्याने जैन धर्म सोडून शैव धम 
अंगीकारला. 
या घटनेने जैन साधू त्याच्यावर क्षोभळले आणि त्यांनी 
महेंद्रवर्मन्‌ या पल्लव राजाकडे त्याच्या वषयीं नाना प्रकारच्या 
चुगल्या केल्या; पण मरुलनीकियर आपल्या भक्तिसाधनेत 
मस्त होता. राजाने त्याला पकडून आणण्यासाठी शिपाई 
पाठविले, तर तो त्यांना एका पद्यांतच बोलला - 
नाम आक्कुंम्‌ कुडि अल्लोम्‌ 
नामाक्कुंम कुडि अल्लोम्‌ 
नमने अज्जोम्‌ 
नरकातिलू इडर्‌प्पडोम्‌ 
नडले इल्लोम्‌ एमाप्पोम्‌ 
पिणि अरियोम्‌ पणिवोम्‌ अल्लोम्‌ 
इन्बे एन्नाळुस्‌ तुन्बम्‌ इल्ले 
तमाक्कुंम्‌ कुडि अल्लात्‌ तन्मेयान 
ह्ंकरन्‌ नरचडगवेण्‌ 
कुल्ले ओर कादिल 
कोमार्‌के नास एन्रूप्‌ मोळा आलयफ्‌ 
कोयम्‌ मळर्‌च्‌ चेवडियिणेये कुरुहि नोवे 
अर्थ-आमच्यावर कोण्याहि राजाची सत्ता नाही. आम्हांला 
जुलमी राजार्चेंच काय, पण नरकाचेंहि भय वाटत नाही. 
आमचा कधी थरकांप होत नाही. आम्हांला दु:ख ठाऊक 
नाही. आम्ही सदा सुखी. आपदा-विपदा आमच्यासमोर उभ्या 
राहुं शकत नाहीत. आमच्या जीवनाला दुःखाची छाया नाही; 
शंकराचे दास आहों. त्याच्यावर 


कारण आम्ही राजाधिराज 
आणि आम्ही स्वतःला त्याच्या 


आमची पूर्ण निष्ठा आहे 

चरणावर वाहिलें आहे. 
तो पल्लव राजा जैन होता. 

बद्दल मरुलनीकियरचा त्याने अनन्वित छळ केला; पण 


जैन धर्माचा त्याग केल्या- 


अप्पर 


मरुलनीकियरने आपली शिवनिष्ठा सोडली नाही. सरते- 


शेवटीं राजाच त्याला शरण गेला आणि त्यानेहि जेनधर्म 


टाकून दिवदीक्षा घेतली. त्यानंतर मरुलनीकियरने चिदंवरम्‌, 
शियाली, वेदारण्यम्‌ू, इ. अनेक दोवक्षेत्रांच्या यात्रा केल्या. 
त्या संचारांत त्याची आणि संवंधरची गांठ पडली. संवंधरने 
त्याची योग्यता ओळखून त्याला अप्पर (पिता) अक्ली पदवी 
दिली. पुढे याच नांवाने तो प्रसिद्ध ज्ञाला. 

अप्परसंवंधी वर्‍याच आख्यायिका प्रचलित आहेत. 
देवालयाच्या आवारांतळें गवत काढण्यासाठी हा सदैव 
आपल्या खांद्यावर खोरे वागवीत असे, असें सांगतात. 
तमिळनाडमधल्या त्याच्या मूतींत हें खोरें दाखविलेले असतें. 
अप्परच्या ठिकाणीं अद्भुत कार्यशक्ति होती. त्याने अत्यंत 
कष्ट सोसून दक्षिणेंत शेव धर्म वाढविला. शिवाचे गुणानुवाद 
करणारीं याचीं सुमारें दोनशे पदें तेवारम्‌मध्ये संग्रहीत 
आहेत. तिरुनावुक्‍्करशु असें याचें आणखी एक नांव होतें; 
याचा अर्थ पवित्र वाणीचा राजा किंवा वाक्‍्शकक्‍तिप्रवर 
असा आहे. खरोखर त्याच्या वाणींत अपूर्व सामथ्य होतें 
त्याच्या कवितेंत अनेक ठिकाणीं लिवनृत्याचे वर्णन आढळतें. 
हा गूढवादी कवि होता. त्याने आपल्या शेतकीपेक्षाचेंहि 
काव्यमय चित्रण केलें आहे. त्याने जणू शेव धर्माचे रहस्यच 
आपल्या कवितेच्या द्वारें लोकांच्या श्रवणसंपुटांत ओतले. 
पाहा--तेवारम्‌; नायन्मार. [त. सा. सं. ] 


४ 
अप्पाक्राव आंद्यप्रयोगरत्नाकर व वृंदासंभावना असे दोन 
ग्रंथ आहेत. पहिला ग्रंथ छंद:शास्त्रावर आहे. [ म. च. को. ] 


ल. त्रैसष्ट शेव संतांपैकी एक. हा परम 
अप्युडा आडगळ गुरुभक्त होता. याने आपली सर्व 
धनसंपदा गुरूला समपिली होती. एकदा गुरु त्याच्या घरीं 
भोजनास आला असतां, याने आपल्या मुलाला केळीचीं पाने 
आणायला धाडलें, तिथे त्याला सर्पदंश होऊन मृत्यु आला. 
पण गुरूने त्याला पुनरच जिवंत करून याच्या वरचें अरिष्ट 
दूर केले. [पे. पु. ] 


एक देवगण. या गणाचा अधिपति यम आहे. 


अप्रकाश [ ब्रह्मांड पु. ३. १. ५२ ] 


अप्रकाडय' ऐल नऊ गोष्टी गुप्त ठेवाव्या, असा बिष्ट 
८ “द 3.3: : क » *५ “१ 
प्रकाश्य लाकांनी संकेत घालून दिला आहे- 
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आंश्रांतला एक श्रेष्ठ कवि. याचे तेलुगु भाषेत 


भारतोय संस्कृति कोदा 


जन्मक्षे मंथुनं मन्त्रो गृहच्छिद्रं च वज्चनम्‌ । 
आयुधंनापमानं स्त्री न प्रकाड्यानि सर्वथा ।। 
अथ - जन्मनक्षत्र, मंथुन, मंत्र, गृहच्छिद्र, फसवणूक, वय, 
धन, अपमान, व स्त्री या गोष्टी कधींहि प्रगट करूं नयेत. 


अप्राते एक जेन विद्यादेवी. हिला जंबुनदा असेंहि 
अम्रातचक्रा म्हणतात. ही मयूरवाहना व भाला धारण 
करणारी आहे. [जे. इ. ] 


अग्नातिरथ _एत्रष्टा. वृहस्पतीने ( इंद्र ) राक्षसादि 
तर शत्रूंशी केलेल्या तुंबळ युद्धाचें याने ओजस्वी 
भाषेत वर्णन केलें आहे. वैदिक आर्याच्या युयुत्सु वृत्तीचे 
प्रतिविव याच्या सूक्‍्तांत उत्तम रीतीने पडलेले दिसतें ( क्र. 
१०. १०३). 


अप्रति पृथ्वीच्या खालील चौथा नरक. या नरकांतल्या 
छे प्राण्याला स्थिति नसते. त्याला सदैव रमण 
करीत राहावें लागतें. [ ब्रह्मांड पु. ४: रु. १५०, शंदे] 


अप्सरा गंधर्व वर्गातल्या स्त्रिया. यांना गांधर्वी असें ह्‌ 
*__ म्हणतात. 


धृताची मेनका रम्भा ऊर्वशी च तिलोत्तमा । 
सुकेशी मज्ुघोषाद्या: कथ्यन्ते5प्सरसो बुध: ।। 
(अमर.) 
हीं प्रसिद्ध अप्सरांची नांवें आहेत. वायुपुराणांत अप्सरांची 
संख्या चोतीस सांगितली आहे ( ६.४). अप्सरा नत्यप्रिय व 
*करासक्‍्त असतात. स्नान, सुगंधी मद्य व मांस या गोष्टी 
त्यांना फार आवडतात. वृक्षांच्या गर्द राया व उपवनें यांत 
विहार करणेंहि त्यांना आवडतें. स्वर्गांतल्या इंद्रसभेत नृत्य- 
आसने कून देवांना व स्वगंस्थ पुरुषांना शृंगारसुख देणे, 
ह्‌ त्यांना नेमून दिलेलें कार्ट होय. अप्सरांची सोंदर्यावद्दल 
ल्याति आहे. पुण्यवान्‌ लोकांना अप्सरांचा उपभोग मिळतो, 
अशा सव धर्मांची श्रद्धा आहे. 
_ पसरा हा शब्द वैदिक वाड्मयांत गंधर्व शब्दांशीं जोडून 
यता. यजुवद व अथवंवेद यांत त्यांची विशेष वणनें आढळतात. 
भप > सरस्‌ अशी या शब्दाची फोड करून जलांत क्रीडा कर- 
र्‍या त्या अप्सरा, अशी सायणाचार्यांनी त्या झळ व्दाची व्युत्पत्ति 
दिली आहे. महाभारतांत अप्सरांचा उल्लेख बर्‍याच ठिकाणीं 


आढळतो. कश्यपापासून प्राथेला रंभादि अप्सरा झाल्या, असे 


खंड पहिला 


सभव पर्वात सांगितलें आहे. या सूर्याच्या समोर नृत्य करतात 
) हादक्ादित्यांवरोबर आळीपाळीने चालतात ( भाग. पु. 
(२. ११. ४७ ). समुद्रमंथनांतून यांची उत्त्ति झाली, असे 
भागवतांत सांगितलें आहे (८. ८. 
न ). अप्सरा मेरुपर्वतावर राहत 
अपन कामदेव हा त्यांचा अधिपति 
आहे (ब्रह्मांड पू. २. १५. ४२. ). 


एखाद्या पुरुषाचे तप उप्र झालें 
या त्याच्यापासून आपल्या 
विकी धोका आहे अतें वाटले 
आसो य्य त्ररपीचा तथोभंग 
असे. अप्स ठ _अप्सरांना पाठवीत 
' अप्सरांचे चौदा गण असून 
री दैविक व लौकिक असे दोन 
कनिका आ त्यांपैकी कांही 
मनेडवही: ब्रह्माव मनु यांच्या मानस 
चवीच्या रज कित्येक देवांच्या व 
पा स्त्रिया व माता आहेत 

पु. इं. ]. 


अप्सरा-खजुराहो 


कक पृथ्वीवर येऊन मानवावरहि प्रेम करतात. पुरूरवा- 
शी यांची प्रेमकथा प्रसिद्ध आहे. कांही अप्सरा जलाच्या 
स्वामिनी असतात. 


तलावांत पर त्या 
क पक्षरूपाने विहार 
कृ रतात ( ह्‌ 


१. ण, वह क च 
त्यांची :: समुद्र हो आणखी 
जलाव्य अ होत. 
त्यांचा त वृक्षांशींहि 
पि संबध आहे. त्या वड 

पळ यांवर झोपाळे 
झोके घेतात, व 

वाजवि. नांवाचें मवुर वाद्य 
का पात (अथवे. ४. 
आह महाराष्ट्रांत ज्यांचा 
येतो म्हणून उल्लेख 
मे अप्सराच होत. 
रांच्या व 


बांधून 
फेकेरी 


भड 


अप्सरा 
भाषेंत अप्सरेला हुरी म्हणतात. पुराणांत अप्स- 
त्यांच्या शृंगारविलासांच्या अनेक कथा आढळतात. 
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अबदागिरोी 


आप्रेव नर्मदेवरील एक तीथं (मत्स्य पु. १९३. १६-१७). 
९ अधिक माहिती उपलब्ध नाहो. 

गळ्या अनेक सजातीय गटांच्या या टोळ्या 
अफगाण टाळ्या बनलेल्या असतात. पण त्यांच्या 
सामाजिक चोकटोंत परकी गटांचा अंतर्भाव करण्याची 
तरतूद असते. अफगाण लोक भटके असल्यामुळे पुष्कळदा 
त्यांच्या टोळयांत फुटीरपणा निर्माण होतो. कांही लोक 
सामायिक जमीन व पाणी यांचा त्याग करून मूळ टोळीपासून 
दूर जातात. हा फुटीरपणा कधी तात्पुरता, तर कधी कायमचा 
असतो. भारतांत आढळणारे अफगाण हे वहुसंख्य घिलज्लाई 
आहेत. अस्सल अफगाणांशीं त्यांचा वांशिक दृष्ट्या कोणताहि 
संबंध नाही. हे लोक उंचे पुरे व शरीराने दणकट असतात. 
हिंदूंशीं ते वाकड्या वृत्तीने वागतात. ते फक्त शिखांची 
तेवढी कदर करतात. कारण ते त्यांचे एकाकाळीं राष्ट्रोय 
शत्रु होते. [ रे. क. इं. ] 


मूळ अर्थ पिता. ख्त्रिस्ती मोनॅस्टरींतला एक धर्माधि- 
अंबटू कारी. ६ व्या शतकांतील सेंट बेनिडिक्ट या अँबट्ने 
आपले अधिक्रार वाढवून घेतले. तेव्हापासून स्थ्रिस्ती समाजावर 
धार्मिक सत्ता चालविण्याचा मोठा अधिकार त्यांना मिळाला. 
मठवासी स्त्रियांवर अधिकार चालविणारी अँबेस्‌ ही धर्माधि- 
कारिणी असे. पोप आणि श््रिस्ती जगांतले राजे अँबट्सना 
देशोदेशीं आपले वकील म्हणून नेमीत. या विशेष अधिकारा- 
मुळे अँबट्‌ हे खूप श्रीमंत झाले. मठवासी मंक हे अँंबट्सची 
निवड करीत व राजे लोकहि त्या कामीं लक्ष घालीत. 


व क ही जमात पंजाबांतील कांगडा, होशिया- 
बदल - लॉके रपूर या जिल्ह्यांत, तसेंच बिलासपूर. 
चंबा, मंडी, या ठिकाणीं आढळते. गाणीं गाऊन भिक्षा मागणे, 
हा यांचा धंदा आहे. राजपुतांच्या लग्नांत व अंत्यविधीच्या 
प्रसंगीं हे गाणीं गाण्याचें काम करतात. याच नांवाचे मुसल- 
मान फकीरहि आहेत. पण त्यांचा व यांचा कांही संबंध नाही. 
[ सु. वि. को. ] 


._ ,' कमळासारखे कापडी मोठें वर्तुळ, त्याला 
अबदागरा ब्ञालर, वर चांदीचा कळस आणि खाली 
लांब रंगीत दांडा, अश्ली अबदागिरी असते. हें पोर्वात्य 
देशांतलें वैभवाचें व राजसत्तेचे प्रतीक आहे. इजिप्तमधील 
चित्रांतहि अबदागिरी दिसतात. भारतांत देवाच्या मूर्तीवर 
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राजेरजवाडे यांच्या मस्तकावर आणि लग्नकार्याच्या मिरवणु- 


कौंत अबदागिरी धरतात. पेशवाईत पराक्रम गाजविणाऱ्या 
पृरुषाला अवदागिरी वापरण्याचा अधिकार मिळे व त्यासाठी 
सरकारांतून एका माणसाचा पगार व अवदागिरीचें सामानहि 
दिलें जाई. [ सु. वि. को. ] 


वदलचें वहुवचन. वदली व्यक्ति किवा प्रतिनिधि. 
अबदाल ोळवमावी भाजीला क दे 
“* इस्लामी कल्पनेप्रमाणे अ्या अवदालांच्या माफत 
ईश्वर जगरहाटो चालवितो. सर्व जगांत असे सत्तर लोक असून 
त्यांतले चाळीस सिरियांत आहेत. मात्र ते कोण व कुठे आहेत, 
तें ईवराव्यतिरिक्‍त दुसऱ्या कोणाला माहीत नसतें. त्यांतला 
एक पुरुष मृत झाला, कीं ईइवराज्ञेने दुसरा त्याची जागा 
घेतो. [ डि. इ. ] 


नबदाती एक मुसलमान जात. यांची वस्ती ग॒जरातमध्ये 
अबढदाला आहे. हे भिक्षेकरी आहेत. जादूगार जेव्हा जादूचे 
प्रथोग करतो, तेव्हा हे गाणीं म्हणतात. मुसलमानांच्या घरां- 
तुन यांना वाषिक संभावना पिळते. [मुं.इ. जा. ] 


क वा ( १५५१-१६४२ इ. स.) एक उदू ग्रंथ- 
वढुल हकक कार. सादुल्ला तुक नांवाचा तेम्रलंगाचा 
एक अनुयायी दिल्लीला राहिला होता, त्याचा हा वंशज होय. 
१५९६ सालीं याने तारीख-इ-हृक्क किवा तारीख-इ-अबदुल- 
हक्‍को हा ग्रंथ लिहिला. धम व इतिहास या विषयांवर याने 
शंभरांवर ग्रंथ लिहिळे आहेत. उतार वयांतहि याची प्रतिभा 
जागृत होती. उत्तर प्रदेशांत याची साधुपुरुषांत गणना होते. 
दिल्लीला याची कवर आहे. [सु. वि. को. ] 


अवराद मुह्म्मदाचा पिता. दक्षिण पॅलेस्टाइनमधील 
बढुछाहू ग्राज्ञाकडे त्याने व्यापारी सफर काढली होती. 
तिथून परत येतांना मदिनाह मुक्‍कामीं त्याचा मृत्यु झाला. 
त्यावेळीं त्याचो पत्नी अमिनाह हो गरोदर होती. पतिनिधना- 
नंतर तिने मुहम्मदाला जन्म दिला. [डि. इ. ] 


आंविळ सेट ८9_ ५ ५ महाराष्ट्रांतील मलींचा 
बिल खेळूं का तबिळ खेळूं हळ. चार मुळी वतुळ 
करून उभ्या राहतात व डाव्या उजव्या बाजूच्या मुलींच्या 
हातावर टाळ्या देतात. या खेळाचें गाणें असें-- 

अबिल खेळूं का तबिल खेळूं 

गायी गेल्या खडका गुल्ले खेळूं 


भारतीय संस्कृति कोश 


डबा बार्ड डबा चंदनी डबा 
आरसा फणी घाल माझो वेणी 
आरसा फुटला वेणी सुटलो 
हें गाणें म्हणून शेवटीं पकवा घालतात. [ व्या. ज्ञा. फो. ] 


अबीर यालाच वुका असेंहि म्हणतात. चंदन, नागरमोथा 

गवला कचरा, इ. सुगंधी पदार्थाचे चणं करून तें 
कोळ्यांच्या चूर्गांत मिसळतात व त्याची वस्त्रगाळ पूड कर- 
तात, तोच अवीर होय. याचा खप भारतांत सर्वत्र आहे 
महाराष्ट्रांत आळंदी, पंढरपूर, इ. भागवत संप्रदायाच्या क्षेत्रांत 
देवाला अवीर वाहण्याची पद्धत आहे. पुराण, कीर्तन व भजन, 
या प्रसंगीं पुराणिक, हरिदास व जमलेली मंडळी यांच्या 
कपाळा अवोर लावतात. हिदी गाण्यांत गलालाच्या जोडीने 
अवाराचा उल्लख येतो. ' विठोबाला वाहिला वक्‍का ' अशा 
प्रकार मराठींतहि त्याचे उल्लेख येतात. वारकरी संप्रदायां- 
ताल लोक क्षेत्रातुन घरीं येतांना बुका प्रसाद म्हणूनहि 
आणतात. [ सु. वि. को. ] 


वा पवठ ( १ ५५१ जाळ १६०२६इ.स. ) नागोर येथील 
८ शुख मुवारकचा पृत्र व अकवराच्या दरवा- 
रांतला इतिहासलेखक आणि विद्वान्‌. याचे शिक्षण बापाच्या 
देखरेखीखाली झालें. शेख मवारक हा धर्माच्या वावतींत 
उदारमतवादी होता. त्यामुळे त्याला कट्टर मुल्ला व उलेमा 
याच्याकडून खूप छळ सोसावा लागला. अबल फजलहि त्या 
छळातून सुटला नाही. वयाच्या १५ व्या वर्षीच फजलने 
आपल परपरागत अध्ययन पुर्ण केलें. त्याचा वडील भाऊ 
फजल. तोहि गाढा विद्वान्‌ होता. त्याने फजलला अकवराकडे 
आगलें 
उलमांचा धामिक कडवेपणा व शिरजोरी कमी व्हावी, या 
ठुत अकबराने एक नवा मनसुवा रचला होता. दर गवारी 
सक धर्मांच्या पंडितांना एकत्र बोलावन तो धार्मिक विपयां- 
बर त्याच्यांत वादविवाद घडवन आणी. त्या पंडितसभेत 
फजळन अनेकदा आपली बौद्धिक चमक दाखविली व त्यामळे तो 
अकबराला प्रिय झाला. त्या पंडितसभेचें संचालन तोच करी 
व अकवर दंंवटीं स्वत:चा निर्णय देई या वादविदांत अखेर 
उल्माचा पाडाव झाला व कुराणाला अनसरून इस्लामी धर्मांत 
पारवतन करण्याचा अकबराचा हेतु व अशि 
करावा लागला. पृ 


धकार उलमांना मान्य 


अबुल फजलशीं विचारविनिमय करून 
अकबराने दीने इलाही नांवाचा नवा धमपंथ स्थापन केला 


अकबरान अबल फजलला आपला मंत्री म्हणून नेमन घेतलें होते. 


अकवराचा 
् राजर्नंतिकः पत्रव्यवहार तोच करीत असे. या सर्व 
कटर सलम 
टर मुसळमानांस आवडल्या नाहीत ते फजूलला 


.ओन्यूरम पाहु लागले. शहाजादा सेलीम हाहि फजलच्या 
चुगल्या रज होता. त्याने अकबराकडे फजलबद्दल खूप 
नाही मडळ गी... ओवा. कातरी त्याच काह मानलें 
ओरडछाचा ळे सेलीमने अकवरालीं विद्रोह मांडला. त्यान 
दक्षिणेंतून वीचा वीरसिह वंदेला याला फूस दिली व फजल 
करविली. फजल लय परत येत असतां वाटेत त्याची हत्त्या 
झाले जूलच्या निघृण हत्त्येमेळे अकवराला फार दु 
«, मीन न ने पुष्कळच लिहिलें आहे. पण त्या सवात 
असून त्यांत वा टी त्याचा प्रमख ग्रंथ होय. याचे तीन विभाग 
आहे. ऐने ग वराच्या राज्यकारभाराचा विस्तृत इतिहास 
भारताच्या अकबरी, या त्याच्या दुसर्‍या प्रथात तत्कालीन 
माहिती गि जक क॒ व धाभिक जीवनाविषयी बरीच 
वटटानांनी पाच या ग्रंथाचें गैरट व ब्लाकमन या कड 

केळी आरे वा तर केलें असून फजलच्या विठ्त्तचा प्रशंस 
आहे. तो शिवाय त्याने कुराणावरहि टोका लिहिली 
होत र णी दोता व त्याचीं धामिक मतेंहि उदार 
फार च्या का त्याच्या साम्माज्य शासनांत अवुल फजलची 
मदत झाली. मस्लीम समाजावर उलेमांचें 


वेचस्व 
नष्ट याच 
साह्य ट करण्याच्या कामीं त्यान अकबराला मनोभाव 


वल 


अबुल फेज-फे्ज ". त ऐषक- १५९६ इ. स. ) अक-- 
नागोरच्या जे घा. उखव्या दणारातच्य राजकवि. हा 
भाऊ ख मुबारकचा मुलगा व अबुल फजलचा वडील 
उल्लेमांनं ऱ्य आय धोतरे आविशितच्या पग मिड्या 
आग्य्यास व बालंटे आणल्यामुळे तो आपल्या मुलांना 
. वडी ह परागंदा झाला होता री 
ळांत लो] लहानपणासूनच काव्य करू लागला. थोड्याच 
आणि त्याची हो कवित्वकौति अकबराच्या कानीं आली 
बर संत काव्येहि त्याला वाचायला मिळालीं. त्यामुळ 
वन कळ दोतेला व' त्याते पतीला आपपल्या काला सध 
मी 1 त्याचा सन्मान केला. प्रथम त्यान शहाजादा 
ऱ्याचा राजी मवाकक काम फेजीकडे दिलें व पुढ 
अर्थाचा क. त्याची नेमणूक कला कविराज 
दिळा, फूजी मलिक-उद-जशअरा असा त्याला किताबहि 
वेद्यक बे आधि हा कवि होता, तसाच इतिहास, तत्त्वज्ञान 
त या विषयांतला पंडितहि होता. बाददहाच्या 


> 


ञ 


१७५ 


अबुल फेज्ञ-फेज्ञो 
पु वी क व 
आज्ञेवरून त्याने नल-दमयता आख्यानावर फारसोंत महा- 
काव्य रचलें आहे. 
नल-दमयंतीची कथा त्याला फारच आवड 
आपल्या महाकाव्यात म्हणतो -- 
सद शाक्र के ई निगार खाना 
बजिरफ्त निगारे जाविदाना 
अर्थ > घेत्य आहे ! जगाच्या चित्रशाळेला या अमर 
चित्राचा - नल-दमयता काव्याचा-लाभ ज्ञाला 
य़ा महाकाब्यात त्यान मळ कथानकांत थाडा फरक १९४! 
आहे. त्याने नलाला निषधाचा नव्हे, तर उज्जयिनीचा राजा 
वनविलें आहे. जाळे पसरून दमयंतीने हंसांना पकडल, अस 
तो सांगतो. कलीने नलक्षरारात प्रवेश केल्याची गोष्ट फेजीन 
वगळली आहे. प्रस्तुत महाकाव्यांत भारतीय वातावरण 
आहे. तो म्हणतो -- 
ई रिइता बसरहे हिन्द बस्तन्द 
बई सब्जा बखाके हिन्द किइतन्द 
अर्थ - ही प्रेमाची गाठ केवळ हिंदुस्थानांतच बांबला 
जाते व हें पीक हिंदुस्थानातच उगवते 
दमयंतीच्या सौंदर्याचे वणेन करताना तो म्हणतो, कों बाग 
इतकी संदर दिसते, त्याचे कारण तिने दमयंतीच्या सोंदयाचा 
कांही भाग चोरला आहे तिथे कजन करणार्‍या पक्ष्यांना ता 
वेदयठण करणार्‍या ब्राह्मणांची उपमा देतो. शेवटीं दमयंतीला 
नलाची ओळख पटल्यानंतर ती जेव्हा परस्परांना आलिंगन 
देतात, तेव्हा तो त्याना एकमेकांचीं चृंवर्ने घंगाऱ्या दान 
कळ्यांची व एकमकाना बिलगलेल्या एकाच झाडाच्या दान 
फांद्यांची उपमा दता 
आपण एक भारतोय कथा सांगत आहा याचा फैजीला 
वाटत असलेला अभिमान त्याच्या काव्यांत जागजागी 
दिसतो. तो म्हणतो - 
अजीं सन्दल ना बसुदाहबरसग 
पेश्ञानीये सुबहरादहम रंग 
अर्थ - नल-दमयन्ती आख्यानाच्या चंदनाचे ग उगाळून 
1 प्रभातकालाच्या कपाळावर टिळा लावीत आहे 
फारसी साहित्यांत फैजीचें हें महाकाव्य अपने गर” 
आहे. 
अकबराने नंमलल्या 
होता. महाभारताच्या फारसा अनुवादाचे 
झालें आहे. हिंदु वाडमयाचा व दर्शंनांचा काळजीपुवक 
र्‍्यास करणारा पहिला मुसलमान हाच होय. भास्करा 
चार्यांच्या बीजगणित व लोलावती या ग्रंथांचींहि त्याने 


ली होती. तो 


सुरेखपण उतरल 


वळ ची 
गल 


ग्रंथसंपादक मंडळाचा फेजी हा अव्यने 
काम याच्याकडूनचे 


अबुल फेज-फेज़ी 


फारसींत भाषांतरें केलीं. त्याने कुराणावरहि विस्तृत टीका 
लिहिळी आहे. वदायूनी व वर्तावरखां यांच्या मतें फेजीने 
१०९१ ग्रंथ लिहिले. त्याची सगळी कविता पन्नास हजार भरेल 
असें म्हणतात; पण त्याचे कित्येक ग्रंथ उपलव्धच होत नाहीत. 

अकवराने आपल्या दरवारचा वकील म्ह्णून एकदां त्याची 
दक्षिणेंत वुरहानपूर येथे नेमणूक केली होती. तो आगरा येथे 
मृत्यू पावला. त्याच्या मृत्यूने अकबराला फार दु:ख झालें. 
फेज्ञीजवळ फार मोठा ग्रंथसंग्रह होता. त्यांत दर्शन, संगीत, 
ज्योतिष, गणित, वेद्यक, इतिहास, धम, इ. अनेक विषयांवरचे 
लिखित ग्रंथ होते. त्याच्या मृत्यूनंतर अकवराने ही सारी 
ग्रंथसंपदा राजकीय ग्रंथालयांत दाखल केली. [ ऐने अकवरी; 
मु. रियासत; हि. वि. को.; मणिकांचन ] 


व ( सं. अवृंद ) पद्चिम रेल्वेच्या अहमदावाद- 
अबू पहाड इल्लो या मार्गावर अवूरोड नांवाचे स्टेशन 
आहे. तिथून हा पर्वत १७ मैलांवर आहे. याची उंची समुद्र 

सपाटीपासून ४ हजार फूट असून, लांबीं १२ व संदी ३ 
मेळ आहे. त्याच्यावर जाण्याचे मार्ग दोन -एक नवा व 
दुसरा जुना. जुन्या मार्गावर मानपुरच्यापुढे हृषीकेशाचें 
मंदिर लागतें. या स्थानाला द्रारकेचें द्वार म्हणतात. याच्या 
आसपास प्राचीन चंद्रावती नगराचे भग्न अवशेष आहेत. पुढे 
अंवरीषाचा आश्रम लागतो. तिथून परत फिरून नव्या मार्गाने 
अवू पर्वेतावर जावें लागतें. हा पर्वेत देवांचे आवडते स्थान 
असल्याचें इथल्या स्थलमाहात्म्यांत म्हटलें आहे. 

या पर्वतावर गौतम आणि वसि यांचे आश्रम आहेत. 
वसिष्ठाची ध्यानत्थ मूति आणि तिच्या जवळच कामबेनु आहे. 
असें सांगतात, को प्राचीन काळों गौतम क्रपीचा आश्रमहि इथेच 
होता. याच्याजवळच एक नागकुंड आहे. उत्तंकाने गरुपत्नी- 
साठी मिळविलेली कुंडलें तक्षकाने या ठिकाणीं चोरली आणि 
इथूनच उत्तंक त्याचा पाठलाग करीत नागलोकांत गेला, असें 
सांगतात. 

क संस्कृतांत या पैवताद्ा अबुंदाचल असें म्हटलें असून त्याला 

दमवताचा पुत मानळे आहे. इथे एक रात्र राहिल्याने सहस्र 
गोदानें दिल्याचें पुण्य लाभते (म. भा. वन. ८२). या पर्वता- 
विययीं आणखी एक कथा आहे ती अशी -- 

न विश्वामित्र क्रषि या ठिकाणीं शिवाची आराधना करीत 
होता. पण त्याच्या आराधनेंत देत्य विघ्न आणूं लागले. त्याने 
त्यासाठी देवांची प्रार्थना केली. तेव्हा देव प्रत्यक्ष तिथे आले व 
वन न त मिशी भोपी य सोळंकी आणि 

र अर कुल निर्माण केलों. यांना अग्नि- 
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कुले असें म्हणतात. या कुलांनी युद्ध करून सर्व देत्यांचा 
संहार केला. 

अवूचा पहाड हें जैनांचें एक विख्यात तीर्थस्थान आहे. 
वारा मास इथे यात्रा असते. इथे अनेक जेन मंदिरे आहेत; 
पण त्यांतलीं दोनच कारागिराच्या दृष्टीने अप्रतिम आहेत. 
तीं संगमरवरी दगडाने वांधलेलीं आहेत. त्यांतले नक्षीकाम 


आरचर्यजनक 

ज्पोपेि आहे. केवळ 
प >. भारतीयांच्याच 
टू. नव्हे; तर पर- 


देशांतल्या कला- 
रसिकांच्याहि 
कौतुकाळा तीं 
पात्र झालीं आहेत. 
एकाचें नांव विम- 
लवसही व दुस- 
ऱ्याचें हूणवसही. 
विमलवसही हें 
मंदिर गुजरातचा 
राजा भौीमदेव 
याच्या प्रधानाने 
इ. स. १०३१ 
सालीं बांधलें 
त्याचें नांव होतें 
ना विमल्शाह. हे 
"रर वाधण्यासाठी त्याला १८ कोटि, ५३ लाख दुवे. हागे, 
अन सागतात 'ह॑ मदिर, इ. त. १०८६० साधी पुरें झालें व 
क जनाचा पहिला तौर्थकर क्र्पभदेव याची प्रतिष्ठा 
मचा » दी, ही शोत बाहेरून पाहिलें असतां तितकेंसें मनांत 
“ पाहा, पण आंत शिरल्याबरोबर तिथली समद्धि व 
केलाकुसर पाहून मन थक्क होतें. न 
व या री मंदिरांत गर्भगृह, गूढमंडप, नवचौको, रंगमंडप, 
कड कातून हवि एकवीस स्तंभ आहेत. भिती व 
मक पाजा तीर्थंकरांच्या जीवनांतील घटना 
प कोडी ल्या दिसतात. कांही ठिकाणीं हिंदूंच्या 
क वाप्रसंगहि कोरलेले आहेत. त्यावरून तत्कालीन 
जि धामिक दृष्टिकोन संकुचित नसल्याचें कळून येतें. या 
मंदिरांतलीं तोरणें विशेष प्रेक्षणीय असून खांबांवरहि न ति- 
चित्रणाची परमावधि दिसन > ग वी 
या _ दिसून येते. तिथली मततिकला इतकी 
नाजूक आहे, की प्रेक्षकांची दृष्टि प्रत्येक मूतींवर खिळून 


दिलवाडा मंदिर-अव 


खंड पहिला 
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जावी. गाभार्‍यांतली क्रथभदेवाची मूति सुंदर असून ती इवराचें मंदिर लागतें. या मंदिरांत लिंगाच्या जागीं एक खड्डा 


हिरिमाणकांनी मढविलेली आहे. 

इ. स. १३६८ मध्ये अल्लाउहिनाने हें मंदिर भग्न केले; 
पण पुढे दहा वर्षांनी मंडोरचा लाखनसिंह व त्याचे बंधु 
यानी या मंदिराचा पुनरुद्धार केला. 

डूणवसही हें मंदिर वस्तुपाल व तेजपाल या दोघां बंधूंनी 
इ. स. १२३१ सालीं बांधले. ते दोवे गुजरातचा राजा वीर- 
थव याचे मंत्री होते. लूणसिह नांवाचा तेजपालाचा एक पुत्र 
ह तो लहानपणींच मृत्युमुखीं पडला. त्याच्या स्मरणाथे 
ह्‌ सादर बांधले गेलें व त्याला लणवसही असें नांव 
देण्यांत आलें. या मंदिरांत बाव्विसावा तीर्थंकर नेमिनाथ 
पाची मूति प्रतिष्ठित आहे. लूणवसहीची बांधणी विमलवसही- 
प्रमाणेच असली तरी कांही बाबतींत तें पहिल्याहून श्रेष्ठ आहे. 
षे अनेक स्तंभ चितोडच्या कोतिस्तंभासारखे दिसतात. या 
क, छुमट पाहतांना जणू स्वर्ग पाहत असल्यासारखे 
भाटते. इथलें सर्वे नक्षीकाम पाहतांना डोळे थकतात व पुढे पुढे 
मनाची संवेदनाच बघिर होते. हीं दोन्ही 
मंदिरे भारतीय कलेचीं जणं आगरेंच 
आहेत. या मंदिरांनी जेन धर्माचा महिमा 
वाढविला, इतकेंच नव्हे; तर मानवी- 
जीवनाच्या बहुविध लीला व कला संगम- 
रवरांत आविष्कृत करून भारतीय 
कलेलाहि गोरवान्वित केलें. 

वस्तुपाळ व तेजपाल हे बंधू स्वतः जेन 


होते; पण त्याबरोबरच त्यांना इतर सर्व 

र धर्मावरलहि आदर होता. याच समत्व 

/) "8. भावनेंतुन त्यांनी लूणवसहीवरोबरच 
"<<. यू गातेश्‍वर मंदिर, ब्रह्मल्याला, दानश्ाला, 


धर्मशाला, वापी, तलाव, मक्षीद, इ. 
अनेक इष्टापुर्त कर्मे केलीं. हें सर्व निर्माण 
लाख, अट करायला त्यांना तीन अब्ज, चोऱ्यांयशीं 
वेश्‍वस्तस रा हजार रुपये खर्चे आला. त्या बंधूंनी एक 
वाका स्था निर्माण करून मंदिरांच्या व्यवस्थेसाठी बरेंच 
मा संस्थेच्या हवाली केलें. 
या पळा अक म्राकारांतला हत्तीखाना जळ्तखतीग आहे. 
ग हतोच्या , . मरवराचे दहा हती उभे केलेले आहेत. 
मही. माग भितीस लागून वस्तुपाल, तेजपाल, त्यांच्या 


ले ना च्या च्या उंचीच्या 
आहेत. तेवाईक यांच्या माणसाच्या उंचीच्या मूर्ती 


द्लि डं ळू च्य > मह... 
, तांडा मंदिरें पाहून त्याच रस्त्याने पुढे गेल्यावर अचले- 


आहे. त्या खड्यांत एक गुळगुळीत बाण एका बाजूने आडवा 


संगमरवरी हत्ती-अवबू 


दिसतो. त्याला काशीविश्वेश्‍वराच्या पसरलेल्या पायाचा आंगठा 
समजतात. तिथेच जवळ मंदाकिनीकुंड आहे. त्याच्या काठावर 
आदियालळ नासक 
परमार राजाची 
धनुर्धारी मूति 
उभी आहे. तत्का- 
लीन राजांचा 
पोशाख व अलं 
करण यांची त्या 
मूर्तीवरून कल्पना 
करतां येते. 
अचलेइवराच्या 
पुढे थोड्या अंतरा- 
वर अचलगढ 
लागतो. मेवाड्चा 
राणा कुंभ याने 
इ. स. १४२३ सालीं 
हा किल्ला बांधला. 
या किल्यांत जेनांचीं 
चार मंदिरे आहेत. 
अचलगढापासून 
पुढे दोन मैलांवर 
ओरिया नामक एक गांव लागतें. तिथूनच गुरुशिखरावर 
चढण्याचा मार्ग आहे. हें शिखर समुद्रसपाटीपासून ५६५३ 
फूट_,उंच आहे. हें दत्तात्रेयाचे निवासस्थान मानतात. तिथल्या 


आदिपाल परमार-अबू 


अबू पहाड 


एका छोट्या मंदिरांत दत्ताची उमटलेलीं पावलें स्थापित 

त 

अववरचा नखी तलाव देवतांनी आपल्या नखांनी खोदला, 
अशी कथा आहे. इथे अर्वृदा नामक देवीचें मंदिर आहे. ही 
अवूची स्थलदेवता होय. देव-आंगन या मंदिरांत विष्णुमूति 
आहे. तिथन एक मैल खाली उतरल्यावर करोडीध्वज नांवाचें 
सूर्यमंदिर लागतें. इथे अडवारूढ सूर्यमूति आहे. इथं इ. स. 
११४७ चे दोन शिलालेख आहेत, त्यांवरून हें मंदिरहि 
प्राचीन असल्याचें कळतें. 

जैनांच्या पुर्वी या पर्वतावर शाक्त पंथाचें केंद्र होतें. 
अघोरी साधूंचाहि हा एक मोठा आखाडा होता. इथलीं 
मंदिरे आणि तीर्थे यांच्यामुळे हिंदु व जैन या दोन्ही धर्मांच्या 
लोकांना अवू हें पवित्र स्थान झालें आहे. 

अवू हें राजस्थानांतलें एक थंड हवेचेंहि ठिकाण आहे. 
पहाडावर कायमची वस्ती असून सर्वे प्रकारच्या सुखसोयीहि 
आहेत. अवूरोड स्टेशनापासून पहाडावर जाण्यासाठीं नियमित 
वसगाड्या सुटतात. अवूचा मार्ग वेड्यावांकड्या वळणांचा 
असून डोंगरावर जंगलहि पुष्कळ आहे. 


अबू वक्र मुह्म्मदाची पत्नी आये्या हिचा पिता. हा 

मृह्म्मदाचा वारस व पहिला खलीफा झाला. 
हा फार सात्त्विक व सत्यवादी होता. दोन वर्षे राज्य करून 
तो इ. स. ६३४ मध्ये मरण पावला. [ डि. इ. ] 


मुहम्मदाचा चुलता व वैरी. याने इस्लामच्या 


अबू ठहूध स्थापनेला कसून विरोध केला होता. [डि. इ.] 
अबू हनीफ (७००-७७० इ. स.) हृनीफी पंथाचा 


संस्थापक. हा सुन्नी कायद्याचा महान्‌ पंडित 

समजला जात असून त्याच्या सिद्धांतांना तुकंस्तान, तार्तर व 

भारत या देशांत फार मान आहे. याचा जन्म अल्‌ कूफह 
थे व मृत्यु बगदाद येथे झाला. [ डि. इ. ] 


अवू > मुह्म्मदाबरोबर सतत राहणार्‍या सात सेवका 
वू हुरेरद हणार्‍या सात सेवकां- 

पकी एक. पंगंबराशीं घनिष्ठ संबंध आल्यामळे 
त्याच्याकडून पेंगंबराचीं सर्वात अधिक वचनें जगाला 
मिळालीं आहेत. [डि. इ.] 


क. नेफा (भारताचा ईशान्य प्रदेश) मर्ध जमा 
बोर गप जभमनी दे ) मधील एक जमात. 
अवोर हा शब्द असमिया भाषेतील असून त्याचा 


/ 
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अर्थ रानटी किवा स्वतंत्र असा होतो. अवोर नामक एक 
पर्वतश्रेणी आसामच्या उत्तर सरहद्दीवर आहे. त्याच्यावर 


कांही अवोर राहतात. पण मुख्यतः दिहाँग नदीच्या दोन्ही 
कांठांवर यांची मुख्य वस्ती आहे. उजव्या कांठावर पाशी व 
मेयांग अवोर व डाव्या कांठावर पट्टो, सिन्वो किवा सिळूक, 
मेइवो व गोलीबार अवोर राहतात. अबोर टोळीवाळ सखल 
प्रदेशांतील मिरी टोळीवाल्यांना आपले दास समञत व मिरीहि 
त्यांचा तो अधिकार मान्य करीत. परंतु आसाममध्ये व्रिटि- 
श्ांची सत्ता स्थापन झाल्यावर कांही मिरी लोक अकोरांची 
सत्ता झुगारून जिटिक्यांच्या आश्रयाला गेले. त्यामळे अवोर 
व ब्रिटिश यांच्यामध्ये वेवनाव निर्माण झाला. या वेवनावांत 

आणखीहि एका गोष्टीची भर पडली 

दिहांग नदींत सोन्याची वाळू मिळत असे. ती गाळून तिथले 


धोबी लोक सोन्याचा धंदा करीत. हे थोबीहि अवोरांच्याच 


सत्तेखाली होते. ब्रिटिशांनी त्या वाळूवर आपला हक्‍क 
प्रस्थापित करतांच ते साहजिकच ब्रिटिशांच्या अमलाखाली 
आले. त्यांनीहि मग अवोरांचा संवंध तोडला. अबोरांना हें 
सहन झालें नाही- 
त्यांनी या अपमा- 
नाचा सूड घेण्या- 
साठो एका रात्रा 
धोव्यांच्या वस्तीवर 
हल्ला करून कित्येक 
धोब्यांना पळवून नल 
ब्रिटिशांच्या सत्तेला त 
एक उद्दाम आव्हानच 
होतें. त्यामुळे ब्रिटिश 
व अबवोर यांच्यांत 
वैर सुरू झालें. उभय” 
पक्षीं वारंवार चरक” 


आती बत मकी झडूं लागल्या” 
बोर धोवी सतत १९ व्या 
शतकाच्या अखेरीपर्यंत ही धामधूम चाल राहिली. 
व अबोरशाखा--अवोर जमातीच्या दोन शाखा आहेत” 
हा 
दहांग नदीच्या डाव्या तीरावर दिबाँगपर्यंत पस्त 


राहणाऱ्या जमातीला बोर अवोर किवा मोठे अवोर म्हणतात 
पदम अवोर ही दुसरी शाखा होय. बोर अवोर हे पर्दर्म 
अबोरांपेक्षा अधिक जंगली व अधिक लढाऊ आहेत 
इतरांचीं गुरे, ढोरे, व वस्त पळविणें हो गोष्ट म्हणज 
त्यांच्या हातचा मळ आहे. लांब भाले, लांब तलवारी 6 


खंड पहिला 


धनुष्य वाण, हों त्यांचीं आयुधें असतात. ते सदैव हत्यारबंद 
साहतात. कत्रूच्या हल्ल्याची इद्लारत मिळतांच ते एकजुटीने 
त्याला तोंड देतात 
. अवोरांचें मूलस्थान आसाम व तिवेट यांच्या मध्ये आहे 
ते वारा हजार फूट उंचीवर असून दाम्लोह पदम असें 
त्याचे नांव आहे. तिथून ते खाली उतरले. तिथे त्यांच्या 
शेतीला जागा कमी पडं लागली म्हणन ते दिहाँग नदीच्या 
तीरावर येऊन वसले. इथनच त्यांनी इतरत्र हातपाय पसरले 

हल्ली दिहांग नदी हीच त्यांची नैसगिक सरहद्द आहे 
जा नवा प्रदेश त्यांनी व्यापला, त्यांतील मळ टोळीवाल्यांची 
यानी कत्तल केली. मिशमी हे त्यांपैकीच होत 

एखाद्या खडकाला लागून ते आपलीं घरें बांधतात 
“यामुळ खडक ही त्यांच्या घराची एक भित बनते. एका 
भाजूने खडक व दुसर्‍या वाजूने जमिनींत पुरलेल्या मेढी 
याच्या आधारावर ते आपल्या घरांत बांबची माची 
बसवितात. माचीच्या खाली गरे बांधतात आणि वर आपण 
राहतात. मिथॉन या नांवाचें एक जनावर ते पाळतात 

अब्रार लोक तातंर वंश्याचे असून त्यांचें शरीर धिप्पाड व 
पिळदार असतें दिसायला ते उग्र व कुरूप असतात. नेफा 


टकड्यांतील वहतेक टोळी- 
वाल्यांप्रमाणे अवोरांना 
दाढी नसते मित्नाहि 


तुरळकच असतात. स्त्रिया 
उश्पांप्रमाणे आपले केस 
कापतात. त्यांच्या केसांची 
स्थना घेऱ्याच्या आका- 
शच्ची असते स्री-परुष 
दोधहि कानांना मोठीं 
भोकें पाडतात व त्यांत 
केडाचे तुकडे घालतात 
स्त्रिया गळ्यांत विविध 
केचिमण्यांच्या माळा व 
पितळेच्या सऱ्या घालतात 
त्यांच्या हातांतहि पितळे- 

च्याच बांगड्या मनगटा- 
गासून तों कोपरापर्यंत 
भरलेल्या असतात. त्या 
वृक्षाच्या वेताचे वाळे घट्ट आवळून बांधतात. परुष 
२". “१ सालीचें वल्कल कमरेभोवती गंडाळतात. व 
ऐेबेटन लोकरीचा किवा कातड्याचा कोट घालतात 


अबोर सरदार 


उद्दाल 
अगांत 
द्य चीं 


१७९ 


अबोर 


शिरस्त्राणे तीन प्रकारचीं असतात. एक वेताचें व दसरी दोन 
सांवराच्या कातड्याचीं. त्यांना अस्वलाच्या कातड्याची 
किनार असते. हीं श्िरस्त्राणे घातलीं, की ते भयंकर दिसतात 
यांच्या कपाळावर क्रॉस गोंदलेला असतो. या क्रॉसमळे 
आयुष्यभर संरक्षण व मृत्यूनंतर स्वगं मिळतो, अशी त्यांची 
समजूत आहे. बायका कमरेभोवती एक फडकें गंडाळतात 
व दुसर्‍या एका फडक्याने वक्षःस्थल ज्ञांकतात. त्यांची भाषा 
ककश असते 

अवोर हे मुख्यत्वे शेतीचा व्यवसाय करतात. सपाट प्रदेशा- 
वर ते भात कापूस, तंबाखू, ऊंस, मिरची, हीं पिकें काढतात. 
शेतकामांत स्त्रिया पुरुषांना मदत करतात. ज्ेतीशिवाय ते 
गुरेंढोरेंहि बाळगतात. 

देवधर्म -- हे वनदेवतांना भजतात. मुलें ह्रवलीं तर तों 
वनदेवतांनी नेली, असें समजतात. रोगराई देवतांच्या कोपा- 
मुळे होते, असें मानतात. त्यामुळे रोग्याला औषधपाणी देण्या- 
ऐवजी ते देवतेला बळी देतात. हा बळी वृद्ध किवा अशक्‍त 
माणसाकडून देतात. प्रत्येक रोगाची एकेक देवता असते. 
पाम्सा, उरोम, किलू-देले, निपांग, हीं त्यांचीं नांवें होत. या 
सव देवता रिगम पर्वतावर राहतात. हिंदंप्रमाणे ते एक सर्व- 
श्रेष्ठ देवहि मानतात. परलोकांत जम नांवाचा मर्त्यांचा 
न्यायाधीश असतो व तो पाप-पुण्याचा निवाडा करतो अशी 
त्यांची समजूत आहे. हिंदूंच्या यमाप्रमाणेच याचाहि स्वभाव- 
धम असतो. अपोम व त्याचा भाऊ पोम्स हें रवराच्या झाडीत 
राहणारे देव होत. देवदार नामक शकुन सांगणारे लोक त्यांचें 
पौरोहित्य करतात 

विवाहप्रथा -- लग्ने वडील माणसें जुळवीत असलीं तरी 
तरुण-तरुणींना त्या बाबतींत मोकळीक असते एखाद्या 
तरुणाचे एखाद्या मुलीवर प्रेम बसते, तेव्हां तो आपली पत्नी 
होण्याबद्दल तिची संमति विचारतो. ती मिळाल्यास मग त्या 
रुणाचीं वडोलधारीं माणसें मुलीच्या आई-बापांकडे पुढील 
बाळणा करण्यासाठी जातात. जातांना ते आपल्याबरोबर 
थोडी दारू व चार खारी नेतात. मुलींच्या आईबापांनी संमति 
न दिल्यास त्यांना आणखी कांही खारी देण्याचें आमिष दाख- 
वून त्यांची संमति मिळवितात. सर्वसाधारणपणे खारींची संख्या 
तीस ते चाळीस असते. कांही वेळां ही संख्या दोनशे ते तीनशे 
पर्यंत जाते. खार हें अबोरांचें अत्यंत आवडतें भक्ष्य आहे. ते 
त्यांना मारून वाळवून ठेवतात. खारींची मागणी मान्य झाल्या- 
वर्‌ त्या तरुणाचा त्या मुलीवर हक्क झाबीत होतो. मुलगी 
लग्न झाल्यावरहि माहेरींच राहते. तिचा नवराच रात्री तिथे 
झोपायला येतो. दोघेहि दिवसा आपापल्या बापाच्या शेतावर 


अबोर 


राबतात. त्यांना मूळ होऊन तें सात वर्षांचें होईपर्यंत त्यांचा 
जीवनक्रम अश्या प्रकारें चालतो. तोंपर्यंत जांवई सासऱर्‍याची 
खारींची मागणी थोडी 1 
वू ब्‌ रणीं भि 
थोडी करून पुरी करतो. ॥॥ 
त्यानंतर मग तीं दोघें नु । 
आपलें स्वतंत्र घर थाट- 
तात व स्वतंत्र शेती कर- कै > / 
तात. यांच्यांत क्वचित्‌ प पी व्यान 
बहुभतृंकत्व व वहुपत्नी- 
कत्वहि आढळतें. 
यांच्यांत व्यभिचार 
फार करून होत नाही. 
पण झालाच, तर त्या 
व्यभिचाराची सर्वे जवाव- 
दारी पुरुषावर टाकली 
जाते. ज्या स्त्रीशी त्याचा 
अनैतिक संबंध असेल, 
तिच्या नवर्‍याला सहा ते 
आठ मिथान जनावरें द्यावी लागतात. शिवाय त्याला शारीरिक 
शिक्षाहि होते. व्यभिचारांत स्त्री अपराधी असल्याचें सिद्ध 
झाल्यास, तिला कडक शिक्षा करतात. 
चोरालाहि देहदंडाची शिक्षा होते. शिवाय, चोरलेल्या 
मालमत्तेच्या किमतीच्या प्रमाणांत त्याला दंडहि भरावा लागतो. 
चोराने गुन्हा नाकवूल केल्यास त्याला दिव्य करावें लागतें. 
अवोर टोळीवाले मागासलेळे असले तरी ते पाहुण्यांचे व 
आल्यागेल्याचें आतिथ्य तत्परतेने करतात. आपल्या इष्ट- 
मित्रांना बोलावून मेजवान्या 
देण्याची त्यांची चाल आहे 
मेजवानीस हजर असणारा 
प्रत्येक मांगूस आपल्या घरीं 
इतरांना निमंत्रग देतो व 
अशा प्रकारे त्यांच्या वस्तींत 
सदेव मेजवान्या होत राहतात. 
मेजवानीसाठी कापलेल्या 
जनावरांच्या कवट्या ते 
घरांत टांगून ठेवतात. ज्याच्या 
घरांत अधिक कवट्या, तो रचलेल्या कवट्या 
अधिक श्रीमंत समजला जातो. तो मेल्यावर त्याच्या खड्या- 
वर त्य़ा कवट्यांचा ढीग रचतात. 
अबोर स्त्रिया त्यांनी सोडून दिलेल्या शेतांतल्या केळीवरचीं 


अवोरकन्या 


थडग्यावर 
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भारतीय संस्कृति कोश 


केळीं कधींच तोडीत नाहीत. कारण त्या केळीवर नीडइपाँग 
नांवाचें एक भूत राहतें व तें स्त्रियांना पछाडतें, तसेंच मासिक 
रजोदर्शन, प्रसूति, इ. प्रसंगीं त्यांना तें खूप त्रास देतें, अशी 
त्यांची समजूत आहे. स्त्रियांनाच नव्हे; तर पृरुपांनाहि तें वावा! 
करतें. त्याला भाताचा किवा कोंबड्यांचा बळि द्यावा लागतो. 
पाहा-पदम अवोर. [ नेफा ] 


अव्दपू्ति एक शिशुसंस्कार. याला वर्पवर्धन असेंहि म्हण- 

तात. मूल एक वपर्चि झाले म्हणजे त्याच्या 
जन्मनक्षत्रावर हा संस्कार करायचा असतो (गोभिल गृ. सू.) - 
यांत त्या नक्षत्राची देवता, तें नक्षत्र, व धाता यांना आज्या- 
हुती देतात. पाहा-वर्धापन. [हि. ध.] 


एक कवि. संदेशरासक या काव्याचा 
कर्ता. मूळ नांव अहृहमाण. त्याचेंच परि- 
वातत रूप अव्दुर्‌ रहमान झालें असावें. हा पचिम भारतांत 
राहत होता. आपण म्लेच्छ देशाचे रहिवासी, असें तो म्हणतो. 
हा म्लेब्छ देश मुलतान असावा; कारण त्याच्या काव्यांत 
मुलतानचें वर्णन तपक्षीलवार आढळतें. हा मीर हसनचा पुत्र 
असून धंद्याने कोष्टी होता. भारतीय संस्कृति तसेंच संस्क्रुत, 
प्राकृत आणि अपभ्रंश या भापा आत्मसात करून काव्य- 
रचना करणारा हा पहिला मुसलमान कवि होय. तो 
इस्लामचा अनुयायी असूनहि त्याची संस्कृति आणि विचार- 
धारा हिदुत्वाला धरूनच वाहिली आहे. त्याचें संदेशरासक 
ह मघदुतार्चे अनुकारी काव्य अपभ्रंश साहित्यांतलें एक रत्न 
समजतात. याच्या काळाबद्दल मात्र मतभेद आहेत. डॉ. कत्र 
त्याची गगह इ. स. ११ ते १४ या दतकांमध्ये मानतात. 
डॉ. द्विवेदी यांच्या मतें तो १ १ व्या शतकांत होऊन गेला. 


अव्दुर्‌ रहमान 


णन श्रमणांचा एक पंथ. गृत्थमहित याने महा" 
वीराच्या निर्याणानंतर ५८४ वर्षांनी हा संप्रदाय 
प्रवतित केला. कर्माचे अणू आत्म्याला फक्त स्प करतात; 
त त्याहा वद्ध करीत नाहीत, हा या पंथाचा प्रमख सिद्धान्त 
जाह कालांतराने हा पंथ मूळ जेनधर्मांत विलीन झाला. 
[ हि. जे. मो. ] 


अब्धीय 


ह$ 


अब्‌लिंगमंत्र क एका सूक्‍्तांतले (१०.९) पहिले 
र तान मत्र अब्लिंग या नांवाने प्रसिद्ध आहेत” 
आपो हि ष्ठा मयोभुवस्ता न ऊजे दघातन । 
महे रणाय चक्षसे || १॥ 


खंड पहिला 


यो व: शिवतमो रसस्तस्य भाजयतेह न: । 
उशतीरिव मातर: । २॥ 
तस्मा अरंगमाम वो यस्य क्षयाय जिन्वथ । 
आपो जनयथा च नः 11 ३ ॥। 
अर्थ- हे आपोदेवींनो, तुम्ही कल्याणमय आहां; तर 
आम्ही परम रमणीय वस्तु पाहावी, म्हणून आम्हाला ओज- 
स्वितेच्या ठिकाणीं घेऊन चला (१). तुमचा जो अत्यंत 
मंगलकारक रस आहे, त्याचा प्रेमळ मातेने आपल्या बालकाला 
दुग्धाचा आस्वाद करवावा, त्याप्रमाणे आम्हाला उपभोग 
करवा (२). ज्या तुमच्या निवासस्थानावर तुमचें प्रेम आहे, 
त्याच्या जवळ आम्ही त्वरित पोंचावें, म्हणून हे आपोदेवींनो 
आम्हांला तिथेच उत्पन्न करा (३). 
संध्येंतील मार्जनांत आणि मंगलाभिषेकांतहि या मंत्रांचा 
विनियोग होतो. 


ख्त्रिस्ती धर्मातला पारिभाषिक शब्द. माण- 
साला शिक्षा न देतां त्याच्या पापांतून 
त्याला मुक्‍त करण्याचा जो एक अधिकार चर्चेला दिलेला 
असतो, त्याला हें नांव आहे. त्याचा अथे देवाने केलेली क्षमा 
असा आहे. प्रभु हा क्षमाशील असतो, हा ख्रिस्ती चर्चचा 
सद्धान्त आहे. चर्चने त्याचेंच कार्य चालवायचें असतें. 
अकराव्या शतकापूर्वी अव्पोल्यूशनची कल्पना तितकीशी 
स्पष्ट नव्हती. पण आजमितीस तिला स्पष्टाथे प्राप्त झालेला 
आहे. ही कल्पना रोमन कॅथॉलिक व प्रॉटेस्टंट या दोन्ही 
पंथांत आहे. [ एन्सा. रि. ] 


अव्सोल्यूशन 


अभंग अभंग हें एका खास मराठी लौकिक छंदाचे नांव 

क आहे. बहुतेक प्राचीन मराठी कविता ओवी आणि 
"ग था दोन लौकिक छंदांत आविष्कृत झालेली आहे. 
आवी आणि अभंग हे दोन्ही मराठी छंद एकरूपच आहेत. 
आवी हें या दोन्ही छंद-प्रकारांचें मूळ रूप असून अभंग हें 
औवीचेंच मालात्मक रूप आहे. महानुभावीय वाडूमयांत अभंग 
हा शब्द समास्तिमुद्रा (0010101) या अर्थाने वापरला गेला 
आहे (स्मृतिस्थळ स्मृ. ११३; लीळाचरित्र उत्तरार्ध लीळा 
1 त. रेतु त्याचा अभंग छंदाशीं कांही संबंध दिसत नाही. 
ओवौच्या मालिकेला अभंग म्हणतात, हें खरें असलें, तरी 
अभंग या नांवाची खास परंपराहि आढळते. तेराव्या शतकां- 
गरोकि कानडी कवि चौंडरस हा विठ्ठलाला अभंग-विठ्ठल 
असे म्हणतो. एकनाथादि मराठी संतांनीहि अभंग-विठ्ठल 
या शब्दांनी विठ्ठलाचें वर्णन केलें आहे.- 
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अभंग 


अभंग विठ्ठल परि । मना सांडी विषय खोडी 
सिधु तो अभंग विठ्ठल 
यावरून असें अनुमान निघतें, की विठ्ठल विषयक ओवी 
प्खंधास अभंग हें नांव रूढ झालें असावें. विठ्ठलाच्या अभंग 
या विशेषणाचें रहस्य असें आहे, की तो वृंदावनांतील देहुड्या 
कृष्णाप्रमाणे त्रिभंग उभा नसून समचरणांवर अभंग अवस्था- 
नांत उभा आहे. अभंगाचें लक्षण सांगतांना अभंगकार 
नामदेवाने म्हटलें आहे- 
समचरणों अभंग । नव्हे तान-छंदो भंग । 
समचरणीं अभंग हे शब्द सूचक आहेत. ते समचरणांवर 
उभ्या असलेल्या अभंग विठ्ठलाशी अभंग छंदाचे नातें जोडणारे 
आहेत. याचा अर्थ असा, की विठ्ठल-भकक्‍्ति-परंपरेंत मह- 
नीयता पावलेल्या या लौकिक छंदाचे नांवहि विठ्ठलाच्या 
रूपविशेषांशीं संबद्ध आहे. 
जात्यावरील ओव्या, दळणकांडण करतांना म्हणायच्या 
ओव्या आणि वारकऱ्यांचे अभंग यांतील संबंध अभेदाचा 
आहे. आद्य महानुभावीय कवींची अभंग-रचना वोवीच्या 
सदरांतच गणली जात असे. संत नामदेवाने अभंग- कलेविषयी 
म्हटलें आहे- 
अभंगाची कळा नाहो सो नेणत । 
त्वरा केलो प्रीत केशीराज ॥ 
अक्षरांची संख्या बोलिले उदंड । 
मेरु सुप्रचंड शर आदों ॥। 
सहा साडेतीन चरण जाणावे । 
अक्षरं मोजावीं चोक चारी ॥। 
पहिल्यापासोनी तिसऱ्यापर्यंत । 
अठरा गणित मोज आलें ॥। 
चौक चारी आधीं बोलिलों मातृका । 
बाविसाची संख्या शेवटोल ॥ 
दोड चरणाचें दीघं तें अक्षर । 
मुमुक्ष विचार बोध केला ।। 
नामा म्हणे सज स्वप्न दिलें ह्री । 
प्रीतीने खंचरो आज्ञा केलो ।। 
यावरून अभंग ही बावीस अक्षरसंख्या असलेली दीघ- 
प्रच्र रचना आहे, असें नामदेवाचें मत होतेंसें दिसतें. बाव्वीस 
अक्षरांचे साडेतीन भाग. या भागालाच नामदेव चरण म्हणत 
आहे. तीन भागांचीं अठरा अक्षरें व पुढच्याचीं चार अक्षरें 
मिळून बाव्वीस अक्षरे एका चौकांत असतात. असे बाव्वीस 
अक्षरी (साडेतीन) चरण सहा झाले, म्हणजे अभंग होतो. हा 
झाला मोठा अभंग. लहान अभंगाविषयीं नामदेव म्हणतो -- 


अभंग 


मुख्य मातृकांची संख्या । सोळा अक्षरे नेटक्या ।। 
ससचरणीं अभंग । नव्हे ताल-छंदो-भंग ॥। 
चौक पुलिता (? ) विसगं । गण यति लघु दोर्ष ॥ 
जाणे एखादा निराळा । नामा म्हणे तो विरळा ।॥। 
सोळा अक्षरें असलेल्या दोन ( सम - ) चरणांवर उभा 
असलेला हा अभंग कधींहि ताल-छंदोभंग पावत नाही. उलट 
इतर रचनांतील गण, यति, लघु, दीघं, विसगं, वगेरे गोष्टी 
भानगडीच्या आहेत व त्या जाणणारा कोणी निराळा व 
वेगळाच असतो 
अभंग छंदाचे रचनेच्या दृष्टीने तीन मुख्य प्रकार आढळ- 
तात. त्यांपैकी दोन प्रकार स्वतंत्र असून, तिसरा प्रकार दुस- 
ऱयांतच थोडा फरक होऊन ज्ञाळेला दिसतो. याशिवाय दुसरा 
व तिसरा यांच्या मिश्रणाने झालेला आणखी एक प्रकारहि 
आढळांत येतो. 
प्रकार पहिला - तीन सहाअक्षरी चरण आणि चौथा चरण 
लहान चारअक्षरी, अक्या रचनेचा मोठा अभंग. यालाच 
छंदोरचनाकारांनी देवद्वार हें नांव दिलें आहे. महदंबा, 
देमाइसा या महानुभावीय कवयित्रींच्या ओव्या प्रायः याच 
प्रकारच्या अभंगाचीं उदाहरणें आहेत. तुकारामाचे व इतर 
संतकवींचे वहुसंख्य अभंग या मोठ्या रचनेचेच आहेत. 
स्त्रियांच्या कित्येक ओव्याहि याच प्रकारच्या आहेत -- 
फुलांची ग वेगी । पाठोवरी लोळे । 
भावांत बहिण खेळे । उषाबाई ।। 
प्रकार डुसरा-- यांतील चरण अष्टाक्षरी असतात. याची 
दोन तऱ्हांनी मोडणी होऊं गाकते. एक, सर्वे अक्षरें सुरवाती- 
पासून घऊन दोन आवतेनें घ्यायचीं. या मोडणीप्रमाणे हा 
प्रकार पादाकुलक छंद होईल. दुसरी मोडणी, आघताल्पूर्व 
दोन अक्षरें ठेवून पुढे ताल चालू करायचा. या मोडणीच्या 
अभंगालाच छंदोरचनेंत देवीवर अशी संज्ञा दिलेली आहे. 
हा लहान अभंग होय. 
प्रकार तिसरा -- क्वचित्‌ षडक्षरी व अष्टाक्षरी अद्या 
प्रकारचें संयोजन असतें. असे अभंग खप आढळतात 
अभंगांतील चरण आणि अक्षरें यांच्या विविधतेमळे 
अभंगांचे थोड्याफार फरकाने अनेक भेद पडतात. इतिंहासा- 
चाय राजवाडे यांनी पिगलोक्त परिभाषा वापरून प्रतिष्ठा 
भंग, सुप्रतिष्ठा अभंग, उष्णिग अभंग अनष्ट्भ अभंग 
वृहती अभंग, पंक्‍्ति अभंग, त्रिष्ट्भ्‌ अभंग, जगती अभंग 
अशीं अभंग-प्रकारांचीं नांवें वापरलीं आहेत. अभंग या 
सज्ञच स्पष्टोकरण करतांना राजवाडे म्हणतात, ' ज्या छंदांत 
भग नाहोत, तो अभंग. भंग म्हणजे कर्णमधर गण. अर्थात 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


अभंग म्ह॒गजे गणविहीन वृत्तात्मक समचरण किवा विपम- 
चरण छंद.' छंदोरचनाकारांच्या मतें अभंग हा लगत्वभेदातीत 
अक्षरसंख्याक पद्यप्रकार आहे. या लगत्वभेदातीत अक्षर- 


संख्याक पद्यप्रकाराला कांहीतरी पारिभाषिक नांव पाहिजे, 
म्हणून वेदिक पद्यप्रकाराला असणारे छंद हें नांव दिलें 


आहे, असें त्यांचें एतद्विषयक स्पष्टीकरण आहे. 

प्रा. भवानीशंकर पंडितांच्या मतें अभंग हा मात्रिक आहे. 
श्री. वि. ज. सहतस्रवुद्धे यांनी प्रा. पटवर्धन आणि प्रा. पंडित 
या दोघांच्या मतांचे खंडन करण्याचा प्रयत्न केला आहे 
अभगाताल प्रत्यक अक्षराच्या दोन मात्रा धरायच्या, हें 
प्रा. पटवधनांचे मत त्यांना अभंग-गायनाच्या स्वरूपाशी 
विसंगत वाटतें. प्रा. पंडितांच्या मताविपयीं प्रतिक्रिया व्यक्‍त 
करतांना ते म्हणतात, 'वादाकरितां अभंगास मात्रिक 
म्हणावयासहि हरकत नाही. पण मात्रावत्ताच्या दष्टीने 
अभगाची रचना शिथिल असल्याची गोष्ट मान्यच करावी 


लागल व शिथिलता शेंकडा नव्वद अभंगांत आहे, असेंहि 
कवूल करण्याची आपत्ति प्राप्त होईल ! . त्यापेक्षा 
भगाचा गणना अक्षर छंदांत केळेली आहे. तीच योग्य 


नव्हे काय? ' 
डा. ना. ग. जोक्ली यांनी मराठी छंदोरचनेचा लयदष्ट्या 
पुनविचार मांडतांना, अनेक अभंग-प्रकारांचें विइ्लेषण करून 
असे मत व्यक्‍त केलें आहे, की 'छांदस रचनेतील अक्षरोच्चार 
द्रिमात्रक कालमानाचा असतो हे के माधवराव पटवधेॅनांच 
मतच ग्राह्य ठरतें 
अभग छदांत प्राचीन मराठींत विपलळ रचना झालेली 
नञानश्‍वरांपासून तुकारामापर्यंत अतेक मराठी संत- 
वींनी आपल्या आत्मानुभूतीच्या अभिव्यक्तीसाठी अभंगाचे 
माध्यम वापरले. ओवींतुन मराठी संतांनी परमार्थविचार 
माडळा; तर अभंगांतून त्यांनी परमार्थानभव व्यक्‍त केला 
अभग-वाडमय म्हणजे मराठी संतांच्या पारमार्थिक आत्म- 
चरित्रांचा सागरच आ अभंगांत ज्ञानेश्‍वरांच्या अनभतीचा 
सागरा दरवळत आहे, नामदेवाच्या वत्सळभावाची दधगंगा 
फेसाळत आहे, नाथांच्या समचित्ताची ज्ञांति विलसत आहे, 
समर्थाचे सामर्थ्य निनादत आहे आणि तुकोबांच्या परमार्थ" 
वासाच्या दोप्तिगात पाऊकेलणा तेजालत आहेत. अभंग 


हा मराठी शारदेचा अभंग 
ठेवा आहे. पाहा -- ओवी 
[ रा. चि. ढेरे] मी 


आ 


अभयागार पुप्रसिद्ध बौद्ध मठ. हा लंकेत अनुराधपुर या 
नगरांत आरे वट्टयामिनी या तिथल्य 


खंड पहिला 


राजाने बुद्धस्तृपाजवळ हा मठ बांधला. त्यापुर्वी सुमारें २०० 
वर्षे महाविहार नांवाचा एक मठ इथे होता. या दोन मठांतल्या 
भिक्षंत वेमनस्य उत्पन्न झाल्यामुळे तिथल्या महासेन राजाने 
(इ. स. ३००) तो महाविहार पाडून टाकला. पण कालांतराने 
त्याची पुनरच उभारणो ज्ञाली व दोन्ही मठांचा नांवलौकिक 
कायम राहिला. पाहा-अनुराधपुर. 


हें दान सर्व दालांत श्रेष्ठ मानलेलें आहे. जो 
दु:खी व आर्त जनांना अभय देतो, तो महादानी 
समजावा. सर्वे भूतांना अभय देणें याहून श्रेष्ठ दान नाही. 
[जा. का. भा. सं. ] 


अभयदान 


(१) (मृत्यु १०८३ इ. स.) वृहत्‌ खरतर 
गच्छाचा संस्थापक. याला नवांगवृत्तिकार 
असे म्हणतात. हा धार य्रेथे जन्मला. पित्याचे नांव धन व 
आईचे धनदेवी. वयाच्या १६ व्या वर्षीं याने आचार्य पदवी 
मिळविली. जिनेश्‍वरसूरीने याला सूरि बनविले. स्थानांगा- 
वरील टीक्रा, भगवतीसुत्रटीका, समवायांगटीका, इ. अनेक ग्रंथ 


याने लिहिले आहेत. हा गुजरातेंत कप्पडवंज गांवीं मरण 
पावला. 


अभयदेवसारे 


( २) (इ.स. सुमारे १०००) जैनधर्मी रवेतांबर राजगच्छ 
चाखेचा आचाय व प्रद्युम्तसूरीचा शिष्य. याने वादमहाणंव 
नांवाचा ग्रंथ लिहिला. 

(३) प्रश्‍नवाहन कुलांत जन्मलेला व जयसिहसूरीचा 
शप्य. याने सौराष्ट्राच्या खेंगार राजाला जिनदीक्षा दिली व 
कत्येक ब्राह्मणांना जैन बनविलें. याने मदेरा शहरीं महावीराचें 
मंदिर बांधलें. 

(४) (श्र्वें शतक) याला दुसरा अभयसूरि म्हणतात. 
शाच्याच नेतृत्वाने रुद्रपल्लीय गच्छ महत्त्वाला चढला. याने 
भयन्तविजय नांवाचें, मगधदेशच्या जयंत या राजाची प्रशंसा 
केरणारे, १९ सर्गाचें महाकाव्य लिहिलें आहे. काशीच्या राजा- 


केडून याला वादीसिह अश्टी पदवी मिळाली होती. [सं. सा. 
३.; म. च. को.] 


ञ ५2. ५_. याचा अर्थ अभय देणारा नृसिहाचा 
भैय-्यूसिह-मंत्र मंत्र असा आहे. तो मंत्र पुढोलप्रमाणे- 
3: नमो भगवते नर्रासहाय नमस्तेजस्तेजसे 
आविराविभेव वजनख बजदंष्ट्र कर्माशयान्रंधय रंधय 
तमोग्रस ग्रस स्वाहा अभयमात्मनि भूयिष्ठा 3 क्षरोम. 
बासष्ट अक्षरी मंत्र अभयप्राप्तीसाठी जपावा, असें 
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अभिजित्‌ 
सांगितलें आहे. याचें विधान नारसिह मंत्राप्रमाणेंच आहे. 
[मं. म. ] 
अ मूतिकलेंतील एक मुद्रा. हिचें लक्षण असें- 
भयपसुद्रा 


उजवा हात कोपरापासून पुढे किंचित्‌ उचल- 
लेला, तळवा उघडा व बोटें किचित्‌ विलग. कित्यक देवमूर्ती 
अभयमुद्रा दाखविणार्‍या असतात. [इं. वु. इ. ] 


मा यालाच वरदहस्त असेंहि म्हणतात. हें एक 
अभयद् सर्वमान्य शभ चिन्ह आहे. हाताचा पंजा 
कुंकवांत वुडवून त्याचा छाप उठविला, को तो अभयहस्त 
होतो. असा छाप घरावर, देवळावर, वस्त्रावर, वैलाच्या 
पाठीवर, इ. अनेक ठिकाणीं उठवितात. त्यायोगे अशुभाचा 
परिहार होऊन मंगल होतें, अशी समजूत आहे. 


(१) क्रोंचद्दीपांतील एका नदीचे नांव. [ भाग. पु. 
अभया ५. २०. २१.] 


(२) उष्णतीर्थातली एक शक्‍तिदेवता. [ मृत्य पु.१२.४२] 


(न--भावरअभाव.) याचा अर्थ नसणें, अस्तित्वांत 
अभाव नसणें असा आहे. नैयायिकांनी अभाव हा एक 
पदाथ मानलेला असून त्याचे पुढील चार प्रकार सांगितले 
आहेत - प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, अत्यन्ताभाव व अन्योन्या- 
भाव. वेदान्त्यांच्या मतें अभाव हा अधिकरणापेक्षा निराळा 
पदार्थ नाही; भावाहून निराळें होणें म्हणजेहि अभाव होय. 


22_, एक नरक (ब्रह्मांड पु. ४. २. १५०). विशेष 
आभज वर्णन उपलब्ध नाही. 


व - (१) अशिविन्यादि नक्षत्रांपैकी २८ वें नक्षत्र. 
भाजत उत्तराषाढानक्षत्राचा चतुर्थ चरण व श्रवणाचा 
पंधरावा भाग मिळून होणार्‍या १९ दंडांइतक्या कालास 
अभिजित्‌ असें नांव आहे. याची गणना नक्षत्रांत होत असली, 
तरी याचा क्रांतिवृत्ताशीं कांहीहि संबंध नाही. हें क्रांति- 
वृत्ताच्या बरेंच उत्तरेस आहे. मेत्रायणी सोहिता (२.१३.२०), 
ते. ब्राह्मण (१.५. १) व अथवेसंहिता ( १९. ७. ) यांमध्ये 
त्याचा उल्लेख असून तो एकवचनी आहे. त्यावरून वैदिक 
काळांत अभिजिताचा तारा एकच मानीत असावें, असें दिसतें. 
उत्तरकालीन मुहर्तादि ग्रंथांत मात्र या नक्षत्राच्या तारकांची 
संख्या तीन दिलेली आहे. पाश्‍चात्य ज्योतिषांत ज्याला 


अभिजित 
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लायरा नामक पुंज म्हणतात, त्यांत & नक्षत्र आहे. यां 
न्येव्नज्तात्कपे सव्त्तते जस्त स््हून्क स्त्व्यत्व्ककर्व चाक चस्का च 
काल्वाल्या ज्योसिषर्य॑यांल 
अभिजिन्मुहर्ल, असें म्हटले आहे. शवणे दांदशीस यांचं 
मुहर्तवरा वार्मनॉवतॉरे झाला. यांचे नेक्षेत्रॉंवर॑ शिवाने 
त्रिपुरभेद केला ( भाग. पु. ८. १८. ५;७. १०. ६७. ). 
वालासख उत्तम काळ (मत्स्य पु. २२. २). पृष्पा्हवाचनाच्या 
वेळीं यां नक्षत्रांच्या मंत्रांचा उच्चार होतो. 

(२) एक याग. कृति सोमयागाप्रमाणे. न कळत ब्रह्महत्या 
घडली असतां प्रायद्चित्त म्हणून हा याग करावा, असें मनु 


सांगतो ( ११. ७४). 


संच्यात्लीसच एंक घळकप, छुवळचा 
हृ 


ह 30 एक सुक्तद्रष्टा. याने सूर्याला वरुणाचा 
आभतपा साय त्र म्हटले असून ज्या सत्यमय वाणीने 
द्युलोक व अहोरात्र हे विस्तारले आहेत, ती सत्य वाणी मार्झे 
सर्वे बाजूंनी रक्षण करो ( त्र. १०. ३७. ), अशी प्रार्थना 
केली आहे. 


नर ( सं. अभिधर्म. ) त्रिपिटकांतील एक पिटक. 
आअभिधस्म आभोक्ष्ण्य - एकाच धर्माचे नाना प्रभेद 
दाखविणे, अभिभव *- अन्य मतांचें खंडन करणें व अभिगति << 
बौद्ध सिद्धान्तांची यथायोग्य आध्यात्मिक व्याख्या करणें, या 
तीन कारणांमुळे याला अभिधम्म असें नांव दिलें गेलें 
आहे. यांत वौद्ध धर्माच्या तत्त्वांचे विशिष्ट पद्धतीने प्रति- 
पादन केलेलें आहे. यांत पृग्गलपञ्जति, धातुकथा, धम्मसंगणि, 
विभंग, पठ्टठानपगरण, कथावत्थु व यमक, असे सात ग्रंथ 
येतात. पालि टेक्स्ट सोसायटीने हे सारे ग्रंथ प्रसिद्ध केले 
आहेत. यांत बौद्ध धर्मांतील विशिष्ट शब्दांच्या व्याख्या व 
निठ्चित अर्थ देऊन नंतर त्यांचें तात्त्विक व व्यावहारिक विवे- 
चन विस्तारपूर्वक केलें आहे. मानसशास्त्रदृष्ट्या विवेचिलेलें 
रुक्ष नीतितत्त्वज्ञान यांत भरलेलें आहे. शेवटीं बौद्धेतर सर्व 
मतें कशीं पाखंडी व मूखंपणाचीं आहेत, त्याबद्दल चर्चा केलेली 
आहे. या पिटकाचा काल दुसर्‍या दोन पिटकांवेक्षां अलिकडचा 
म्हणजे सनपूर्व सुमारें ४०० व २५० यांच्या दरम्यानचा 
असावा. सात ग्रंथांपैकी धम्मसंगणि सर्वांत जुना व कथावत्थ्‌ 
सर्वांत अलिकडचा आहे, असें कांही पंडित म्हणतात. सर्वास्ति- 
वादीपंथांत या सातहि ग्रंथांना संस्क्रतरूप दिलें गेलें होतें; 
पण भारतांत महायान पंथाचा उत्कर्ष झाल्यावर हे ग्रंथ तर 
लुप्त झालेच; शिवाय अभिधम्म हा शब्दहि मागे पडला. या 
ग्रंथांची चिनी भाषांतरे तेवढीं उपलव्ध आहेत. अभिधम्माच्या 
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भारतोप संस्कृति कोश 


अभ्पॅसिकीर्मी अभिधिक अणे तांत्र होतें घर घोट शिधा 
त्यांचा दर्जा मोठां होता, असें मिंदितळ येथील डिळीळिवावरून 
कंळंते. [वी. दं. मी.; म. ज्ञा. को. ] 


अभिधम्मत्थ चौळांच्या मागम च लीलि या कास्चावरील 

लघु, पण अत्यंत महत्त्वाचा, असा हा संग्रट्‌- 
य्र्थ्थ आहे. इ. स. १२ व्या डांतकांलं अन्रुद्ध सा पंडिलासे द 
ग्रंथ केला. अंभिंधम्मंअध्ययनाचीं केंद्रे असणाऱ्या लंका वं बही 
देश या ठिकाणीं हा ग्रंथ आधारभूत मानला जात असून यावर॑ 
अनेक टीका व भाष्यें आहेत. याचीं एकंदर ९ प्रकरणें असून 
शेवटचें फार लोकप्रिय आहे. 


आमैधर्मकोश (९. त. "वें शतक) वसुबंधु या विख्यात 

मकी बौद्ध पंडिताने लिहिलेला एक संस्क्रृत ग्रंथ. 
या ग्रथातळे तत्त्वज्ञान सर्वास्तिवादाला अनुसरून आहे. हा 
सवे ग्रंथ करिका-बद्ध असून कारिकांची संख्या ६०२ आहे. या 
कारिकांवर वृत्तिहि आहे. धातु, इंद्रिये, लोक, अतुदाय, 
आयपुदृगल, ज्ञान, समाधि व पुद्गल, असे आठ विषय यांत 
चचिले आहेत. नीति, मानस व अध्यात्म या तीन्ही विषयांचे 
यांत प्रतिपादन आहे. वसुबंधु हा सर्वास्तिवादी होता. पण 
त्याचा हा ग्रंथ इतका व्यवस्थित, सुस्पष्ट, सुसंबद्ध व निदिचि- 
ताथक झाला, को सर्व बौद्धपंथांत त्याला मान्यता व प्रामाण्य 
मिळालें. या कोशाची मूळ संस्कृत आवृत्ति नष्ट झाली 
असून त्याचे चिनी व जपानी अनुवाद तेवढे उपलब्ध आहेत. 
अभिधर्मकोशावर भारत, तिवेट, चीन, जपान, या देशांतील 
बौद्ध विद्वानांनी इतक्या टीका व इतके भाष्यग्रंथ लिहिले 
आहेत, कौ त्या सर्वाचे मिळून एक ग्रंथालयच होईल. या 
प्रथावर ज्या अनेक टीका व व्याख्या झाल्या, त्यांत अभि” 
मकोशव्याल्या या ग्रंथाला सर्वोच्च स्थान आहे. यशोमित्र 
नावाच्या बौद्ध पंडिताने ही व्याख्या लिहिली असून सदर ग्रंथ 


नेपाळांत जपून ठेवळेला आहे. पाहा-वसुबंध॒ 


आभिधा अर्थबोध करविणारी एक शक्‍ति. ' स मुख्यो$्थस्तत्र 

 सुख्यो व्यापारो5स्याभिधोच्यते  -- साक्षात संके- 
तित अर्थ म्हणजे मुख्य अर्थ त्याचा बोध करून देणार्‍या 
"गपाराला अभिबा असें म्हणतात (का. प्र. २.८). ही 
एक शब्दशक्ति आहे. हिच्या द्वारे तीन प्रकारच्या शब्दांचा 
अथबोध होत असतो. 


रूढ इब्द --या शब्दांचा अर्थबोध समुदायद्ववतीच्या द्वारे 


खंड पहिला 


होतो ब त्या शब्दांची व्पूल्पत्ति होत नाही. उदा० घोडा, बेल, 
गड, बड इत्यादि. 

सौंशिर्के भाव्दं--चा शब्दांचा अर्चतोच अचचचाच्या (चकति त 
नेत्ययं | शंक्‍तींच्यां हार होतो. उदा ० चितकच, सुवा इस्वीडि 

योगरूढ़ शब्द ---यांचा अर्थबौध समुदाय १ अँक्यव याच्या 
शक्तीच्या सहयोगाने होतो. हें शब्द शौशिक असून स्ट 
असतात. उदा० वारिज, जळूज, या शब्दांचा यौगिक अर्थ 
जळांत उत्तवन्न होणारी वस्तु असा आहे; पॅण योगंछूढ अर्थ 


मात्र कमळ असाच होतो. 


व जैनांचा चौथा तीर्थंकर. ' अभिनन्यते देवे- 
आमनदुन नाथ नद्रादिभिरित्यभिनन्दनः ' > देवेंद्रादिकां- 
कडून ज्याचें अमिनंदन केलें जातें असा (अभिधान चिंतामणि) . 
याचा जन्म साकेतांत झाला. याचा पिता संवर नांवाचा राजा 
आणि माता सिद्धार्था होय. जन्मनक्षत्र पुनवसू. यक्ष-यक्षिणी 
इश्वर व काली. ज्ञानवृक्ष प्रियाल (खिरणी) . लांच्छन माकड 
मोक्षस्थान पारसनाथ पर्वत. याच्या मूर्ती क्वचितच आढळ- 
तात. याचा परिवार पाहतां या तीर्थकराची कल्पना शेव- 
संप्रदायावरून केलेली दिसते. [ जे. इ. ] 


् अभिनयति हृद्गतभावान्‌ प्रकाशयति इति 
जआाभनध _<अंतरांतील राग-द्रेषादि भाव प्रकाशित करणें 
म्हणजे अभिनय होय, अशी याची व्याख्या आहे. वाणी, शारी 
रिक चेष्टा, मखमद्रा व वेषभूषा यांच्या द्वारे मानसिक भाव 
व्यक्‍त करणें, तसेंच प्रेक्षकाला रसाची अनुभूति घडविणे हें 
मुख्यत्वे अभिनयाचे उद्दिष्ट आहे. या शब्दाचा यौगिक अर्थ 
जवळ नेणें, म्हणजेच प्रेक्षकाला कवीच्या भावार्थाप्रत पोंचवणें 
असा आहे. भरताचें नाटचशास्त्र व नंदिकेश्‍वराचा अभिनय- 
देपेण यांत अभिनयाचें विस्ताराने वर्णन आहे. 

नाट्यशास्त्रानुसार अभिनयाचे चार प्रकार होतात-- 

भवेदभिनयो$वस्थानुकार:ः स चतुविध: । 
आडंगिको वाचिकश्‍चेवमाहाय: सात्त्विकस्तथा ।। 

अर्थ -अभिनय म्हणजे अवस्थेचें अनुकरण. तो चार 
प्रकारचा असतो -आंगिक, वाचिक, आहार्ये व सात्त्विक. 

आंगिक अभिनय- शरीर, मख आणि विविध चेष्टा यांनी 
एखादा भाव किवा अर्थ प्रकट करणें, म्हणजे आंगिक अभिनय 
होय. मस्तक, हात, कंबर, वक्ष, पाव आणि चरण, यांच्या 
दार आंगिक अभिनय केला जातो. डोळे, भुवया, अधर, गाल 
वे हनुवटी यांच्या द्वारे केला जाणारा अभिनय हा आंगिक 
अभिनयांतला उपांग अभिनय होय. संपूर्ण शरीराच्या विशेष 
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अभिनय 


चेष्टा, अर्थात्‌ लंगडा, कुवडा, वृद्ध यांच्या चेष्टांचे अनुकरण 
कॉल वेळात अगिनपर महणादात. हे पवे प्रक्षा रचे अभिततम् रस, 
भाव, ऑर्णि थंचारी' भाव यांच्या अतसार केळे जातात. मुखज 
चेष्टोंचॉ अंभितप पशा प्रकास्चा होती. प्रवशशायत्रत शारी शिरती 
अंशिव्वग्र अह्यांज्ञाने जरी झाला, तरी तो पपप्र शभितमाची 
शोभा ब्राढवितो, असें धरताते म्हटलें आहे. हा मखराग चार 
प्रकारचा असतो--स्वाभाविक, प्रसन्न, रक्‍त व शयाम, 

मस्तक हालवृत्त करायच्या अभिनयाचे नऊ प्रकार होतात- 

(१) सभ < डोकें खाली वांकलेलें किवा उचललेले किवा 
हालत नसलेलें. उपयोग : तृत्यारंभ, प्राथना, अधिकारय्‌क्‍त 
भाषण, समाधान, राग, बेपर्वाई किवा क्रियाशून्यता. 

(२) उद्घाहित - डोकें वर उचलन स्थिर ठेवणें. उपयोग : 
पताका, चंद्र, आकाश, पवेत, हवेंत उडणारे पदार्थ, कोणतीहि 
उंच वस्तु. 

(३) अधोमुख- डोके खाली वांकविलेलें असणें. उपयोग : 
विनय, दुःख, नमन, एखादी गोष्ट हिडिस मानणे, मूर्च्छा, जमि- 


'नीवर पडलेले पदार्थ, स्नान. 


(४) आलोलित- डोकें वर्तुळांत फिरविणे. उपयोग : 
निद्रावस्था, पर्याकुलावस्था, उन्माद, मूच्छंना, घेरी येणें, कांक्‌ 
करणें, हसणें, इत्यादि. 

(५) धृत- उजवीकडून डावीकडे व डावीकडून उजवीकडे 
डोकें वळविणें. उपयोग : नकार, पुन्हापुन्हा पाहणें, सहानुभूति 
आइचर्य, निराशा, बेपर्वाई, धंडी, आग, भीति, मद्य पिण्याच्या 
वेळचा पहिला क्षण, युद्धाची तयारी, अव्हेर, आतुरता, आपल्या. 
अवयवाकडे नजर टाकणें, दोन्ही बाजूंना हांक मारणे. 

(६) कंपित- खाली वर डोकें हालवणें. उपयोग : क्रोध, 
“थांब ' म्हणणें, पृच्छा, हांक, भीति घालणें, इत्यादि. 

(७) परावत- डोकें एका बाजूला करणें. उपयोग : ' हें कर 
असें सांगणें, तिटकारा, नम्त्रता, कांपणे, अंग चोरणे, अ ।। . 
करणें, इत्यादि. 

(८) उत्क्षिप्त- डोकें एका बाजूला वर करणें. उपयोग : 
' हें घे ' म्हणणें, खून करणें, प्रतिपाळ करणें, मान्यता देणें. 

(९) परिवाहित- एका बाजूकडून दुसर्‍या बाजूकडे पंख्या- 
प्रमाणे डोकें हालविणें. उपयोग : प्रेमी बतणें, प्रियेकरितां 
झुरणे, सुख, आनंद, विचार 

दष्टीच्या अभिनयाचे आठ प्रकार सांगितले आहेत -- 

(१) सम- देवांच्या स्त्रियांप्रमाणे डोळे न हालवितां बघणें 
उपयोग : नत्यारंभ, तागडी, इतर कांही गोष्टीविषयीं विचार, 
आडचर्य, देवमूति 

(२) आलोकित- तीक्ष्ण कटाक्षांनी जलद डोळे फिरविण 


-अभिनय 


उपथोग : कुंभाराचें फिरतें चाक, एकूण एक वस्तु दाखविणे, 
"इच्छा. - 

(३)साचि- डोकें न हालवितां डोळ्यांच्या कोपर्‍्यांतून 
"पाहणे. उपयोग: इंगित, मिज्लीला पीळ घालणे, आत्मविश्वास, 
“वाणाचा नेम धरणें, खूण करणें, इत्यादि. र 

(४) प्रलोकित- एका बाजूकडून दुसर्‍या वाजूकडे डोळे 
फिरविणें. उपयोग : दोन्ही बाजूंच्या वस्तू पाहणें, खूण करणें, 
ःहालणें, अस्वस्थ मन. ग 

(५) निमोलित- डोळे अर्धवट झांकलेले अर्धवट उघडलेले. 

उपयोग: क्रषीसारखा आविर्भाव, दुसर्‍याच्या मर्जीप्रमाणे 
'वागणें, जप, ध्यान, नमस्कार, वेड, सूक्ष्मदृष्टि. 

(६) उल्लिखित- सूक्ष्म रीतीने वर व बाजूला कटाक्ष 
'टाकर्णे. उपयोग: ध्वजाचा अग्न, गोपुर, देवमंडप, पूर्वजन्म, 
उंची, चंद्रिका. ह 

(७) अनुवृत्त- झट्दिशी खाली वर बघणें. उपयोग: 
रागीट मुद्रा, स्नेह्युक्‍त आमंत्रण. 

(८) अवलोकित-- खाली वघणें. उपयोग : छायेकडे बघणे, 
खमिचार, शय्या, अभ्यास, आपल्या अंगाकडे वघणें. 

भुवयांच्या अभिनयाचे सहा प्रकार सांगितले आहेत. ते असे-- 

( १) सहज - नेहमीच्या चेहर्‍्यांतील भुवई ही नेैसगिक 
स्थिति दर्शविते. 

(२) पतित - स्थिर असलेल्या भुवया चढविणें. उपयोग : 
अरुचि, आश्‍चर्य, मत्सर. 

(३) उत्क्षिप्त- एक किवा दोन्ही भुवया वर उचलणे. 
उपयोग : स्त्रीचा राग, खरें बोलणें, शृंगारभाव, लीला. 

(४) चतुर- भुवया मिळवून थोड्या हालविणें. उपयोग : 
"एकमेकांचे चेहरे मिळविणें, हृत्सौख्य, आवेग. 

(५) रेचित- सुंदर व मधुर रीतीने एक भुवई आकुंचित 
करणें. उपयोग: एखादें गुह्य ऐकणे, एखाद्या स्थळाकडे बघर्णे, 
इत्यादि. 

(६) कुंचित - एक किवा दोन्ही भुवया कमानदार करणे. 
उपयोग : प्रियकर हजर नसतांना त्याची आठवण करून 
दिल्यामुळे झालेला आनंद ( मोषट्टाइत), खोटा राग (कुट्टमित), 
'विलास, किलकिचित. 

मान हालवून करायच्या 
सांगितळे आहेत-- 

(१) सुंदरि - मान क्षितिजाशी समांतर अश्शी इकडे 
तिकडे फिरविणें (ति्यंक्‌ प्रचलित). उपयोग : प्रणयप्रारंभ, 
परीक्षा घेणे, 'शाबास' असें म्हणणें, आठवण, थट्टेचें भाषण, 

हानुभूतीचें सुख. 


अभिनयाचे चार प्रकार 
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(२) तिर$इचीन- सापाच्या चाली प्रमाणे दोन्ही वाजंना मान 
वर करणें. उपयोग: तरवार पाजळणें, सर्पाकार गति. 

(३) परिवतित-अधंचंद्राप्रमाणे उजव्या व डाव्या वाजूला 
मान वळविर्णे. उपयोग : शृंगारनर्तन, कपोलचृंबनप्रसंगीं. 

(४) प्रकंपित- कपोताप्रमाणे पाठीमागे व पुढे मान 
फिरविणें. उपयोग : ' तूं आणि मी ' असें सांगणें, गणना, ज्ञोके. 
हस्ताभिनयाचे एकूण बारा प्रकार सांगितले आहेत-- 

(१) प्रसारण- बोटें ताठ करून. (२) कुंचित - वोटें 
वांकवून. (३) रेचित- बोटें पसरून. (४) पृंखित- हात पुढे, 
वोटें ताठ, वांकळेलीं किवा पसरलेली. उद्रेष्टि-तळहात 
वर वरलेला. (८) व्यावृत्त-हात वाजूने पुढे रोखलेला. (९) 
परिवृत्त-हात वाजूकडून पुढें केळेला. (१०) संकेत - दाब्दा- 
शिवाय कल्पना देणें. (११) चिन्ह- ज्या गोष्टी पुढे आहेत 
व ज्या अदृश्य आहेत, त्यांच्या खुणा निरनिराळया चिन्हांनी 
दाखविणे. (१२) पदार्थटीक- शब्दांचे अर्थ समजावून देणें. 

या व्यतिरिक्त वक्षाचे पांच, पार्श्वाचे पांच, उदराचे तीन, 
कटीचे पांच, उरूचे पांच, जांघेचे पांच व पायांचे पांच प्रकारचे 
अभिनय भरताने सांगितले आहेत. सोळा भूमिचारी व सोळा 
आकाडशचारी यांचें वणन करून भौममंडलाचे दहा व आकारश- 
मंडलाचे दहा अभिनय सांगत असतांना भरताने गतीच्या 
अभिनयाचें विस्ताराने वणन केलें आहे. गतीप्रमाणेच आसन 
म्हणजे बसण्याचे विविध प्रकारहि त्याने सांगितळे आहेत. 
आंगिक अभिनयाचें भरताने जितकें तपक्षीलवार व सांगोपांग 
निरूपण केलें आहे, तितकें अन्य कोणत्याहि नाट्याचार्याने 
केलेलें नाही. 

वाचिक अभिनय-रंगभूमीवर अभिनय करणारी व्यक्ति 
मुखाने जें कांही सांगते, त्या सगळ्याला वाचिक अभिनय 
म्हणतात. या अभिनयांत रसयुक्‍त वाक्यांचा प्रयोग करून 
त्यांचें शृंगार, करुण, रौद्र, इ. रसांना अनुकूल असें योग्य त्या 
आरोहावरोहासह उच्चारण करायचें असतें. भरताने वाचिक 
अभिनयाची त्रेसष्ट लक्षणें सांगितली असून त्याच्या गुण- 
दोषांचेंहि विवेचन केलें आहे. वाचिक अभिनयाचें सर्वांत मोठें 
वेशिष्ट्य हे, की अभिनेता पडद्याआडून बोलला तरी केवळ 
त्याच्या शब्दोच्चारावरून प्रेक्षकाला त्याची मुखमुद्रा व 
मनोवस्था यांची कल्पना करतां यावी. 

आहार्य अभिनय- अभिनेत्याने आपापल्या भूमिकेला अनुरूप 
अशी वेषभूषा करणें, याला आहार्य म्हणतात. | वस्तुतः आहार्ये 
हें अभिनयाचें अंग नसून तो नेपथ्यकर्माचा भाग आहे. 

सात्त्विक अभिनध- अष्टसात्त्विक भावांचें प्रदर्शन. यांत 
स्तंभ, स्वेद, रोमांच, इ. अष्टसात्त्विक भाव येतात. 


(७) 
जूनेप्‌ 


खंड पहिला 


भारतीय अभिनयकलेचा इतिहास फार प्राचीन आहे. संस्कृत 
भाषेंत भासाचीं नाटकें हीं सर्वांत जुनीं आहेत. त्यांवरून कळतें, 
कों आपल्या देशांत अभिनयाचा प्रारंभ दोन, सव्वादोन हजार 
वर्षांपूर्वी झाला आहे. भरतमुनि हा भासाच्या आसपासच्याच 
कालांतळा असावा, असें डॉ. केतकरांचें मत आहे. त्याने 
ज्या अथी अभिनयकलचें तप्षीलवार विवेचन केलें आहे, त्या 
अर्थी त्याच्याहि पूर्वी भारतांत अभिनयकलेचा अनेक अंगांनी 
विकास झाला होता, हें सिद्ध होतें 

अभिनयांत अनुकरण, नक्कल, इ. गोष्टी आढळतात. त्यांचें 
मूळ मानवजातीच्या आदिम अवस्थेपासून दिसून येतें. अनु- 
करणाची प्रवृत्ति बालकांत तर असतेच, पण थोड्याफार 
भ्रमाणांत ती पशंतहि आढळते. या अनुकरणप्रवृत्तीच्या माग 
दोन कारणें संभवतात. एक म्हणजे त्यांत अभिनेत्याला वास्त- 
वाच्या अनभतीसारखा आनंद प्राप्त होतो; व दुसर म्हणज एका 
व्यक्‍तीला दुसर्‍या अनेक व्यक्‍तींपुढे आपल्या अनुभूतींची अभि- 
व्यक्ति करण्याचा अवसर मिळतो. या दुसर्‍या उद्देशांतून हाव- 
भाव व मुद्रा यांचा विकास झाला आहे 

आजमितीस भारतांतल्याच नव्हे, तर जागतिक अभिनय- 
केलेलाहि एक शास्त्रीय व परिष्कृत असें स्वरूप प्राप्त झाले 
आहे. पण आजचें अभिनयक्षास्त्र व प्राचीन अविकसित नाट्य- 
नृत्य यांची तुलना करतां, अभिनयाचे आधारभूत सिद्धांत 
दोन्हीकडे सारखेच दिसतात. मध्ययुगीन काळांत अभिनयकलेला 
होनत्व आलें होतें. नट किंवा अभिनय करणारं यांची सामाजिक 
प्रतिष्ठा कमी झाली होती. पण आजमितीस सर्वच ललित 
केलांच्या बरोबरीने अभिनयालाहि प्रतिष्ठा प्राप्त होत आह्‌ 
नाट्य व अभिनय यांच्या मागचे सांस्कृतिक संबंध लक्षांत घऊन 
आजमितीस त्या कलेच्या वृद्धीला सवेत्र प्रोत्साहन मिळत आहे 
आणि तें योग्यच आहे. 


अभिनवगुप्त (इ. स. ९५० चा सुमार ) काह्मीरी शैव 

ब्राह्मण व महान्‌ आचाय. तंत्रशास्त्र व 

हेत्यशास्त्र यांचा प्रकांड पंडित. अभिनवगृप्त हा क्षेमेंद्र 
वे मम्मट यांच्या पूर्वीचा आणि भट्टनारायण याच्या नंतरचा 
आहे. याच्या वडिलांचें नांव चखल असें होतें. याचें घराणें 
विद्या व तांत्रिक साधना या बाबतींत काइमीरमध्ये महशूर होतें 
अभिनवगुप्ताची ज्ञानतृष्णा विलक्षण होती. अनेक गुरूंच्या 
जवळ तो अनेक विद्या शिकला. जालंधर येथे जाऊन आचार्य 
शभुनाथ याच्याजवळ याने कौलिक मताचें प्रगाढ अध्ययन 
केलें. आपल्या पित्याकडन व्याकरण, भूति राजाकडून बह्मविद्या 
लक्ष्मणगुप्ताकडून त्रिकदर्श, भट्टेंद्र राजाकडून ध्वनिक्षास्त्र 
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अभियुक्‍त 


भट्टतोत याच्याकडून नाटचशास्त्र, अशा, विविध 
विविध विद्या त्याने संपादिल्या. कौलसाधनेत त्याला द्यांति व 
सिद्धि या दोन्ही प्राप्त झाल्या. ग्रंथ, टीका व स्तोत्रे धरून 
याने केलेली रचना ५० च्या वर जाते. याच्या प्रमुख 
ग्रंथांचे स्वरूप पुढीलप्रमाणे- 

(१) तंत्रालोक- हा तंत्रज्ञास्त्रावरचा विशवकोशच आहे, 
असें म्हटलें पाहिजे. याचे ३७ परिच्छेद आहेत. यांत तंत्र- 
शास्त्राचे सिद्धांत, तंत्राच्या प्रक्रिया, तंत्रविषयक नाना मतें, 
वंध-मोक्ष, मोक्षाचे स्वरूप, परमार्थसाधक उपाय, शेवाचाराच्या 
विविध प्रक्रिया, इ. विषयांचे सुंदर व साधार विवरण आहे 

(२) ध्वन्यालोकलोचन- हें आनंदवधेनाच्या ध्वन्यालोका- 
वरचें प्रोढ व्याख्यान आहे. अभिनवगुप्ताच्या अनेक रस- 
सिद्धान्तांबद्दल साहित्यक्षास्त्र त्याचें त्ररणी आहे. त्याचें 
रसविषयक विवेचन वैज्ञानिक व य॒क्‍्तिसंगत आहे. 

(३) अभिनवभारती- भरतम्‌नीच्या नाटचज्ास्त्रावरचें 
पांडित्यपूर्ण व प्रमेयबद्दल व्याख्यान. हा ग्रंथ नसता तर 
नाटयशास्त्रांतील तत्त्वांचा पत्ता आजहि लागला नसता. 

(४) ई$वरप्रत्यभिज्ञाविमशिनी- हा ग्रंथ अभिनवगुप्ताच्या 
प्रौढ पांडित्याचा आदर्श आहे. 

याशिवाय त्याचे परमार्थसार वोधपंचदक्षिका, तंत्रसार, 
तंत्रोच्चय, भगवद्गीताथसंग्र, असे आणखी कांही ग्रंथ 
आहेत. पांडित्यांत त्याचा असा मोठा अधिकार असल्यामुळेच 
नारदाच्या संगीतमकरंदांत त्याला महाम हेश्‍वराचार्य अज्या उपा- 
धीने गौरविले आहे. व्याकरणाच्या इतिहासांत पतंजलीरचें व 
वेदान्ताच्या इतिहासांत वाचस्पतिमिश्राचें जें महत्त्वपू्णे स्थान 
आहे, तेंच अलंकारशास्त्रांत अभिनवगृप्तारचे आहे. याने अलंकार- 
शास्त्राला दर्शनाच्या पदवीवर आरूढ केलें. अभिनवगुप्त केवळ 
शुष्क ताकिक नव्हता; तर विद्वाचे रहस्य शोधणारा मर्मज्ञ 
साधकहि होता. [ बलदेव उपाध्याय; हि. वि. को.; म.ज्ञा. को. ] 


गुरूकडून 


क. एखाद्या करृत्याचें वा पदार्थाचे कतृंत्व आपणाकडे 
भसान : ते शो कोडे आगे 1 न 

नसतां, तें मीं केलें असें म्हणणें किंवा आपलें 
खरें स्वरूप एक असतां, तें दुसरेंच मानणें, याला अभिमान 
म्हणतात. अविवेक हा अशा अभिमानाला कारणीभूत असतो. 
अभिमानापासून राग-द्रेष उत्पन्न होतात व राग-दवेषांपासून 
कर्मे घडतात. राग म्हणजे सुखप्रीति व द्वेष म्हणजे दुःखा- : 
विषयीं अप्रीति होय. पाहा-अविवेक. [ ब्र. सि. मा. ] 


कुशद्वीपांतील मानवसमाज. हा जातवेदसरूपी 


आभथयुक्‍्त इुइवराचें यजन करतो. [ भाग. पु. ५. २०.१६] 


अभिरूपपतित्रत 


4. र विद्वान्‌ व सुंदर पति प्राप्त होण्यासाठी 
आभरूपपातत्रत हें उपवासात्मक व्रत आहे (हि. ध.). 


मृच्छकटिक नाटकांत याचा उल्लेख आहे. 


731_70__0..,) 2 बाराव्या शतकांत निर्माण 
आमलापषपताथाचतामाण झालेल एक ज्ञानकोश. याला 
मानसोल्लास असेंहि दुसरें नांव आहे. विक्रमादित्याचा पुत्र 
सोमेश्‍वर हा कल्याण येथे इ. स. ११२६ सालीं गादीवर बसला, 
हा राजा विद्वान्‌ होता. हा ग्रंथ जरी त्याच्या नांवावर असला, 
तरी अनेक विद्वानांच्या सहकार्याने त्याने याची रचना केली 
असली पाहिजे. यांत वस्त्रभोग, पुत्रोपभोग, अन्नभभोग, आलेख्य- 
करम, नुपगेह, आस्थाभोग, राष्ट्रपालन, इ. अनेक विषय आहेत. 
विद्या व कला या संबंधांत त्या काळापर्यंत जी ग्रंथसंपदा निर्माण 
काली होती, ती सर्व एकट्या माणसाला अभ्यासणें अशक्य 
आहे, हें जाणून सर्वांच्या आटोक्यांत येईल असा हा सर्व 
विद्याकलांचा सारसंग्रह सोमेशवराने निर्माण करून जिज्ञासूंवर 
उपकार केले, असें म्हटलें पाहिजे. जगांतला पहिला ज्ञानकोश 
म्ह्णून याचा उल्लेख केला, तर तें अस्थानी होणार नाही. 
[मु.पु.म.] 


आ) स्वनामोच्चारणपुर्वक नमस्कार. आभिमृख्ये 

भिवादन वाद्यते आशी: कार्यते अनेन ! -- समोर. उभे 
राहून गुरूकडून आशीर्वाद ज्यामध्ये मिळविला जातो, तें कृत्य 
(हलायुध), अभिवादन तीन प्रकारचें असतें-नित्य, नैमित्तिक 
१ काम्य. प्रहररात्रीं शिष्याने गुरूजवळ उभें राहून करायचें 
तें नित्य, गांवाहन परत आल्यावर करायचे तें नेमित्तिक 
व दौर्षायुष्य आणि स्वर्गप्राप्ति यांच्यासाठी करायचें तें 
काम्य. त्रवत्विज, इवशुर, चुलता व मामा यांना उत्थापन 
देऊन * अभिवादये अमुकशर्माव्हं भो , असें म्हणून अभिवादन 
करायचें असतें. प्रत्यभिवादन कसें करावें तें ठाऊक नसेल 
त्यांना अभिवादन करतांना वरील उच्चारणांतला “भो शब्द 
गाळायचा असतो. ब्राह्मण, पुरुष, क्षत्रिय 

यांना अभिवादन करतेवेळी स्वत:चें नांव योज 
करतों ' एवढेंच म्हणायचें. 


वेश्य किंवा स्त्री 
हन “मी नमस्कार 
ब्राह्मणाने उजवा हात कानाच्या, 
च्या रेषेपर्यंत आणन 
अभिवादन करायचें. शद्ध आपला हात खाली पायापर्यंत लांब 
१ इतरांना एकाच हाताने 
अभिवादन करावें, सवर्णांनी सवर्णांनाच अभिवादन करावें व 
इतरांना नुसतें ' स्वस्ति ' म्हणावें, असें सांगितलें आहे. अभि- 
वादनाविषयी मनु म्हणतो- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


अभिवादनझ्ीलस्य नित्यं बुद्धोपसेविन: । 
चत्वारि संप्रवधंन्ते आयुविद्यायशोबलम्‌ ।॥। 
( २.१२१) 
अर्थ- अभिवादन हें ज्यांचें शील आहे व जो नित्य वृद्धांची 
परिचर्या करतो, अशा (पुरुषा) चीं आयुष्य, विद्या, यण आणि 
बल हीं चार वृद्धि पावतात. 
पाहा-प्रणाम. [ हि. ध. ] 


अभिवादन मुलाने आईबापांना वंदन करतांना 
ताडूनाय नास , मी अमुक नांवाचा अभिवादन 
करीत आहे, ' असें म्हणून उच्च्चारायचें आत्मनाम हे 
अभिवादनीय होय. हें नांव पित्याने ठेवायचें असतें व तें 
इतरांपासून गुप्त राखायचें असतें. पाहा-नामकरण. 


अभिव्यक्तिवाद का दार्शनिक मत. या मतांत, फा 

उत्पन्न होत नाहीत, तर ते नुस 
अभिव्यक्त (प्रकाशित) होतात, असें मानलें जातें. सांख्य व 
नैयाकरण यांचें हेंच मत आहे. असंगाने आपल्या योगाचारभूमि 
य॒ ग्रंथांत या मताचें खंडन केलें आहे. [द. दि. ] 


का. उत्तरेकडील एक प्राचीन राज्य. [ ब्रह्मांड पु 
र) र 
मव 
भिषिक्त "संकर जात. ब्राह्मण प्रुष व क्षत्रिय स्त्री 
अभिपिक्त ठे 
यांची विवाहबाह्य संतति. [ हि. ध. ] 


अभिपेक अभि -- पिच्‌ >: सर्वांगी सर्व बाजूंनी शिपडणें, या 

षद. तपासून हा शब्द बनला आहे. शुकळ-कृष्ण 
यजुबद, ब्राह्मणे, श्रोतसूत्रे, इ. ग्रंथांत हा शब्द आढळतो; 
कग्वेद व सामवेद यांत आढळत नाही. वेदकाळीं राजाच्या 
राज्यारोहणप्रसंगीं त्याच्या मस्तकावर समंत्रक पाणी शिंपडून 
त्याला शुद्ध करीत; त्या विधीला अभिषेक म्हणत. “ शीर्षतो 
वा अभिषिच्यमानो$भिपिच्यते ' ज्याचा अभिषेक करायचा 
त्याच्या मस्तकापासुन अभिषेक सुरू करावा, असें शतपथ 


भ्राह्मणांत सांगितलेले आहे (९.३. २. ३ ). अभिपेकाचें 
वगरने त ब्रा, (१.७. ५),श. ब्रा. ( ५३.३ ॥, ऐ. ब्रा. 
(८.५), इ. ब्राह्मण ग्रंथांत ति | 


त दिलेलें आहे. त्यावेळी म्हणायचे 
रं हितांत आढळतात. 

न प्राचीनकाळ केलत शाजाताच भतिपेक होत. असे. इतर 
लोक त्या विधीला पात्र नसत. इतर देशांत प्रत्यक्ष रक्‍ताने 


खंड पहिला 


अभिपेक्र करीत व त्यामुळे शरीरांत उत्साह निर्माण होतो, असें 
मानीत. भारतांत मात्र असा रक्‍ताभिपेक कधीहि नव्हता. हा 
विधि सावंभौम सत्ता मिळविण्यासाठी करायचा असे. सम्प्राट 
वे महाराजे यांच्या राज्याभिषेकांचें वर्णन महाभारतांत आलें 
आहे. भारतीय युद्धानंतर राज्यारोहणप्रसंगीं युधिष्ठिराला 
अभिषेक झाल्याचें वर्णन महाभारतांत पाहायला मिळतें (शांति. 
४०. २४). वनवासांतून परत आल्यावर रामचंद्राला केलेल्या 
राज्याभिपेकाचें वर्णन कालिदासाने पुढील इलोकांत केलें आहे- 
सरित्समुद्रान्‌ सरसोरच गत्वा 
रक्ष: कपोन्द्रेर्पपादितानि । 
तस्यापतन्‌ मुर्ध्नि जलानि जिष्णो- 
विन्ध्यस्य मेघप्रभवा इवाप: ।। 
(रघु. १४.८) 
अर्थ-राक्षस व वानर यांच्या नायकांनी निरनिराळ्या नद्या, 
समुद्र, सरोवरें, इ. ठिकाणीं जाऊन त्यांचीं आणलेलीं जलें 
विध्याच्या मस्तकावर मेघांतून पाणी पडावें त्याप्रमाणे त्या 
जयशील रामाच्या मस्तकावर पडलीं. 
सम्राट अशोक याने कलिंग विजयानंतर चार वर्षांनी 
आपला राज्याभिषेक करून घेतला होता. वृहत्कथेंत नरवाहून- 
देसाचा अभिषेक वणिला आहे. भावी कालांत ज्याला राज्य 
मळायचें, अद्या युवराजालाहि अभिषेक होत असे व त्याला 
योवराज्याभिपेक असें म्हणत. ज्या प्रसंगीं रामचंद्राला वनवास 
पत्करण्याची वेळ आली. तो त्याचा यौवराज्याभिषेकच होता 
पवा; शा: ३. इ 1. 
पुढील काळांत अमात्य, सामान्य राजे, व राजपुरोहित 
यांनाहि अभिषेक होत असल्याचें 'मूर्धाभिषिक्ता अमात्या 
सजान:' या हृ्षंचरितांतल्या उल्लेखावरून कळतें. 
ऐतरेय ब्राह्मणांतहि सामान्य राजांना अभिषेक होत 
असल्याचें सांगितलें आहे (८. १४). अथवंवेदाच्या कौशिक 
सवांत सामान्य राजांच्या अभिषेकाहून श्रेष्ठ राजांचा अभिषेक 
निराळा कल्पिला आहे ( १७. ११-१३). 
उष्पाभिषेक नांवाच्या आणखी एका अभिषेकाचें सविस्तर 
वेणेन अथर्वपरिशिष्ट ४, बृहत्‌संहिता व कालिकापुराण या 
भ्रथांत आढळतें. या विधीचें वैश्षिष्टय म्हणजे चंद्र-पुष्य 
क.) योगावर हा अभिषेक करायचा असतो. याच योगावर 
सर्वा इंद्राने असुरांना जिकलें होतें. बौद्ध कल्पनेप्रमाणे बोधि- 
सेतत्वाचा योवराज्याभिषेक व अभिनिष्क्रमण या दोन्ही घटना 
याच योगावर घडल्या. 
महाभारत (शांति. ४०), रामायण, अग्तिपुराण व मानसार 
था ग्रंथांत अभिषेकासंबंधीं माहिती आली आहे. वरील ग्रंथांत 
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या विधींतल्या तंत्राची व पोरोहित्याची कल्पना विकसित 
झालेली दिसत नसली, तरी या ग्रंथांच्या रचनाकालीं वैदिक 
अभिषेकांच्या विधींत वराच फरक पडला होता, असें दिसून 
येते. वेदोत्तर अभिषेकविधीचो उभारणी मुख्यत्वे उत्तरकालीन 
कल्पनांवर आधारलेली दिसते. या संस्कारांतील सर्वसाधारण 
गोष्टी खालीलप्रमाणे असत -- 

अभिपेकाच्या आदल्या दिवशीं राजा विधिपुर्वक स्नान करी. 
अभिषेकाच्या पुर्वी किवा त्या वेळीं तो आपले अनेक मंत्री निवडी. 
राणी, हत्ती, इवेताश्‍व, पांढरा वेल, शुभ्र छत्र व चामर, इ. 
राजरत्नांची निवड होई. व्याघ्मचर्माच्छादित सुवर्णासहासन 
किवा भद्रासन तयार केलें जाई. सप्तसमुद्रांचें जल, मध, दूध, 
दही, इ. वस्तूंनी भरलेले सुवर्णगकलश सिहासनाजवळ आणून 
ठेवीत. अभिषेकविधीची इतर सामग्री पुढीलप्रमाणे असे -- 

वड, उद्‌ंबर, अश्वत्थ व प्लक्ष या लांकडांचीं पार्त्रे; प्रियंगु 
व यव या धान्याच्या ओंब्या; उद्‌ंबराचा मंचक, चमस व फांदी. 

नंतर राजा आपल्या राणीसह सिहासनावर वसे. सामंत, 
मांडलिक, इ.राजे त्याची मोठ्याने दाही फिरवीत. नंतर पुरोहित, 
ज्या मंत्रांत वरुणाचा सम्त्राज्‌ या नांवाने उल्लेख आला आहे, 
असे मंत्र म्हणून उदुंबराच्या ज्ञाखेने जल, दूध, दही, मध, इ. 
द्रव्यांनी त्याला अभिषेक करी. एकटा पुरोहितच नव्हे, तर 
इतर ब्राह्मण, मंत्री, आप्त व प्रजाजनहि त्याला अभिषेक 
करीत. नंतर राजा इंद्राचे स्तवन करी. पुरोहित व उपाध्याय 
यांना दक्षिणा देई. नंतर पुरोहित राजाला प्राशन करण्यासाठी 
सुरेने भरलेले पात्र देई व सुरा ही सोमरूप आहे, असें सांगे. 
मग शांतिमंत्रांचा पाठ होई. अग्तनिपुराण व मानसार यांत 
सांगितल्याप्रमाणे राजा राजधानीच्या नगराभोवती एक 
प्रदक्षिणा करी व नंतर अभिषेकाचा विधि समाप्त होई. त्या 
प्रसंगीं राज्यांत सवेत्र आनंदोत्सव केला जाई व केद्यांनाहि 
मृक्‍त करण्यांत येई. 

ऐतरेय ब्राह्मणांत अशा अभिषिक्त झालेल्या प्राचीन राजांची 
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व त्यांना अभिषेक करणार्‍या क्रत्विजांची पूढीलप्रमाणे 
यादी दिली आहे - 
राजा. क्ृत्विज. 
(१) जनमेजय पारिक्षित -- तुर कावषेय 
(२) शार्यात मानव --” च्यवन भागंव 
(३) शतानीक सात्राजित -- सोमशुष्म वाजरत्नायन 
(४) आंबाष्ठ्य --- पर्वत व नारद 
(५) युधांश्रौष्टि औग्रसेन्य -- पर्वेत व नारद 
(६) विश्‍वकर्मा भौवन "7 केळ्यप 
(७) सुदास पैजवन --- वसिष्ठ 


अभिषेक 


(८) मरुत्त आविक्षित --- संवत आंगिरस 
(९) अंग "77 उंदसय नेत 
(१०) भरत दौष्यन्ति दीर्घतमा मामतेय 

महाराष्ट्रांत छत्रपति शिवाजी महाराजांनी असाच स्वतः:- 
वर राज्याभिषेक करून घेतला होता. त्याचें पौरोहित्य काशीचा 
सुप्रसिद्ध विद्ठान्‌ गागाभट्ट याने केलें होते. या समारंभाची 
विस्तृत वर्णने वखरींत आलीं आहेत. 

पुनरभिषेक- हा संस्कार ज्याच्यावर करायचा तो राजा 
पुर्वीच अभिषिक्त असतो. या पुनरभिषेकाने त्याचें वळवर्धन 
करायचें असतें. यामुळे, ज्या अनेक शक्ति राजामधून गेलेल्या 
असतात, त्या त्याला पुनश्च प्राप्त होतात. याचा विधि 
पुढीलप्रमाणे - | | 

व्याध्रचर्माने आच्छादित उदुंबराचा मंचक, उदुंवराचाच 
एक चमस व फांदी, दही, मध, तूप, ऊन पडलें असतांना पड- 
लेल्या पावसाचें उदक, तृणांकुर, सुरा आणि दूर्वा आणीत. स्फ्य 
नांवाच्या आयुधाने वेदी आंखून वरील मंचक अर्धा वेदींत व 
अर्धा वेदीवाहेर ठेवीत. राजा वीरासन घालून वेदीमागे वसे व 
दोन्ही हातांनो तो मंचक धरून त्यावर आरूढ होण्याकरितां 
देवांना पाचारण करी. त्या वेळीं ' देवस्य त्वा सवितु: प्रसवे... ' 
इ. मंत्रांनी सवित्याला आवाहन केलें जाई. मग राजा त्या 
मंचकावर आरोहण करी. त्रट्रत्विज्‌ त्याला अभिषेक करी व 
त्याच्या हातीं सुरापात्र देई. राजा त्यांतील सुरा पिऊन अवशिष्ट 
भाग आपल्या मित्राला देई. मग मंचकाखाली उतरून व पुर्वा- 
भिमुख वसून “ नमो ब्रह्मणे... ' हा मंत्र तीनदा म्हणे. मग 
विजयाची इच्छा प्रदित करून त्र्त्विजाला दक्षिणा देई व 
अग्नींत समिधा टाको. मग घरीं गेल्यावर गृह्याग्नीच्या मागे 
बसे. क्र्‌त्विज्‌ आज्यपात्रांतून अग्नीला आहुति देई व राजाच्या 
कल्याणासाठी कांही मंत्र म्हणे. 

ख्मिस्ती अभिषेक -पाइचात्य देशांत पहिले रोमन साम्राज्य 
लयाला गेल्यावर पुढे आलेले स्त्रिस्ती राजे पोपकडन राज्या- 
भिषेक करवून घेऊं लागले. इंग्लिश राजे वेस्ट मिनिस्टर 
अँबेमध्ये व स्कॉटिश राजे स्कोन येथे राज्याभिपेक करवून 
घेत. आजमितीस इंग्लंडचा राजा राज्यारुढ झाल्यानंतर एका 
वर्षाने हा अभिपेकविधि केला जातो. 

ख्तसिस्तो धर्मांत तेलाने अभिषेक होतो. त्यामुळे देवाच्या 
सेवेसाठी आवश्यक तें पावित्र्य मिळतें, अशी समजूत आहे. इब्री 
शब्द मसीह व ग्रीक शब्द ख्त्रिस्ति यांचा अर्थ अभिषिक्त 
असा होतो. येशूचा हा अभिषेक पवित्र आत्म्याच्या सामर्थ्याने 
झाला. ख्त्रिस्तगिष्यांचा अभिषेक ईश्‍वराकडून झाला, असें 
समजतात. चचंच्या मुख्य याजकालाहि अभिपेक होत असतो. 
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- अभिपेक दूर्वा 


भारतोय संस्कृति कोश 


देवाभिषेक- एखाद्या मूर्तीची प्रतिष्ठा करण्याच्या वेळीं 
तिला अभिपेक करण्याचा विधि आहे देवाच्या पोड्योपचार 
पुजेंत पंचामृत स्नानानंतर महाभिषेक करतात. 

अभिषेक करीत असतांना शिवासाठी रुद्राध्याय, विष्णूसाठी 
पुरुषसूक्त, किवा पवमान पंचसूक्त, गणपतीसाठी गणपतिअथर्व- 
शीर्ष, देवीसाठी श्रीसूक्त व सूर्यासाठी सौर सूक्‍तें म्हणतात. 
हा अभिषेक झाल्यानंतर पुनरभिपेकांतळे ' देवस्य त्वा सवितु: 
प्रसवे...' इ. मंत्र म्हणण्याची वरि हेवाट आहे. पृण्याहवाचनांत 
व शांतिकर्मानंतर यजमानदंपतीला, व लग्नांत वधूवरांना 
अभिषेक केला जातो, त्याला अमृताभिपेक असें म्हणतात. हा 
व पंचपल्लव यांनी केला जातो. कांही संस्कारांच्या 
वेळीं जलाशयावर जें स्नान करतात, त्यालाहि अभिषेक 
म्हणतात. 

बौद्ध अभिषेक- बौद्धांच्या दसभूमोंत दोवटच्या भूमीस 
अभिपेकभूमि असें म्हणतात. वज्रयान मताप्रमाणे अभिपेकाचे 
सात परकार आहेत-- उदकाभिपेक, मुकुटाभिपेक, पट्टाभिपेक, 
वज्नघंटाभिपेक, वज्ब्रताभिपेक, नामाभिपेक व अनुज्ञाभिपेक. 
यांतले पहिळे दोन देहशुद्धीसाठी, तिसरा-चौश्रा वाच शुद्धीसाठी, 
पाचवा व सहावा चित्तशुद्धीसाठी व सातवा ज्ञानशुद्धीसाठी 
आहे. 


जेनांच्या एका आचार्याला अभिपेक अक्ली उपाधि असते. 
त्याला जेनसूत्रे योग्य पद्धतीने कीं वाचावीं व त्यांचा नेमका 
“र काय, हें माहीत असावें लागतें. पाहा- राजसूय, अभिपेच- 
तीय. | हि.त; म. ज्ञा. को.; वो. ध. द. :प.ध. शा. को. ] 


अ र च (१ देवाच्या डि ड़ वि प्जें अ पेक 
अभिपेक मैत्र ताच्या पोड्योपचार प्जेत नि 
नावाचा एक विधि असतो. यांत देवाला 
बालायर्चे असतें. त्यासाठी पुढील मंत्रांचा 
र रावा, असें आचारदु या ग्रंथांत सागितले आहें ल्ल 


समंत्रक स्नान 


७, महापुस्षविद्या, पुरुषसूक्त व साम” 
दवाला सुगंधित उदकाने स्नान घालावें) - 


एखाद्य “ वि गज 

ती शः मं गलकार्यांत यजमानदंपतीला अमृताभिपे 

वा, ग वेळो र हिरिण्यवर्णा: गचय ग्वा की ह त्रायन्तामिह 
“///7 ई. मंत्रांचा विनियोग करतात. 

अ (अ णह... ्ि र ि 

आंभपचनीय जन यज्ञांतील हा एक सोमयाग आहे. हा. 
र पांच दिवस चालतो. वातपेते' यज 

भूमीच्या दक्षिण ता. चेत्र प्रतिपदेस 


भागांत दीक्षाविधि होतो. यामध्ये होता 


खंड पहिला 

भूगुगोत्रांतला असावा लागतो. सोम आणल्यानंतर सविता 
अग्नि गृहपति, सोम, बृहस्पति, इंद्र, स्त्र मित्र व वरुणया 
देवतांना चरूच्या आहुती देतात. नंतर ब्रह्मा रत्नींना सांगता 
की “ यजमान हा तुमचा राजा आहे. ' याशिवाय तो निर- 
निराळ्या देश्यांतल्य़ा लोकांचाहि उल्लेख करतो. मग उपाध्याय 
सतरा प्रकारचें जल उदुंबराच्या सतरा पात्रांत आणून तें मोठ्या 
पात्रांत ओततो. त्या पात्राच्या पूर्वेस व्याघ्याजिन आंथरतो 
त्याच्या पश्‍चिम टोकाला शिश्याचा तुकडा ठेवळेला असतो. मग 
पार्थ नामक सहा याग होतात. मग दर्भयुक्‍त सुवर्णाने जल शुद्ध 
करून तें चार पात्रांत ओततात. यजमान रेशमी वस्त्र नेसतो 
अध्वर्यू त्याला सज्य धनुष्य व तीन वाण देतो. यजमान 
शिश्याचा तुकडा पायाने लोटन व्याध्राजिनावरच्या सुवर्णावर 
पाय ठेवून उभा राहतो. नंतर कांही पावलें चालून एर्वाभिमुख 
होतो. मग अध्वर्यू वगेरे क्रत्विज त्याला अभिषेक करतात 
यजमान अंगावरचे जल मृगशुंगाने घासतो. हाता त्याला 
शुन:शेपार्चे आख्यान सांगतो. होता व अध्वयु यांना शभर 
किवा हजार गायींची दक्षिणा देण्यांत येते. मग राजा व्याघ्या- 
जिनावर विष्णुक्रम नांवाचीं तीन पावलें टाकतो. पाहा- 
राजसूय, अभिषेक. [ हि. ध. ] 


अभिष्ट एक प्रायशिचित्तस्वरूप सोमयाग. याला अगिनिष्टुत्‌ 
त्‌ असेंहि म्हणतात. अजाणतां ब्रह्महत्या घडला 
असतां या यागाच्या अनुष्ठानाने त्या पातकांतून मुक्तता होते 
( मनु ११. ७४; वसि. २२.७) 


ऱिऱ एक प्राचीन देश. श्री. स्टाइनच्या मताप्रमाणे हा 
नाभहार झेलम व चिनाब या नद्यांच्या दुआबांत अस- 
लेल्या पर्वतराजींनी वेढलेला होता. याच्या परिचमेस उशे हा 
प्रदेश होता. सांप्रत ज्याला पुर्वीहजारा म्हणतात, तोच प्राचीन 
अभिसार होय. रजऊर जिल्ह्याचा कांही अंश प्राचीन अभि- 
सारांत समाविष्ट असण्याचा संभव आहे. [ सि. आ. प. भा. ] 


अभिसारिका अष्टनायिकांपैकी सुप्रसिद्ध नायिका. 
व्याख्या पुढीलप्रमाण-- 
कान्ताथिनी तु या याति सडकेतं सा5भिसारिका 
(अमर.) 
अर्थ- संकेत ठरवून प्रियकराकडे जाणारी ती अभिसारिका. 
भरताने हीच व्याख्या तिच्या मनोवृत्तीसह दिली आहे - 
उहाममन्मथमहाज्वरवेपसाना 
रोमाळ्चकण्टकितगात्रलतां वहन्ती । 


ह्चि 


१ 


अभिसारिका 


नि:शडकिनी व्रजति या प्रियसडगमाय 

सा नायिका निगदिता त्वभिसारिकेति 1। 
अर्थ- उच्छंखळ मदनाच्या महाज्वराने कांपणारी, जिची 
काया रोमांचांनी 
कंटकय्‌क्‍त ज्ञाली 
आहे अक्ली व 
नि:शंकपणे प्रिय- 
कराच्या भेटीस 
निघणारी, ती 
अभिसारिका 
म्ह॒टली गेली आहे. 

रसमंजरींत 
तिचा आणखी एक 
विशेष सांगितला 
आहे- 
स्वयसभिसरति 
प्रियसभिसारयति 
वा था, स 
अभिसारिका । 

अर्थ -- स्वतः 
प्रियकराच्या 
भेटीस जाते किवा 
प्रियकराला भेटीस आणविते, ती अभिसारिका. 

अभिसार म्हणजे प्रेमिकांनी एकमेकांस चोरून भेटायला 
जाणे. स्वीया, सामान्या, मुग्धा, प्रोढा, उत्तमा, मध्यमा, इ 
अभिसारिकांचे पोटभेद सांगितले आहेत. अभिसारिकेचा प्रियकर 
परपुरुषच असायला हवा, असा नियम नाही. स्वतःच्या पतीला 
भेटण्यासाठी घरच्या माणसांचा डोळा चुकवून संकेतस्थळीं 
जाणारी स्त्रीहि अभिसारिकाच ठरते. म्हणून या पोटभेदांत 
स्वीयेला स्थान मिळालें आहे. परकीया अभिसारिकेला याहून 
निराळे भय असतें. आपला व्यभिचार उघडकोस आला, तर 
आपली अप्रतिष्ठा होईल, कदाचित्‌ आपणांस संसारालाहि 
मुकावें लागेळ, या भीतीने तिचें काळीज धडधडत असतें. 
शुकलपक्षाच्या रात्रीं चांदणे असतें; म्हणून ती शुभ्र वस्त्र 
नेसते. कृष्णयक्षांत काळें वा निळे वस्त्र नेसते. उदेश हा, को 
भोवतालच्या वातावरणाशी एकरूप व्हावें व कोणाच्या 
नजरेत येऊं नये. हिचे भेद असे- अभिसार करतांना जिला 
केवळ साहसाचेंच साहाय्य असतें, ती उत्तमा. जी दुतीच्या 
सोबतीने जाते, ती मध्यमा व जी कालावर विसंबून राहते 
ती अधमा होय. 


अभिसारिका नायिका 


अभिसारिका 


अष्टनायिकांत अभिसारिका हीच रसिकांना विशेष प्रिय 
आहे. अमरुशतकांतला हिच्या वर्णनाचा इलोक असा - 

उरसि निहितस्तारो हार: कृता जघने घने 

कलकलवती काळ्ची पादो रणन्मणिन्‌पुरौ । 

प्रियमभिसरस्येवं मुग्धे त्वमाहतडिण्डिमा 

यदि किमधिकत्रासोत्कम्पं दिशा: समदीक्षसे ।। 

थ- तुझ्या हृदयावर मुक्‍तामाला झळकत आहे. पुष्ट 
जघनावर मेखला किणकिणत आहे. पायांत मणि-नपूरे 
झणत्कार करीत आहेत. हे मुग्धे, अशा प्रकारे त॑ जण वाद्ये 
वाजवीत अभिसारांला निघाली आहेस. मग आता ( कोणी 

पाहील का या ) भयाने आजूबाजूला कश्याला पाहतेस ह्तेस ? 
[ श्ृंगारनायिका ] 


जेर जेनसूत्रांचें अध्ययन करून आचार्यंपदवीस पात्र 
आभसग ठरलेला श्रमणक. क्वचित हा शब्द उपाध्याय या 

दाशी समाताथक मानतात. याचें स्त्रीलिंग अभिसेगा 
प्रवतिनीपद धारण करण्यास योग्य अदला श्रमणीला अभिसेगा 
म्हणतात. [ हि. जे. मो. ] 


दिव्य शक्ति. ही पांच प्रकारांनी आविभूत होते- 
आभलज्ञा विविध चमत्कार, दिव्य श्रवण, दिव्य दशन, पर- 


त्याचा तनाव च पुवनच्यस्मरण. वृद्योच्या मते. दोरी समाधि- 
वलाने या शक्ति मिळवूं शकतो. मात्र त्याने तेंच ध्येय मान्‌ नये. 


> त माग० शु. २ या. तिथिव्रत वर्ग 
अभोष्ट तृतीया गोरीची प या दिवशीं 

॥रांची पजा करून अभोष्ट सिद्धोसाठी 
तिची प्रार्थना करतात. [ काशीखंड ८३ १. १८] 


व सप्तमी कोणत्याहि मासाची ग. ७मी तिथित्रत 
शलक तह या ब्रतांत सागर, द्वीप पाताल व पथ्वी 


यांचा पुजा करतात. [ हे. ब्र. १. ७९१ ] 


अभोि वृद्ध अनात्मवादी आणि 
अभातक्वाद असूनहि भौतिकव ी 
भोतिकवाद्यांशीं त्याची गांठ पडली, तेव्हा तेव्हा त्याने त्यांचें 
जारदार खंडन केलें भौतिकवादाचें अवलबन केल्याने 
ब्र्षवषय आणि समाधि यांना प्रतिबंध होतो, असें त्याचें मत 
हात. एका प्रसंगीं त्याने सांगितलें, की ' तोच जीव आहे, तोच 
शरीर आहे, दोन्ही एक आहत, असे मानल्यावर ब्रह्मच्यवास 
हाऊ शकत नाही. जीव दुसरा आ शरोर दुसरें आहे, असें 


अनीश्‍वरवादी 
दा नव्हता. जेव्हा जेव्हा 


१९२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


मत झाल्याने हि ब्रह्मचर्यवास होणार नाही ( अंगु. नि. ३ ). 
याचें तात्पर्य हे, की भौतिकवादी आणि आत्मवादी यांच्या 
दृष्टीने साधुजीवन हें युक्‍्तिसंगत ठरत नाही. परलोकांत गभ- 
फल प्राप्त व्हावें अशी आकांक्षा असली, तरच मनष्य साध- 
जीवनाकडे वळेळ. पण भौतिकवादी तर परळोकच मानीत 
नाहीत. म्हणून वृद्ध अनात्मवादी असूनहि भौतिकवादाचा 
विरोधी होता. आस्तिकवाद मान्य करून त्याने आचारशिक्षा 
दिलेली आहे. आस्तिकवाद हो त्याच्या आचारकिक्षेची 
दार्शनिक आधारशिला आहे. [वौ. द. मी. ] 


अभ्यंग । हा ऐल, उटणीं व अत्तर लावून उष्णोदकाने 

यग स्नान करणे, याला अभ्यंगस्नान म्हणतात. याला 

मांगलिकस्नान असेंहि नांव आ ही चाल प्राचीन काळा- 

पासून भारतांत आणि इतरहि देशांत आहे. माणस ऐहिक 

सुखापभोगासाठी तेलें व सुगंधी द्रव्ये वापरू लागल्यावर अभ्यंग- 

स्नानाचा विधि रूढ झाला. शरीराचे स्नाय वलवान व्हावे व 

वळ, पुष्टि आणि कांति वाढावी, या उहेश्ाने अभ्यंगस्नान 

करण्याची पद्धत निर्माण झाली. आरोग्यवृद्धि हा त्याचा 

पहिला उद्देश होता. पुढे या प्रकाराला धार्मिक स्वरूप आलें. या 

कामीं तीळ किवा खोवरें यांचें तेल व तूप वापरतात यांत 

चंदन, गुलाव, मोगरा, वगरे फुलांची अत्तरे मिसळतात. तेलांत 

हळदहा टाकतात. लग्नाच्या आधीं वधूवरांना हळद लावतात 

तोहि अभ्यंगाचाच प्रकार आहे मगलकार्याच्या प्रारंभीं 
यजमानदपतीने अभ्यंगस्नान करावें, असा विधि आहे. महा- 
शेजत देवालाहि अभ्गप्रंगस्नान घालतात. वळी देण्याच्या पृ्वी 
वाकडाच्या अंगाला अभ्यंग करण्याची प्रथा सव मागसलल्या 
जातात आहे. मृताच्या गरीरालाहि तेल तूप, हळद लावून 
स्नान घालतात. विशिष्ट प्रसंगीं वेदी, देवळें धामिक उपकरणें 

शस्त्र, यत्र, वाहूनें यानांहि तेल लावण्याची प्रथा आहे. राज्या- 
भिपेक, राजसूय, अश्वमेध .. प्रसगी अभ्यंगस्नानाला विदोष 
प्रावान्य असून त्याला १८ द्रव्यांची आवश्यकता असते. ज्य 
लोकांत राजे आणि धर्माधिकारी यांना अधिकारासंबंधी 
अभिषेक करण्याच्या प्रसंगीं तेल लावीत. ख्त्रिस्ताचें मसीह असें 
ज नांव आहे, त्याचा अर्थ तेलाभिषिक्त असाच आहे. रोमन 
केथोलिकांच्या मंदिरांतून विशेष प्रसंगीं अभ्यंगविधि होत 
असतो. हिरंतहि वर्षप्रतिपदा दिवाळी, इ. सणावारीं अभ्यंग- 
स्तान करण्याची चाल आहे. आजारीपणांत आशौचकालांत, 
स्त्रियांच्या मासिक रजोदर्शनांत, उपवासाच्या दिवशीं 
विद्यार्थीदशेत आणि संन्यासी वरागी यांनी अभ्यंग करूं 
नय, असे सांगितलें आहे 


खंड पहिला 


संग्यांतान ह एक काम्य होम. ते. सं ३. डॅ. प मधील 

ड्‌ मंत्रांना अभ्यातान अशी संज्ञा आहे. 
देवांनी यज्ञांत या अभ्यातान मंत्रांनी होम केल्यामुळे त्यांचें कर्म 
समृद्ध झालें. म्हणून एखादें करम समृद्ध व्हावे, अशी इच्छा 
करणाऱ्याने हा होम करावा, असें सांगितलें आहे. वौ. 
श्रौ. सूत्रांत या होमाचें स्वतंत्र विधान आहे (१४. १६). हा 
होम जयहोमाप्रमाणेच इतर कर्माच्या अनुषंगाने करायचा 
असतो. हा श्रौत व स्मार्त अशा दोन्ही प्रकारच्या कर्मात 
करतात. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


अण्यावती वायमात वैदिक काळांतला वीर योद्धा. हा 

पार्थव म्हणजे पृथंचा सम्राट होता 
( क्र. ६. २७. ८). वृचीवंतांचा राजा वरदिख व अभ्या- 
वर्ती या दोबांचें वितुष्ट येऊन युद्ध जपले. त्यांत अभ्यावर्तीचा 
पाडाव झाला. या पराजयाने अभ्यावर्ती मनांत जळूं लागला. 
त्याने भरद्वाजाची भेट घेतली. भरद्वाज हा इंद्राचा कृपापात्र 
होता. त्याने आपला पुत्र पायु याच्या करवीं धनुष्य, वाण, 
कवच, इ. दास्त्रे अभिमंत्रित केलीं व तीं अभ्यावर्तीस दिलीं. 
मग इंद्राप्रीत्य्थ यज्ञ केला. इंद्र सोमग्रहाणासाठी तिथे आल्या- 
वर भरद्वाजाने अभ्यावर्तीचा पक्ष घेण्याबद्दल इंद्राला गळ 
घातली. त्यावर अभ्यावर्तीला इंद्राचे साहाय्य मिळालें. त्याने 
मग वरशिखावर चढाई करून त्याला ठार केलें. हें निर्वाणीचें 
युद्ध हरियूपीया व यव्यावती या दोन नद्यांच्या कांठीं झालें 
(वृ. दे. ५. १२४-१४८; क्र. ६. २७. ५ ). हरियूपीया 
म्हणजेच सांप्रत हरप्पा नांवाने ओळखलें जाणारे स्थान होय. 
अभ्यावर्तीला पार्थव असें म्हटलें आहे. पाश्‍चात्य विद्वानांच्या 
मतें याचा भारताच्या वायव्येस राहणाऱ्या पारसीकांशीं संवंध 
होता. वरील सूक्तांतच देववात असं एक नांव येतें, तें अभ्या- 
वर्तोचेंच दुसरे नांव असावें. [क्र.द.; वै.सा. सं.; वे. इं. ] 


अभ या शब्दाच्या निरनिराळ्या व्याख्या दिलेल्या 
यास आहेत--( १) 'पुनःपुनः संशीलनम्‌ चच ध्येय 
वस्तूच्या ठिकाणीं मनाच्या स्थिरीकरणासाठी प्रयत्न करणें 
( सवे द. सं. पृ. १२४). (२) 'पोन:पुन्यम्‌' 3 समाथि विदेष 
साधण्यासाठी पुनःपुनः प्रयत्न करणें ( गो. सू. ४.२.२६ ). 
(३) 'संस्कारबाहुल्यम्‌' - वस्तूवर सतत संस्कार करीत राहणें. 
(गौ. सू. वृ. २२४२ ) 

एखादा विषय चित्तांत दृढ होण्यासाठी त्याचें पुन:पुन: 
प्रतिपादन करणें, तीच गोष्ट पुनःपुनः सांगणे, याला अभ्यास 
म्हणतात. आरुणीने इवेतकेतुला ' तत्त्वमसि ' हें वाक्य नऊ वेळां 

भा. सं. को. १३२ 
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असरकंटक 


सांगितल्यावर मग तें त्याला पटले, असें छांदोग्य उपनिषदांत 
सांगितलें आहे. योगओस्त्रांत चित्त स्थिरीकरणाचा उपाय 
म्हणून अभ्यासाला महत्त्व दिलेलें आहे. एखाद्या विषयाचें 
तात्पयं काय, याचा निर्णय करण्यासाठी देखोल मीमांसा 
दर्शनांत अस्यासाचा प्रमाण म्हणून उपयोग करतात. 


न प्रोक्षण, अभ्युक्षण व अवोक्षण हे तीन्ही शब्द 
अभ्युक्षण एखाद्या वस्तूवर पाणी छलिपडणें या अर्थाचे 
आहेत. याविषयीं पुढील इलोक प्रसिद्ध आहे-- 
उत्तानेनेव हस्तेन प्रोक्षणं परिको्तितम्‌ । 
न्यञ्चताभ्युक्षणं प्रोक्तं तिरशचावोक्षणं स्मृतम्‌ ।। 
अर्थ--उताण्या हाताने प्रोक्षण, वाकलेल्या ( पालथ्या ) 
हाताने अम्युक्षण व तिरक्या हाताने अवोक्षण केलें जातें. 
पानें वाढल्यानंतर तुलसीपत्राने त्यांवर जें जलसेचन 
करतात, त्याला प्रोक्षण म्हणतात. श्राद्वविधींत फुलें, दर्भ, इ. 
वस्तूंवर जलसेचन करतात, त्याला अभ्युक्षण म्हणतात. 
अग्निमुखांत स्थंडिल तयार केल्यावर त्यावर जलसेचन कर- 
तात, त्याला अवोक्षण म्हणतात. 


वैदिक काळांतलें कुदळीसारखें हत्यार. अथवंवेदांत 
त्याचा अनेकदा उल्लेख येतो (४. ७. ५-६; 
१०. ४. १४). त्याचा दांडा बांवू , उद्‌ंबर किवा विकंकत या 
वृक्षांचा करीत. त्याचें अग्न वेगवेगळया धातूचें असे. कधी कधी 
त्याचीं दोन्ही टोके धारदार असत (श.ब्रा. ६. ३. १.३०. ). 


अमर (१) एक पवंतराज्य. [ मत्स्य. पु. ११३. ५६ ] 
(२) वाराणसींतलें हें एक शिवक्षेत्र म्हणून प्रसिद्ध 
आहे. [ मत्स्य. पु. १८०. २६] 


(१) मध्य प्रदेशांतील विलासपूर जिल्ह्यांतला 
पर्वत. इथन नर्मदा नदी उगम पावते. याचें 
दुसर नांव मंकल असून त्यामुळेच नर्मदेला मेकलकन्यका 
असे नांव पडलें आहे. विध्य आणि सातपुडा या पर्वत- 
श्रेणींच्या मध्यभागीं मेकल पर्वत उभा आहे. कालिदासाने 
मेकलाला आम्परक्‍कूट म्हटलें आहे (मेघ.१७). कटनी-विला- 
सपुर रेल्वे मार्गावरील पेंडरा स्टेशनापासून सात मलांवर हें 
ठिकाण आहे. इथे गिरिशिखरावरील एका कुंडांतून नमंदेची 
लहानशी धार बाहेर येते व पुढे दोन मैल वाहून सत्तर फुटां- 
वरून खाली पडते. या स्थानाला कपिलधारा म्हणतात. 
नर्मदेच्या उगमाजवळ कुंडाभोवती अमरनाथ, नर्मदा, इ. शेव- 


असरकटक 


अमरकंटक 


वैष्णव मंदिरें आहेत. इथे कर्गमंदिर नांवाचें एक भग्न मंदिर 
असून वास्तुकलेच्या दृष्टीने तें अभ्यसनीय आहे. 


अमरकंटक-नर्मदेचा उगम. 


प्राचीनकाळीं अमरकंटकाच्या परिसरांत गोंडांचें राज्य होतेंव 
र्तनपुर नांवाची त्यांची राजधानी होती. पुढे हेहयवंशी राजांनी 
त्यांना जिकलें. इथे जलेइवर नांवाचें स्थान आहे. त्या ठिकाणीं 
केलेलें श्राद्ध विशेष फलप्रद होतें, असें वायु पुराणांत म्हटलें आहे 
(७७.१०-११). शिवाने बाणासुराची तीन पुरें जाळली, 
त्यांतळें दुसरें पुर या पर्वतावर होतें (मत्स्य पु. १८८. ७९). 
सूर्यचंद्रांच्या ग्रहणपर्वात या स्थळाची यात्रा केल्याने अशवमेधाहून 
दसपट पुण्य मिळते (पद्म दु. आदि. शष. ७४.३० ). अन्ना 
अनेक गोष्टींमुळे या क्षेत्राचे माहात्म्य वाढलें आहे. जगन्नाथ- 
पुरीच्या यात्रेला जातांना किवा तिथून परत येतांना अमरकंट- 
काची यात्रा करण्याचा प्रघात आहे. मत्स्य पुराणांत या क्षेत्राची 
प्रशसा पुढीलप्रमाणे केलेली आहे --- 
एवं भोगो भवेत्तस्य यो मृतो$मरकण्टके । 
अग्नो विषजले वापि तथा चेव ह्यनाशके ।। 
अनिर्वाते गति्यस्य पवनस्याम्बरे यथा । 


पतने कुरुते यस्तु अमरेशे नराधिप ।। 


साधनांनी या ठिकाणीं देह ठेवतो, त्याला (स्वर्गात) विविध 


भोग मिळतात व जोया शिखरावरुन देह्पात करतो, त्याला 
मोक्ष मिळतो. 


पाहा-नमंदा. [ भारती १९५७ र 
(२) माल्यवताच्या शिखरावरील 
विशल्यकरणी नदी उगम पावते. हें 


हि. व.; ब्रतराज ] 
एक प्रसिद्ध टेकडी. इथे 
क्षत्र कलिंग देशाचा एक 
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भारतीय संस्कृति कोश 


भाग आहे. इथे पितृश्राद्ध करण्याबद्दल सांगितलें आहे. ही 
अंगिरा क्रपीची तपोभूमि होतो. [ ब्रह्मांड पु. २. १२.४-१६ ] 


>. आंग्रांतील एका नगराचें नांव. त्याच्या जवळ 
८१ | र्‌कु ष्ट डे त ी न्न 
मरकुड असलल्या पववतावर एका देवाल्यांत त्र्रपभ 
आणि श्ांतिनाथ यांच्या मूर्ती आहेत. 


अमरको उपलब्ध कोदग्रंथांत सर्वांत प्राचीन असा 
मरकाश शब्दकोश. हा मुख्यत: अनुष्टुभ्‌ छंदांत रच- 
लेला आहे. अमरसिह हा याचा कर्ता होय. या कोशावर 
अनेक पंडितांनी टीका लिहिल्या आहेत. संस्क्रत भापेच्या 
अस्यासकांना या कोशाचे किती महत्त्व वाटत होतें तें 
यावरून कळतें. मध्ययुगीन शिक्षणक्रमांत अमरकोद लहानपणींच 
मुलांकडून पाठ करून घेत. क्षीरस्वामीची ( ११ वें शतक ) 
अमरकोशयोद्घाटन ही टीका सर्व उपलब्ध टीकांत जूनी, 
प्रामाणिक व पांडित्यपूणं आहे. अमरकोक्याचीं कांडे तीन असून 
त्यांत दहा हजार शब्द आहेत. पहिल्या कांडांत स्वर्वर्ग, व्योमा- 
दिव्ग, कालवर्ग, धीवर्ग, शब्दादिवर्ग, नाटयवर्ग, पातालभोगि- 
वर्ग, नरकवर्ग, व वारिवगं ; दुसर्‍या कांडांत भूर्मि, पुर, दल, 
वनौषधि, इ. वर्ग व तिसर्‍या कांडांत विशेष्यनिघ्न, संकीर्ण, 
नानार्थ, इ. वर्ग आहेत. अमरकोझ्याला त्रिकांड व नामलिगा- 
उघासन अशीहि नांवें आहेत. शब्दावरोबरच त्याचें लिंगहि 


> 


कळावे, अक्षी सोय या कोडग्रंथांत केलेली आहे. पाहा- 
अमरसिह. 


अमरचंद्रसारे ठा स. १३ वें शतक) एक जैन कवि. 
ह. ]जरातेतील अनहिल पट्टनाच्या( पाटण) 
वासल देवाचा हा सभापंडित होता. याने बालभारत नांवाचें 
४४ सर्गाचें काव्य लिहिले असून त्यांत संक्षेपाने महाभारतकथा 
वणिली आहे. याशिवाय याचे छंदोरचनावळी व कलाकलाप 
अस आणखी दोन ग्रंथ आहेत. [ सं. सा. दु: व्य: क. क्रॉ. | 


शीखांचा तिसरा 
हा अंगडशहाने आपल्या 
बनविले. क्षमा आणि सहनशीलता या गुणांचा 
त्याचा प्रयत्न असे. 


खंड पहिला 
त्याच्या कुभाराने म्हणजेच ईद्वराने स्वतःच्या इच्छेनुसार 
पात्राला वेगवेगळे आकार दिलेले आहेत, ' अशा प्रकारचा उप- 
देश तो करी. याने सतीची चाल वंद पाडण्याचाहि प्रयत्न केला 
होता. तो म्हणे, ' प्रेतावरोवर स्वतःला जाळून घेते ती सतीच 
नव्हे. जी पतिवियोगाच्या क्षणींच त्या दुःखाने मरण पावते, 
तीच खरी सती होय. शिवाय मृत सतीचे सतत स्मरण ठेवून 
ज्या स्त्रिया विरक्त वृत्तीने दान-धर्मात काळ घालवितात, 
त्याहि सतीच समजाव्या. ' 

अमरदासाच्या मनांत स्वतंत्र राज्य स्थापावें, असें होतें. पण 
त्याच्या अनुयायांना ती गोष्ट पसंत पडली नाही. राज्याच्या 
नादीं लागल्याने धर्म वुडतो, अद्ला कल्पनेने त्याचे अनुयायी 
त्याला सोडून नानकाचा नातू धर्मचंद याचे अनुयायी बनले. 
या नवीन शौखांच्या शाखेला उदासी व निर्मल अशीं नांवें 
आहेत. पाहा - उदासी. 


अमरनाथ (१) काइमीरमधलें एक विवाहही शिवक्षेत्र. 

श्रीनगरच्या ईशान्येस ८६ मैलांवर हें क्षेत्र आहे. 
हो एक निसगंनिर्मित ग्‌हा आहे. या गहेंतलें शिवलिंग बर्फाचें 
बनलेलें आहे. हें शिर्वालग शुक्ल प्रतिपदेपासून हळूहळू वाढीस 
छागतें आणि पौणिमेस पूर्ण होतें; तसेंच वद्य प्रतिपदेपासून 
त्याची घट सुरू होते आणि अमावास्येला तें पूर्णपणें अदृश्य 
होते, असें सांगतात. पण या आख्यायिकेंत तथ्य नाही. हें लिंग 
थंडीच्या दिवसांत आपोआप बनतें आणि थंडी संपल्यावर 
हेळूहळू क्षीण होत असलें 
तरी पुर्णपणे कधीच नष्ट 
होत नाही. मात्र आश्‍च- 
र्यांची गोष्ट हौ, की लिंग 
व त्याची पिडी हीं दोन्ही 
भट्ट बर्फाची बनतात आणि 
शहेच्या बाहेरचें सर्वत्र 
पसरलेलें बफ मात्र कःचें 
आणि भुसभुक्षीत असतें. 
शहेच्या वरच्या अंगास 

गरावर रामकुंड असून 
त्यांतेने  ठिबकणाऱ्या 
थेबांनी हें शिवलिंग बनतें, 
असे सांगतात. 

या गुहेंत लिंगाशिवाय 


अमरनाथ--हिमलिंग 
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अञअसरनाथ 


कंठ गळून पडला असल्याचें सांगतात. 

गुहेच्या खालच्या अंगाला अमरगंगेचा प्रवाह आहे. हिला 
पंजनखी म्हणतात. यात्रिक लोक या प्रवाहांत स्नान करून 
मग अमरनाथाच्या दर्शनाला जातात. श्रावण पौणिमेस इथे 
मोठी यात्रा भरते. हेच दिवस या यात्रेला जाण्यास सोयीचे 
असतात. पुढे या भागांत असह्य थंडो सुरू होते. श्रावण शु. 
५ मीस श्रीनगराहून एक मोठा मेळा अमरनाथाकडे जायला 
निघतो. त्याच्या अग्रभागीं कारमीरच्या शारदापीठाचे शंकरा- 
चार्य असतात. ' हर ह्र महादेव ' अज्ञी गर्जना करीत साधू, 
नागा महंत, वेरागी, गृहस्थ, असे सर्व लोक अमरनाथाचा पहाड 
चढ लागतात. ज्यांना पायीं यात्रा करणें शक्‍य नसेल, त्यांच्या- 
साठी श्रीनगरला घोडीं मिळूं शकतात. 

या गहेंत कांही कवूतरं आहेत. त्यांना शिव-पार्वतीचीं रूयें 
समजतात. त्याविषयीं कथा अश्ी-- शिव एकदा पार्वतीला 
सृष्टीचे रहस्य समजावून सांगत होते. ती गोष्ट कवूतरांच्या 


अमरनाथ गुंफा 


एका जोडीने ऐकली व ती जोडी त्यामुळे अमर झाली. 
इथे जवळच आणखो एक गंफा आहे. तिच्यांत भस्मासारखी 
माती मिळते. यात्रेकरू शिवाचा प्रसाद म्हगून ती माती 
आणतात. [ कल्याण-तीर्थांक; मनोरम काश्मीर; भारती. ] 

(२) गोरक्षनाथाचा शिष्य आणि गहिनीनाथाचा गुरुबंधु. 
याचे अनुयायी महाराष्ट्रांत आढळतात ( म. सा. ३११- 
३१२ ). याचें जीवनवृत्त अजून अंधारांतच आहे. निवृत्ति- 
नाथांनी आपला परिवार सांगतांना “ गुरु गयनी अमर 
असा याचा उल्लेख केला आहे. अमरनाथसंवाद नांवाचा 


आणखी दोन विग्रह बर्फाचेच बनतात. त्यांना पार्वती व गणपति याचा मराठी ग्रंथ अंशतः: उपलब्ध आहे. यांत गुरुदत्त ज्ञान 
समजतात. अमरनाथ हें एक शक्तिपीठ असून तिथे सतीचा ग्रथित आहे हा ग्रंथ्र पद्याला जवळ असणाऱया गद्यांत लिहिला 


भसरनाथ 


आहे. यांतील दृष्टांत आणि प्रमेये ज्ञानेश्‍वरींतल्या दृष्टांत- 
प्रमेयांशीं तंतोतंत जुळतात. त्यावरून वाटते, की अमरनाथ व 
ज्ञानेश्‍वर या दोघांची परंपरा एकच असावी. या ग्रंथांत अजात- 
वाद व मायावाद यांचें प्रतिपादन आहे. [ गोरक्ष चरित्र आणि 
परंपरा ] 


९० तामिळनाडमधला एक नायन्मार. हा शिवभक्त 
अमरनात गृहस्थ असून याचा मोठा व्यापार होता. एके 
दिवशीं शिवाने याची साधुवेषांत सत्त्वपरीक्षा घ्यायचें ठरविलें. 
त्याने आपली लंगोटी याच्याकडे ठेव म्हणून ठेवली; पण 
दुर्देवाने ती हरवली. तिच्यासाठी साधु हटून बसला. शेवटीं 
तिच्या मोवदल्यांत आपली सर्व संपत्ति आणि वायकामुलेंसुद्धा 
सावूला देण्यास हा तयार झाला. तें पाहून क्िवाने त्याला 
निजल्पांत दर्शन दिलें व कृतार्थ केलें. [ पे. पु. ] 


८-- अमरकोक्य नांवाच्या सुप्रसिद्ध संस्कृत गव्द- 
अमरासह्‌ कोशाचा कर्ता. हा विक्रमाच्या नवरत्नांवैकी 
तिसरा होता. याच्या कालावहृल मतभेद आहेत. विल्सन 
याचा काल सनपुर्वे १ लें शतक मानतो; तर अन्य संशोधक 
त्याला इ. स. च्या ३ र्‍या किवा ५ व्या दतकांतला मानतात. 
याच्या नांवापुढे सिह॒ उपपद असल्यामुळे हा क्षत्रिय असावा, 
असें वाटतें. हा जेन किवा वौद्ध असावा, असेंहि म्हणतात. 
युआन च्यांग याच्या उल्लेखावरून याचा आश्रयदाता चंद्र- 
गुप्त विक्रमादित्य असावा, असें वाटतें. 


0. (१) स्वर्गातील इंद्राची राजधानी. ह॑ 
अमरावता 0. ग असून भव्यता व सोंदर्य हळ, 
प्रसिद्द आहे. या अमरावतींत सुवर्मा नांवाची देवसभा असून 
नंदतवन नांवाचें उद्यान आहे. अमृताची सांठवणहि याच 
ठिकाणीं आहे. ही नगरी कांही काल बलि देत्याने शिकत 
घेतली होती. इथे गंधर्व-अप्सरा वास्तव्य करतात व देवेंद्राची 
तसेंच पुण्यवंत राजषींची सेवा करतात. इथले वातावरण 
सृत्य-गायनानं धुंद असतें. इथें पुण्यवंतांना सर्वे प्रकारचे सुखो- 
पभोग यथेष्ट मिळतात (म. भा. वन ४२). पाहा-इंद्र, स्वर्ग 
(२) भारतसरकारच्या पुरातत्त्व विभागाने आंथयप्रदेशांत 
कृष्णा व गुंटूर जिल्ह्यांत अनेक ठिकाणीं उत्खनन केलें असून 
त्याचें फळ म्हणून आंग्रांतल्या कित्येक बौद्ध तीर्थांचा पत्ता 
लागला आहे व कांही प्राचीन वोद्ध स्तुप उघडकीस आले 
आहेत. प्राचीन काळीं कृष्णा नदीच्या तीरावर अमरावती 
जग्राय्यपेट, घंटसाला, गुम्मडिपरू, भट्टिप्रोळु, इ. प्रसिद्ध बोड 
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भारतीय संस्कृति कोश 


क्षेत्रे होती. या सवीत अमरावती हें महाक्षेत्र ठरतें. 

हे क्षेत्र गुंटूर जिल्ह्यांतल्या सत्तनपल्ली तालुक्‍यांतळे एक 
खडे असून तें कृष्णेच्या तीरावर आहे. याच्या उत्तरस जवळच 
धरणीकोट किंवा धान्यकटक नांवाचें एक नगर प्राचीनकाळी 
नांदत होते. अमरावती हें ठिकाण एका वो स्तूपासाठी आता 
जगप्रसिद्ध झालें आहे. भारतीय बौद्ध कलेच्या इतिहासांत 
अमरावती हें एक मोठेच प्रकरण आहे. वौद्ध यृगांतल्या आंध्यांनी 
वुद्धाला भक्तिभावाने जी एक शिल्पसंपदा स्मापित केली, ती 
म्ह्णजे अमरावतीचा स्तूप ही होय. आंश्म वोद्गांनी सा स्नृपाच्या 
रूपान आपल्या शिल्पकौशल्याचा व चित्ररचनेचा जगाला 
परिचय करून दिला आहे वोड़ य॒गांतल्या आंद संस्त्रतीच्या 
चातासाठी"जमरावतीस्तूपः हो. एक सगिदण आई. भारतातल्या 
वद्धिकलासंप्रदायांत अमरावतीला आगळे स्थान आहे. 
१९ व्या धतकाच्या प्रारंभीं गांवांतल्या एका जमिनदा राच्या 
करांनी तथली एक टेकडी खोदली आणि आउचर्यांची गोष्ट 
हा, कौ तीतून सहजगत्या हा स्तुप वाहेर आळा. मग इ. स. 
भ ८८९ का ड्थे मोठ्या प्रमाणावर उत्खनन झालेवह 
"तूप चारी अंगांनी मोकळा करण्यांत आला 
वरी विटांनी रचित असून 
आहेत. वाहेरचा प्राकार 
युमार १४ फूट आहे 
त्याच्या जोत्यावर स्त्री 
यांचीं चित्रे आहेत. 


*« हा स्तूप नंगमर- 
दोन प्राकार 
त्याची उंची 
६ फूट उंचीचा असून 
व अनेक गमतीदार प्राणी, 


क तगमरवरी विटा व दोन्ही प्राकारांचे सर्व 
इगड उठावदार नक्षीने भरले | 


त्याच्या भोवती 
अधिक जुना असून 
आंतेलळा प्राकार 
“पुरुष, मले 


र्ल आहेत सः पाच व्यास 9२ ह 
फ्‌ट ज्र च्याक ड्य टकर हत 1 व्यास १३ 
र मी व वाहूरच्या कठ ड्याचा परिघ ८० ल आहि. "कता 
वाह्रच्या कठड्यावर हा ळी द र 4 

शु कारलल्या आक्रतीच सुमारें १४००० 


| 
ॅ ८७ र 


वा > 
श्रीवत्सांकित स्तुप अमरावती 
असाव्या असा अं ज' | 
या दाज आहे. आतल्या कठड्यावरच्या ही 
न जास्त असाव्या किता 


खंड पहिला  . 


अमरावतीचे हे आक्रतियृक्‍त कठडे म्हणजे शल्पविद्येतले 
एक महदाव्चर्यच होय. आजच्या भग्न, त्रुटित अवस्थेंतहि ते 
धर्म वे कळा यांच्या इतिहासाला मोठीच साधनसामग्री 
पुरवितात. मख्य स्तुप सनपूर्व २०० च्या पूर्वी वनला असावा, 
असे कांही गिलालेखांवरून वाटतें. बाहेरचा कठडा इ. स. 
च्या दुसर्‍या गतकांतला आहे. तो पुलुमायी व यज्ञश्री या 
आंध्र राजांनी उभा केला. आंतला कठडा इ.स. ३०० च्या 
नेंतरचा असावा. 

इथल्या पापाणणिल्पांचा काल गांधारशैली व सांची 
शेली यांच्या मधला आहे असें कलादृष्टीने म्ह्णतां येतें 
प्रारंभीं वद्धाच्या मति बनवीत नसत. फक्त कांही चिन्हांनी 
वृद्धांचे अस्तित्व दर्शवीत. पण गांधारकलेने वृद्धाला त्याच्या 
चरित्रांतील प्रसंगानसार चित्रांकित के अमरावतीच्या 
शिल्पांत सांचीप्रमाणे बद्धाचीं प्रतीकेंहि आहेत. व गांधारशली- 
प्रमाणे वद्धाच्या मर्तीहि आहेत. अमरावतीच्या कांही सुंदर मूति 
आजमितीस मद्रास येथोल वस्तृसंग्रहालयांत ठेवलेल्या आहेत 

बोद्ध भगांत क्रष्णानदीच्या तीरावर जी कलाक्षत्र निर्माण 
झालीं, तीं नि्भिणाऱ्या सर्व कलाकारांनी अमरावताचेच 
अनुकरण केलें आहे. वौद्ध य॒गांतल्या आंध्र संस्क्रतीच्या 
रूपदर्शनासाठी अमरावती हा एक मणिदर्यण आहे. ते आध्य- 
संस्कृतीवरचें "ित्रव्याख्यान आहे. वौद्धकलासंप्रदायांत अमरा- 
वतीचा कलासंप्रदाय सर्वोत्कृष्ट समजला जातो. या ठेकाणीं 
ब्राह्मी लियींतळे पूष्कळ शिलाळेखहि सापडले आहेत. डा. बजस 
यांनी त्यांवेकी कांहीचें वाचनहि केलें आहे. [ मलिपल्लि 
सोमश्लेखर शर्मा; एन्सा. रि. ए.; द. भा. ] 

(३) विदर्भातले एक नगर. अंबेच्या मंदिरामुळे म्रांचीन 
काळापासुन या शहराला 
महत्त्व प्राप्त झालें आहे 
अमरावतीच्या पूवस चौदा 
कोसांवर  कोंडण्यपुर 
नांवाचे एक खेडें आहे 
तिथे अंबादेवीचें स्वयंभ 
स्थान आहे त्याच्या 
आसपासच्या वस्तीला 
अंबिकापुर म्हणत. त्या 
भागांत उंवराचीं झाडें 
विपुल असल्यामुळे पुढे 
त्याला उंबरमती हें नांव 
मिळालें. त्याचेंच पुढे उम- 
रावती किवा अमरावती 


एकवीरा देवी अमरावती 


१९७ 


अम 


असें रूपांतर ज्ञाले असावें. मध्यंतरी या नगराचा महिम 
लुप्तप्राय झाला होता. पुढे १८ व्या शतकांत नागपूरचे श्रीमंत 
रघूजी भोसले यांच्या राजवटींत या नगराला पुनरच ऊजिता- 
वस्था प्राप्त झाली. जुनें अमरावती शहरहि समद्ध व व्यापारी 
ठाणें असावें. कारण त्या नगराच्या रक्षणार्थ सभोवती सुमारें 
२६ फूट उंचीचा भक्‍कम तट वांधलेला आहे. अंवेचे देवालय 
या तटाच्या बाहेर असून वरेंच प्रशस्त आहे. मंदिराच्या 
दक्षिणेस एक नाला वाहतो. त्याच्या पेलतीरावर एकवीरा 
देवीचे मंदिर आहे. 

विदर्भराजकन्या रुक्मिणी हिची अंबा हो उपास्यदेवता 
होती. या देवीच्या दर्शनासाठी रुक्मिणी आली असतां इथूनच 
श्रीकृष्णाने तिर्चे हरण केलें, असें सांगतात. [| शकुंतला 
दिवाणजी ] 


जं (इ. स. ७>० चा सुमार) एक संस्कृत कवि. याचें 
मरु अमरुशतक नांवाचें शतश्‍लोकी प्रणयकाव्य प्रसिद्ध 
आहे. शंकराचार्यांनी ज्या मृत राजाच्या देहांत प्रवेश केला, 
त्या राजाचें नांव अमरु होतें, असें शांकरदिग्विजयांत म्हटलें 
आहे. अमरूच्या देहांत प्रवेश केल्यानंतर वात्स्यायनाच्या 
सूत्रांचा आधारें शंकराचार्यांनी कामश्ास्त्रांतील विविध 
अवस्था व प्रसंग यांविषयीं हे शंभर इलोक लिहिले, अशी 
आख्यायिका आहे. वामन व आनंदवर्धन यांनी अमरूचे 
इलोक उद्धृत केले आहेत. 

अमरुशतक ही संस्कृत प्रणयकाव्यांतली सवंश्रेष्ठ स्फुट 
रचना आहे. दीर्घे व नादमधर वत्तरचना हा त्याचा विशेष 
आहे. सर्वे साहित्यक्ास्त्रज्ञ शुंगारचर्चसाठी अमरूला उपजीव्य 
मानतात. अमरूच्या मतें प्रणय ही सर्वकष देवता आहे. 
प्रणयाची हलक्या हाताने छेडलेली तार जर कुठें ऐक येत 
असेल, तर ती अमरुशतकांत! कल्पना व्यक्‍त करण्याच्या 
दृष्टीने त्याचा प्रत्येक इलोक सुटसुटीत व संपुर्ण आहे. एका 
मृग्धेचें पुढील शब्दचित्र पाहा - 

मुग्धे मुग्धतयेव नेतुसखिल: काल: किमारभ्यते 

सानं धत्स्व धात बधान क्र्जुतां दरे कुरु प्रेयसि । 

सख्येवं प्रतिबोधिता प्रतिवचस्तासाह भोतानना 

नोचे: शंस हृदि स्थितो हि ननु से प्राणेश्‍वर: श्रोष्यति ॥ 

अर्थ- ' हे मुग्धे, त॑आपला सगळा वेळ मुग्धपणांतच 

भोळेपणा) कां घालवतेस ? अग प्रेमिके, जरा रुसवा धर 
धैर्य बांध व आर्जव दूर ठेव. ' अशाप्रकारे सखीने उपदेशिलेली 
प्रेयसी मद्रेवर भय दाखवीत सखीला प्रतिवचन बोलली. “ अग, 
हळ सांग ! हृदयांत बसलेला माझा प्राणेश्‍वर ऐकेल ना ! ' 


अमरु 


अमरु कवीच्या प्रेमवर्णनाचा विशेष लक्षांत घेण्याजोगा 
आहे. पुरुष प्रेमाशीं प्रतारणा करील, तो स्वार्थी व चंचलहि 
वनेल; पण स्त्रीचें प्रेम मात्र पवित्र, अविचल व निःस्वार्थ 
असतें, असें तो मानतो. तत्कालीन संस्कृत वाळूमयांत स्त्रियांच्या 
प्रेमाला चंचल, स्वार्थी व अविश्वसनीय असें म्हणण्याची पद्धत 
रूढ असतांना, अमरूनेच मात्र वेगळा दृष्टिकोन मांडावा, हें 
त्याला भूषणावह आहे. अमरूनंतर त्याचें अनुकरण करणारीं 
कितीतरी शृंगारशतकें निर्माण झालीं; पण तरीहि त्याच्या 
काव्यांतळी हृदयंगमता कमी झालेली नाही. अमरूबरोबर 
भतृंहरीची तुलना केली जाते. तोहि एका शुंगारगतकाचा 
कर्ता आहे. प्रणयाची विचारमग्नता व खेदजनक नैराझ्य या 
गुणांत भतृंहरि वरचढ असला; तरी भावनेचा हळुवारपगा, 
तिच्यांतली तळमळ व विकास यांच्या चित्रणांत अमरूचा हात 
धरणारा कोणी नाही. पाहा- भतृंहरि. [सं. सा. सो. इ ] 


अगेन (१३ वें शतक) याचें जन्मस्थान निश्चित 
मलानढ. नाही. हा देवगिरीच्या यादवांच्या राज्यांत 
राहत होता. हा अट्रेतमताचा समर्थक असून वेदान्तकल्पतरु, 
शास्त्रद्पण, व पंचपादिकादर्पण, असे याचे तीन ग्रंथ आहेत. 
त्यांवरून याची प्रगाढ विद्वत्ता कळून येते. [ हिंदुत्व ] 


एक सुक्तद्रष्टा. याने पवमान सोमाची 


अमहायु आगरस स्तुति केली आहे (क्र. ९. ६९ ) 


राज्याच्या सात अंगापैकी दुसरें अंग म्हणजे 
अमात्य होय. राज्यकारभारांतला मंत्री किवा 
सचिव या अर्थी हा शब्द आप. धमंसूत्रांत प्रथम आढळतो 
(२. १०. २५. १०). मनुस्मृति (७. ५५) व को. अर्थशास्त्र 
(१. ७) यांत अमात्याची आव्यकता पुढीलप्रमाणे सांगितली 
आहे- एकटा राजा सर्व राज्यकारभ एर पाहु शकत नाही 
त्य 2 अ ">> के वळि क 
म्हणून त्यान अमात्य योजावा. या अमात्याच्या अंगीं पुढील 
गुण असावे- 
ता देद्यांत जन्मलेला, उच्चकुलोत्पन्न, प्रभावशाली, कला 
जिभ जबाबी र. व 
भिज्ञ, दूरदर्शी, चतुर, दक्ष, हजरजबाबी, सदाचरणी, निरोगी, 
सदावत व निष्ठावंत असावा. त्याची स्मरणशक्ति तीव्र, वागणें 
सौजन्यपृर्ण व वृत्ति प्रेमळ असावी. महाभारतांत विशे 
सांगितला आहे तो म्हणज अमात्याला पौर-जानपदांच 
संपादन करतां आला पाहिजे (म. भा. शांति. ८३ 
अमात्यपद वंशपरंपरेने चालत नसे. 
कर्तबगार व वरील गुणांनी 


अमात्य 


गष गुण 
1 विश्वास 
. ६). 

मुलगा वापाइतकाच 
युक्‍त असेल, तरच त्याला अमात्य 


१९८. 


भारतीय संस्कृति कोड 


नेमावें, असें वहुतेकांचें मत आहे ( मनु ७.५४, याज्ञ, १. 
म. भा. सभा. ५. ४३). ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य यांतूनच 
अमात्य निवडावे, असें शुक्रनीतीसार (२.४२६-२७ ) व 
नीतिवाक्‍यामृत (१०८) यांत सांगितलें आहे. 

अमात्यकतंव्ये -- राजाने अमात्य मंडळाशी विचारविनिमय 
करावा, आपत्कालीं मंत्र्यांनी बहुमताने दिलेल्या निर्णयानुसार 
वागावे, राजा वाममार्गाने जाऊं लागला, तर त्याला जागृत 
करावे, वेजवावदारपणा करीत असेळ तर त्याचा तोल 
सांभाळावा व राजानेहि अमात्य हे आपले गुरुच आहेत असें 
मानावे, असा कौटिल्याचा । 


१ 3 1 
१. ह र 4 


९ 


लोकशा 


देश 


धोरण आंखणारा तो 
णारा अर्थशास्त्रज्ञ तो सुमंत्र होय. 
€ आठ जणांचें आहे. अमात्यांची संख्या 

मतभेद आहेत. कोणी ही संख्या तीन 


. रा. १.७. २ | 
छत्रपति शिवाजीने अष्टप्रधा.  रणरे). इतिहासकाळांत 
"राजोने अष्टप्रधानांची प्रथा सुरू केली होती. ही 
र वनी 
धमायणावरून किवा शुक्रनीतिसारावरून 


पसा व र ोबोतयाजुष ना ग्रयांवळ्त 
र मंत्र्यांचे महत्त्वाचे शिव, स वाटतें - (१) तीन 
मंडळ, (२) कदा णं या पिणे धणार एक अंतरंग मंत्रि- 
(३) राज्यांतल्या ग क्यात एक मंत्रिपरिपद्‌ व 

गातील उच्च अधिकाऱ्यांसह 


वेगवेगळ्या भ 
बनणारी मंत्रिमहास मा 


नभा. 


खंड पहिला 


इतिहासकाळांत शिशुनाग वंशापासून शुंगकालापर्यंत कतंब- 
गार आणि श्रेष्ठ अश्या अमात्यांचीं अनेक नांवें आढळतात. 
अजातडात्रूचा वर्षकार, विडडभाचा दीर्घचारायण, उदयनाचा 
यौगंधरायण, चंद्रगप्त मोर्याचा चाणक्य, अशोकाचा राधगुप्त, 
पालकाचा पिगन, ब्रदादत्ताचा बाभ्रव्य हे प्रधानामात्य 
सुप्रसिद्ध आहेत. यांना आयंब्राह्मण असेंहि म्हणत. राजाप्रमाणेच 
यांचें व्यक्‍्तिमत्त्वहि प्रभावशाली होतें. कुलाणकालांत 
मंत्रिपरिपदेचें स्पष्ट चित्र आढळत नाही; पण गुप्तसम्म्राटांच्या 
काळांत मंत्रिपरिपद्‌ व तिचा अध्यक्ष या नात्याने प्रधान 
मंत्री यांना पुनरूच पुराणक्रालीन गौरव प्राप्त झाला. [ हि. ध., 
हि. पा.; कादं. ए. अ. ] 


अमानत ( (€२१7१८६५ इ. स. ) लखनीचा एक 
नच सुप्रसिद्ध कवि. उर्द प्रेमकाव्यांत वासोख्त नांवाचा 
एक पद्यप्रकार आहे. वासोख्त याचा अर्थ तळतळाट असा 
होतो. यांत दुसर्‍याच्या नादीं लागलेल्या प्रेयसीविषयीं प्रिय- 
केराच्या असह्य वेदना व तळतळाट व्यक्‍त झालेले असतात. 
जिचे मन विचलित झालें आहे, अशा प्रेयसीचे वर्णन अमा- 
नेतने पुढीलप्रमाणे केलें आहे - 
रूठकर मे जो कभी पाससे हट जाता था 
हाथ फेलाके गलेसे वो लिपट जाता था 
अर्थ -मी जर कधी एखाद्या वेळीं र्सून तिच्यापासून दुर 
झालों, तर ती हात लांब करून माझ्या गळघाला मिठी 
मारायची. पण हाय |] 
आयिनेसे वो दो चार आठ पहर रहने लगी 
शौक खुदबीनीका मंजुरे नजर रहने लगी 
_ अर्थ -ती आता तासन्‌ तास आरश्यासमोर उभी राहून 
स्वत:चे कोतुक करूं लागली. 
पलक झपकाके हजार आफतें ढायों उसने 
लाख छुरियां दिले आशिक पे लगायीं उसने 
अर्थ - ती आता खिडकींत बसून येणार्‍या जाणार्‍याकडे 
शाहु लागली. मधुर गीतें गुणगुणूं लागली. आपल्या पापण्यांच्या 
उधड्झापांनी ती लोकांचीं हृदये घायाळ करूं लागली. 
पडी लिहिलेलें हें प्रणयकाव्य आपल्या मावुरीमुळे 
सव्वाशे वर्षे रसिकांच्या जिभेवर नाचत आहे. [ उद्‌ 
केव्याचा परिचय ] 


एक प्राचीन मानवगण. मालद किवा मानद 
असेंहि नांव आढळतें. यांचें जनपदराज्य होतें. हे 
च्या पुर्व भागांत राहणारे होते व भीमाने आपल्या 


असालद 
छोक भारत 


_ १९९ 


अमावास्या 


दिग्विजयाच्या मोहिमेंत यांचा पराभव केला होता, असें महा- 
भारतावरून कळतें. बंगालमधील मल्दह या नांवाने सांप्रत 
ज्ञात असलेल्या प्रदेश्ञांत हे लोक राहत असावे. वायुपुराणांतहि 
पूर्वेकडील जनपद असाच यांचा उल्लेख आहे. [क. हि. वा. पु. ] 


जु पितरांपैकी एक. हा रूयाने अत्यंत सुंदर; पण इंद्रिय- 
मावसु निग्रही होता. पितरांची मानसकन्या अच्छोदा 
ही याच्यावर भाळली, तरीहि हा ब्रह्मचर्यापासून ढळला नाही. 
ही वार्ता पितरांस कळल्यानंतर त्यांनी याची स्तुति केली व 
मासाची शेवटची तिथि याच्या नांवें सर्व पितरांना प्रिय 
होईल, असा त्याला वर दिला. तेव्हांपासून त्या तिथीला अमा- 
वास्या असें म्हणूं लागले. पाहा - अमावास्या. [मस्त्य पु. १४ ] 


पोडशपत्र कमलावरोल एक शाक्‍तिदेवता. 


असावस्यका [ पु. इं.] 
अमा -- वस्‌ > अमा सह वसतइचस्द्राको यस्यां 
असावास्या 


सा - अमा अर्थात्‌ सहितत्वाने (एका नक्षत्रीं) 
ज्या तिथीस चंद्र-सूर्य राहतात, ती तिथि (हूलायुध). चांद्र- 
मासाचा शेवटचा दिवस. ' सुर्याचन्द्रमसोयः पर: सन्निकर्ष: 
सामावस्या ' २ सुर्य-चंद्रांच्या परम सान्चिध्याला अमावास्या 
म्हणावें, असें गोभिल सांगतो. 
अमा षोडशभागेन देवि प्रोक्ता महाकला । 
संस्थिता परमा माया देहिनां देहधारिणी ॥। 

(स्कंद पु. प्र. खं.) 
अर्थ - चंद्रमंडलाची सोळावी कला (अर्थात्‌ अमावास्या) ही 
क्षयोदयादि रहित असल्यामुळे ती महाकला म्हटली जाते. ती 
प्राण्यांचे देहे धारण करणारी परम माया आहे. 

पंचांगांत ही तिथि ३० या आंकड्याने दशवितात. 
अमावास्या हें नांव ज्योतिषाच्या प्रगतीचे दर्शक आहे. 
त्यापूर्वी दर्श हा शब्द होता. दश म्हणजे अमावास्येनंतरची 
चंद्रद्शनाची प्रतिपदा होय. अमावास्या शब्द क्ग्वेदांत नाही. 

विधिविधान - अमावास्या ही स्वभावत: अशुभ तिथि आहे. 
म्हणून नित्यकर्माव्यतिरिक्‍त अन्य कर्मास ती वज्ये मानतात 
सोमवारीं, मंगळवारीं व गुरुवारीं, तसेंच अन्राधा, विज्याखा, 
स्वाती, या नक्षत्रांवर ती आल्यास विशेष पवित्र समजतात. 
सोमवारीं आल्यास हिला सोमवती असें म्हणतात व त्या 
तिथीस स्त्रिया अदवत्थाची पुजा करून त्याला १०८ वस्तु 
समर्पण करतात. भाद्रपद अमावास्येस सर्वपित्री म्हणतात व 
त्या दिवशीं सर्वे पितरांच्या उद्देशाने श्राद्ध करतात. मांत्रिक 


अमावास्या 


लोक मंत्रसाधनेसाठी ही रात्र पसंत करतात. दृप्टिदोषावर मंत्र, 
तंत्र, गंडे, दोरे, या दिवश्षीं करतात. वडार वगेरे कांही कारु 
नारू लोक अमावास्येला हत्यारांची पुजा करतात. कापणी, 
मळणी, पेरणी करीत नाहीत. नवे वस्त्रालंकार बारण करीत 
नाहीत. धान्य, पैसे वगेरे संपत्तिदर्शंक वस्तु दुसर्‍यांना देत 
नाहीत. अनाध्याय पाळतात. साधू, पीर, यांच्या समाधीचे 
दर्शन घेतात. प्रत्येक अमावास्येस श्राद्ध करण्याची प्रथा दक्षिणेंत 
एका काळीं होती. अमावास्येचें मूदिध्यान हेमाद्रीने पुढील- 
प्रमाणे सांगितलें आहे -- 
अमावास्या विधातव्या ह्िर्दोमंरकतप्रभा । 
दर्भासनस्थिता चेयं दर्भपिण्डधरा कुल्ला ॥। 
अर्थ - द्विभुज, मरकतमण्याच्या कांतीची, दर्भासनावर 
बसलेली, दर्भमुष्टि धारण करणारी व कृश अश्ी अमावास्येची 
मूति करावी. | 
अमायां च नदोस्नानं पुनात्यासप्तमं कुलम्‌ 
अर्थ - अमावास्येच्या दिवशीं नदींत स्नान केल्याने सात 
कुळें पुनीत होतात. 
बंगालमध्ये अमावास्थेला सुर्यपुजा व उपवास करण्याची 
पद्धत आहे. त्या व्रताची कथा अशी --- 
एक गरीब ब्राह्मण होता. त्याला सूर्याची भक्ति होती. 
त्याच्या एकुलत्या एक मुलाचें लग्न चालू असतां तो मुळगा मरण 
पावला. त्या धसक्याने ब्राह्मणहि मेला. सास्वा-सुना विधवा 
झाल्या. कसेबसे दिवस कंठूं लागल्या. एके दिवशीं सूर्य तरुण 
श्राह्मणाच्या रूपाने त्यांच्या घरीं आला. त्याने मृतपुत्राचें वस्त्र 
नेसायला आणि ताट जेवायला मागितले. सासूने तसें केलें. 
सूर्य मग सासूला म्हणाला, ' आज रात्रीं सुनेला माझ्याकडे 
पाठव. आईचर्यांत पडूं नको. तुझा पुत्र हा माज्ाच अवतार 
होता.' मग सून रात्रौ त्याच्याकडे गेली. तसेंच पुढे चालू राहिले. 
सूर्य रात्रभर तिच्यासह राही व पहाटे निघून जाई. मग एक- 
दिवस सासूने आपलें दारिद्रथ त्याला सांगितलें. सूर्याने तिला 
ओंजळभर मोत्यें दिलीं; पण सुनेने तीं फेकून दिलीं. तिथे 
झाडें उगवलीं आणि त्यांना मोत्येंच मोत्ये लागलीं. सूर्याने 
तिला तीं खुडून बाजारांत विकायला सांगितलें. सासूने तसें 
केलें. तिला खूप द्रव्य मिळालें. तिने त्या द्रव्यांतून सूर्याचे 
देऊळ बांधलें. पुढे एक दिवस सूर्य तिच्या घरीं आला असतां 
सासूने त्याला खोलींत कोंडून घातलें. त्यामुळे सकाळ झाली 
तरी सूये उगवला नाही. सार्‍या सृष्टींतला अंधार तसाच 
राहिला. मग देव तिच्याकडे आले व त्यांनी तिला सर्व 
परिस्थिति समजावून सांगितली. मग सासूने सूर्याला खोली- 
बाहेर काढलें. सूर्य म्हणाळा, ' या बाईचा अन्याय नाही. मला 


२०० 


भारतीय संस्कृति कोश 


तसा शापच होता, तो आज भोगून संपला. मग सूर्याने सास्वा- 
सुनांना आपल्या वरोवर घेऊन रथावर वसविले. तो दिवस 
अमावास्येचा होता. त्या दिवसापासून संपत्ति मिळावी म्हणून 


ळोक अमावास्येला सूर्यपुजा व उपवास करूं लागळे. [ हि. 
हॉ. से. ] 


अ > अमावास्येस फक्त दूध पिऊन राहणें 
आहे. ब्रतावधि एक वर्षं. [हे. व्र.] 


अम तिथित्रत. भिवारपणवृद्धीने दान व ब्रह्मा- 
१... देवाच्या संतोपासाठी तीन ब्राह्मणांची 


शेजा, असा याचा विधि आह़े [हि. व. ] 


आमेतगाते ( (श्व शतक ) जेनांच्या दिगंबर संप्रदायां- 
| ताल माथुर संघांतला एक सुप्रसिद्ध कविव 
ग्रंथकार. परमार वंश्ांतल्या वाक्पतिराज मुंज या राजाच्या 
दखारांतला हा सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ होता न 
असून ते सगळे संस्क्रतांत 
( १) सुभापितरत्नसंदोह् - यांत विपयनिराकरण, इंद्रिय 
निग्रहोपदेश, स्त्रीगुणदोषविचार, इं. ३२ प्रकरणें असून तीं 


सुंदर सुभापितांनी भरळेलीं आत. (२) धर्मपरीक्षा - यांत 
हिंदूंच्या पुराणक 


थांची टवाळी करून त्यांना अविश्वसनीय 
ठरविलें आहे. (३) श्रावकाचार - याचे १० परिच्छेद असून 
त्यांत श्रावकांचे आचार संपुर्ण सांगितळे आहेत. वरील तीन 


ग्रथांमुळे त्याला जैन साहित्यांत मानाचें स्थान मिळालें आहे- 
[ जे. सा. इ. ] 


ता. याने अनेक ग्रंथ लिहिले 
आहेत. त्यांचीं नांवें अशीं - 


एक वोविसत्त्व. याचें ध्यान असें-वर्ण गुभ्र किवा 
रक्त. चिन्ह कलश. शुभ्र वर्णाचा असतांना तो 
वेराचनाचा व लाल वर्णाचा असतांना अमिताभाचा पुत्र मानला 
"तो. याच्या मस्तकीं अमृत कला असतो, तर कधीं तो 
त्याच्या डाव्या हातांत असतो. [ इं. वु. इ. ] 


आशि १ ) अमिता: आभा: यस्य >< ज्याचे प्रकारा 
मताभ अगर न 

_. णि आहेत असा. ध्यानी वद्भांतला एर्क 
प्रमुख. याचें वर्णन -- व 


पश्चिसे दले रविमण्ड 
रक्‍तवर्णा  मिताभ: प 


( अद्वयवज्रसंग्रह ) 


खंड पहिला 


अर्थ- ( सुवावतोच्या ) 
कर॒संपुट असळेळा, रक्‍तवणं, पद्च व समाविमुद्रा 
केरणारा अमिताभ 

नरिरोलांच्छन 
दिव्य लोकाचा 


पडिचिम अंगाला रक्‍तद्योभायुक्‍त 
धारण 
कमळ. वाहन मथयरयग्म. हा सुखावती नामक 
अधिपति असन सदैव ध्यानावस्थेत राहता 
चालू भद्रकल्पाचा तो अध्यक्ष आहे. पद्मपाणि हा वोविसत्त्व 
याच्या पासून उत्पन्न झाला असून तोच चालू कल्पांतला सव 
सृष्टिव्यवहार करतो. अमिताभाचा मंत्र असा-'* आ 
आरोलिक हुम्‌ । | 

अमिताभाविपयीं वौद्ध साहित्यांतली कथा अशी - 
क. हा प्राचीन काळीं धर्माकर नांवाचा भिक्षु होता. त्याला 

डत्वे प्राप्त झाल्यावर दहा कल्प लोटन गले. त्याच अंतर्धानहि 
उडे अनंत काळाने होणार आहे. याने असा निर्धार केला हाता, 
निर्माते व च झाल्यावर अतिशय शुभ असें एक वुद्धक्षत 
शिसाग नजमा त्या प्रमाणे त्याने सुखावती नांवाचा तिन 
ल मा ग. या लोकांत सुखाची अनंत सत्ता विद्यमान आ 

त्वाची आकांक्षा धरणारे अनेक वोघिसत्त्व त्याचा 

उपदेश श्रवण करीत असतात. जपानमध्ये अमिताभ अमिदो 
या नांवाने प्रसिद्ध आ पाहा - सुखावतीव्यूह्‌ [ई.वु.इ ] 

(२) सार्वाण मन्वन्तरांतला एक देवगण 

(३) रेवत मन्वन्तरांतील एक देवगण. [पु. ६ ] 


असित यु अमिताभ या ध्यानी ब॒द्धांतल्या प्रमुखाचा अवतार. 
गैद्धांच्या उत्तरकालीन सगुणोपासनेचें एक €प 

ध्ययुगीन काळांत भारतांत याची उपासना बरीच वाढला 
होती. श्री. वेडेळ याला अनेक वौद्ध मंदिरांतून त्याचे अवशेष 
सांपडले आणि त्यानेच या मूर्तीकडे लोकांचें लक्ष वेधले 
अमितायु म्हणजे ज्याचें आयष्य अपरिमित आहे असा. अशा 
प्रकारच्या दीर्घायु मनींची उपासना तिबेटी बौद्ध संप्रदायात 
कणर आहे. तिथल्या प्रत्येक मंदिरांत त्याची प्रतिमा आढळते 
शी आयुष्य वाढविणारा म्हणून तिथल्या लोकांना एज्य ठरला 
आहे. मंत्रतंत्रांतहि त्याचा उपयोग करतात. रस्त्याच्या कडच्या 
देगडांवरहि त्याच्या मर्ती कोरतात. याची प्रतिमा अमिताभा- 
पठ जक असते; पण त्याला निरलंकृत न दाखवितां तेरा 
असतें ही भूषवितात. शिवाय त्याच्या हातांत अमृतपात्रहि 
च वहाशतीव्यूद हा बौद्धांचा स्वर्ग असून अमितायु हा 
केलेल्या. बासी आहे. त्यांच्या नामस्मरणाने आणि मृत्युसमयीं 

झाडे ध्यानाने स्वगंप्राप्ति होते, असा बौद्धांचा विश्‍वास 
हे. अमितायुर्ध्यानसूत्र या नांवाचा एक ग्रंथ असून त्यात 
त्याच्या ध्यानाने प्राप्त होणार्‍या अलौकिक फलांचें वणन आहे 


» “प 
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अमीर खुस्रव 


जरि एक यौगिक धारणा. यालाच अमृत किवा 
मियरस सोमरस अन्रोंहि नांवें आहेत. सहस्रदल कम- 
लाच्या मध्यभागीं चंद्रविद्‌ असतो. त्यांतून एक प्रकारचा स्राव 
गळन तो खालीं मलाधार चक्तापर्यंत येतो व शरीरांतल्या अन्न- 
रसांत मिश्रित होतो. यालाच अमियरस अर्से नांव आहे. 
: र्सगगन गफासे अजर झरे (3रसमय आकाशगुंफेतून अजर 
(अमिय) रस पाझरत राहतो, ) असें कवीराने त्याचे वणन केळ 
आहे. नाथपंथी योगमार्गात कायशोधन व कायरक्षण या गोष्टी 
महत्त्वाच्या मानलेल्या आहेत. अमियरसाच्या सेवनाने वरील 
गोष्टी साध्य होतात, असें गोरखनाथार्चे मत आहे. पाहा-- 


सहस्रदलचक्र, अमृत. [ हि. सा. को. ] 


सिधमधल्या हिंदंतील नोकरीपे्ाने जगणारी एक 
आसल जमात. हे लोक लोहाणा अथवा खत्री जमातीपैकी 
आहेत. अमिल हें नांव पशियन अमल या दाब्दावरून आलें 
आहे. अमल याचा अर्थ कारभार हाकणें असा होतो. या जमातीचे 
लोक सर्व सरकारी खात्यांत कारकून व अधिकारी या नात्यांनी 
होते. त्यांना मानार्चे स्थान होतें. सुशिक्षित असल्यामुळे या 
जमातीने एका काळीं सिधमधील सगळीं बौद्धिक क्षेत्रे व्यापली 
होतीं, असें म्हणायला हरकत नाही. यांच्यांत नऊ गोत्रे आहेत- 
लोहाणा जातींतुन हे लोक आले असले, तरी पुढे त्यांचा लोहा- 
णाशीं शरीरसंबंध होईनासा झाला. [ सि. क. ] 


नज बिहारमधील सारण जिल्ह्यांतील एक क्षेत्र. याला 
[ अंबिका-आस्थान असेंहि नांव आहे. बाव्वन शक्‍ति- 
पीठांपैकी हें एक असून इथे अंबिकेचें मंदिर आहे. चेत्र महि 
न्यांत इथे यात्रा भरते. राजा सुरथ इथे राज्य करीत हाता 
असें कांही पंडितांचे म्हणणें आहे. | सारण गझ. ] 


ल १३ व्या शतकाची अखेर) एक महान्‌ 
अमार खुसरव पशियन कवि व संगीतकार. पशियन संगीत 
व संस्कृति यांचा त्याने उत्तम अभ्यास केला हाता. शिबली याने 
त्याचें चरित्र लिहिलें आहे. भारतीय संगीताच्या प्रचारासाठी 
त्याने बरेच प्रयत्न केळे. त्याने अनके मिश्र रागहि निर्माण 
केळे आहेंत 

कवाली पद्धतीची गायकी त्यानेच प्रथम शोधन काढली 
सतार या वाद्याच्या आकारांत त्याने सुधारणा केली व त्याला 
सहतार-अल्‌ असे नाव दिलें. नंतर मशीदखानाने त्यात आणखी 
तीन तारांची भर घालून सध्या प्रचारात असलेली सतार 


निर्माण केली. 


अमौर खुस्रव 


त्याच्या पुर्वी पववाज हेंच गाण्याच्या साथीचें वाद्य होतें. 
पण याने एका पखवाजाचे 
तबला व डग्गा असे दोन 
भाग करून तें एक नवेंच 
वाद्य वनविलें व प्रचारांत 
आणलें. 

मजीर,सजगिरी यमन, 
मुवाफिक, झिलफ, फर- 
गन, सरपदी इ. राग याने 
नव्याने निर्माण केले. या 
रागांच्या निमितींत 
अमीरने आपली सूक्ष्म 
वुद्धिमत्ता प्रकट केली 
आहे. इतर रागांच्या 
वावतींतहि त्याने कांही 
फेरफार केळे, असें राग- 
दर्पणांत म्हटलें आहे. [ दि एव्होल्यूशन ऑफ सांग्स्‌ अँड 
लाइव्हूजू ऑफ ग्रेट म्यूझिश्रियन्स्‌. ] 


अमीर खुस्रव 


तिथित्रत. हें मुख्यत्वे स्त्रियांसा्ठ आहे. 
असुक्ताभरणत्रत भाद्र० गु. व मीस बाक 
म्हणतात. त्या दिवशीं शिव-पार्वंतींच्या चित्राकृति स्थापून 
त्याच्या पाइवंभागीं सोन्यारुप्याच्या तारांचा अथवा सुताचा 
दारा वळून ठेवतात. नंतर पोड्योपचार शजा करतात. पुजेचा 
मंत्र असा-- 
मन्दारमालाकुलितालकाये 
कपालमालाड्कितशेखराय । 
दिव्यास्बराये च दिगम्बराय 
नम: ठिवाये च नम: शिवाय || 
अर्थ--मंदारमाला वेणींत माळणारी व दिव्य वस्त्र नेसणारी 
पार्वती आणि जटाजूटाभोवती रंडमाला वेष्टिणारा व दिगंबर 
असा शिव यांना नमस्कार असो. ी 
या व्रताचा महानैवेद्य पायस, अघुप व गूळभात यांचा असतो. 
एजनतर दोरा हातांत बांधतात, त्याचा मंत्र-- 
सप्तसामोपगीतं त्वां चराचरजगद्गुरो । 
सूत्रग्रन्थिस्थितं हस्ते धारयामि स्थिरो भव ॥ 
अभ--हृ चराचर जगताच्या गुरो (शंकरा), सप्तसामे तझे 
आवन करतात. (अद्या तुला या) सूत्रग्रंथीवर स्थापून मी 
(माझ्या) हातांत धारण करतों. (इथे) तूं स्थिर हो ! 
नंतर मागच्या वर्षीच्या दोर्‍्याचें विसर्जन करतात. अकरा 


्ल्र 


भारतीय संस्कृति कोश 


घारग्यांवर तुप घालून त्यांचें वाण देतात. उद्यानाच्या वेळीं 
शिव-पार्वतींच्या सुवर्णप्रतिमेचें दान व दंपतीभोजन करून 
ब्रतसमाप्ति करतात. याची कथा अशी-- 

पुर्वी अयोध्यानगरींत नहुष नांवाचा राजा होऊन गेला. 
त्याच्या राणीचें नांव चंद्रमुखी. त्याच नगरांतल्या विष्णुगुप्त 
नांवाच्या ब्राह्मणाच्या भायेचें नांव भद्रमुखी असें होतें. दोघीहि 
मेत्रिणी होत्या. एकदा त्या दोधी शरयूवर स्नानास गेल्या 
असतां नगरांतील स्त्रिया तिथ्रे जमून शिव-पार्वतींची पूजा 


करीत असलेल्या त्यांनी पाहिल्या. त्यांच्या हातांत कतळे तरी 
दोरे वांधलेले आहेत, हेंहि 


त्यांना दिसले. त्यांनी त्याविषयी 
जिज्ञासा दर्शवितांच त्या स्त्रियांनी त्यांना तें अमक्‍ताभरणत्रत 
सांगितलें. त्या दोघींनी तें करण्याचा संकल्प केला. कांही 
वर्षांनी दोघींनाहि व्रताचा विसर पडला. त्यामुळे मृत्यूनंतर 
चंद्रमुखी वानरीच्या व भद्रमुखी कोंबडीच्या जन्मास आली. 
सात्र त्यापुढील जन्म त्यांना माणसाचा मिळाला. भद्रमुखी 
ब्राह्मणस्त्री झाली व चंद्रमुखी राजाची रार्ण 
अष्टपुत्रा झाली. चेद्रमुखीला ए 
न्मतःच रोगट असल्यामुळे तो 
मुखीला भद्रमुखीचा मत्सर 
आठहि पुत्रांवर मारेक 


ी झाली. भद्रमुखी 
क पुत्र झाला खरा; पण 
लगेच निवर्तला. त्यामुळे चंद्र- 
र वाटू लागला. तिने भब्रमुखीच्या 
री घाळून त्यांना ठार केलें. पण ती व्रत 
सल्यामुळे त्या व्रताच्या प्रभावाने ते पुनश्च 
ती ष्टीचें आश्‍चर्य वाटून ती 
- छो. तिने चंद्रमुखीला व्रताचा प्रभाव 
सागतळा. मग चंद्रमुखीनेहि तें ब्रत भक्तिभावाने केलें व ती 
उत्पोत्रांसह सुखाने नांदळी. [ ब्रतराज ] 

' नास्ति मृतं ( < मरणं ) यस्मात्‌ तत्‌ ! <जें प्याल्याने 

मरण टळते, तें अमृत होय ( हलायुध ). याला 


क कसुन चालला होता. त्याचें तें 
गजान्त वै - ळा 
भवे पाहून दुर्वास त्र्पि प्रसन्न झाला. त्याने आपल 


द काढून इंद्रावर फेकल ण हदन होळतं ब 
घेतल्यामुळे ती खाली री. पण इंद्राने झे धं 


। पडन हत्तीर्‌ गीं तडविली गेली. 
री 2 ७ श€पाच्या पायदळीं तडविली गेर्ल 
त्यामुळ दुर्बासाळा क्रोध > डर 


त्याने इंद्राळा ज्ञाप दिला, 
' तो शाप खरा झाला व 


खंड पहिला 


अमर व वलवान व्हाल. 
करू शकणार नाहींत 
पना क वलि हा होता. देवांनी त्यांच्याशीं संगन- 
पाहिजे घाळेल्या अमताचा अर्धा वांटा आम्हांला मिळाला 
मजी. क. > त्यांची अटहि मान्य केली. मग मंदर पवताचा 
राचें र न्य दोरी करून देव-देत्यांनी मिळून क्षीरसाग- 
राचलाळा क, त्याच वेळीं विष्णने कमरूप घऊन मद- 
वर आलो ळून आधार दिला. या मंथनांतून चोदा रत्न 
अमताचा मीड त्यांतलेंच एक रत्न होय. | धन्वंतरी 
करून तो अम शु घेऊन वर आला. तें पाहतांच देत्यांना हल्ला 
पुनश्च लकण पळविला. त्यामळे देव दुःखी हाऊन 
वचन दिलें [कडे गेल. विष्णने सर्व कांही ठीक करण्याचे त्याना 
तो मोहिनीरूप घेऊन मंथनस्थळीं प्राप्त झाला 


मोरि ण 
हेनीर्चे अप्रतिम लावण्य पाहून दैत्य भुलले व तिच्या मागे 


आणि मग दैत्य तुमचा पराभव 


टरेटि 


अमृत मंथन (६ वें शतक)- बदामी 


छऐागले च 
मी सर्वांना अमत वांटन देईन, असें सांगून मोहिनीने 


वे 

नी पंक्ती बसविल्या. तिने देवांच्या पंक्‍तीपासून 
शोता मजनयाह सुरवात केली. दैत्यांच्या पंक्तींत राहु बसला 
आपण हय कौ ' अमत देवांच्या पंक्‍्तींतच संपून गळ 
येऊन त होऊं ' म्हणन तो ग॒प्त रूपाने देवांच्या पंक्‍तींत 
हीच्या कानी . हें त्याचें कपट चंद्र-सूर्यांनी ओळखले व मोहि 
शिर उडविळे घातलें. तात्काळ मोहिनीने सुदर्शनचक्राने राहूच 
असेल्यामुळे त्या पण राहूच्या जिभेला अमृताचा स्पशे झालेला 
च्या पंगती शिर तुटलें तरी तें अमर राहिलें. मोहिंनीने 
स मिच तच सर्व अमत संपविलें व देत्यांना त्याचा 
उभे ठाक 1 नाही. त्यामळे दैत्य खवळले आणि युद्धाला 
भोहिर्न करवा त्या युद्धांत देवांनी त्यांचा पराभव केला 

उशी म पति झालो. (अला झर. उज 4 
पैदेकाळापासून आहे, तो अमर कसा होईन 
माणसाला लागलेली दिसते--- 


यदग 
दग्न$मत्यंस्त्वं स्यामहं मित्रमहो अमत्यं: । 
सहस: सुनवाहुत ।। 


ही चिता 


(क्र. ८.१९-२५) 


२०२३ 


व अमृत 
अर्थ-हे अग्ने, मी मर्त्य आहें आणि मंत्रीची-प्रेमाची दीप्ति 
असलेला तृ अमर्त्य आहेस; मी आणि तूं एक व्हावें ( तुझ्या- 
प्रमाणेच मीहि अमत्य व्हावें). 

काण्व सौभरीने व्यक्‍त केलेली ही एक प्रातिनिधिक आकांक्षा 
आहे. वैदिक क्ूपींची प्रतिभा अमृताच्या शोधासाठी सर्व विश्‍वाचा 
ठाव घेण्यास व स्वर्गाच्या अंतिम मर्या दाहि उल्लंघून पार 
होण्यास निघाली आहे, अस दिसतें. वैदिक लोक अन्नसेवनाच्या 
आधीच्या व नंतरच्या अपोशानाला अमृताचे उपस्तरण (वेठक) 
व अपिधान (झांकण) समजत. क्रग्वेदांत अग्नीला अमत्य 
फ्टटलें आहे. त्यावरून वेदोत्तर वाड्मयांत सर्वे देवांना अमत्य 
म्हणण्याची पद्धत पडली. देवांना अमर असें नांव मिळालें. देव 
अमर कां; तर त्यांच्यापाशी अमृत नांवाचा रस आहे आणि 
तो त्यांना प्राशन करायला मिळतो म्हणून अमतं सोम: ' 
__ सोम हा अमत आहे व तो (रस) देवाचे पेय आहे, असें 
मानलेलें आहे. (श. ब्रा. ९*५-१-८) ' आम्ही सोम प्यालों 
व अमर झालों ' असेंहि काण्व प्रगाथ म्हणतो (क्र. ८-४८- २ ) 
शतपथांत हा शब्द अनेकवार आलेला असून ते स्वगीय पेय 
असल्याचें म्हटलें आहे. वायु पुराणांत अमृताचा संबंध सामा 
न जोडतां तो चंद्राशीं जोडलेला आहे. पुराणकाळांत सोमाचा 
वल्लीशीं असलेला संबंध सुटून तो चंद्राशीं जोडला जाऊं 
लागला, याचें हें उदाहरण आहे. वैदिक वाडऊमयांत आदित्य 
अग्नि, अप्‌ या देवतांना जसें अमृत म्हटलें आहे; तसेंच प्राण 
हिरण्य, क्क, रुच्‌ (दीप्ति), स्वगे, इ. अनेक वस्तूंनाहि अमृत 
म्हणे आहे. (शः बो. ३६ इत्येर ३०००० ५; आ. 
१.७.६.३; १०२.७-.५) - अमृतामुळे मृत्यु नष्ट होतो, असें 
शतपथ म्हणतें (१०.२*६.१९)* ' मृत्योर्मा अमृतं गमय २३ 
मत्यकडन मला अमताकडे ने, ही उपनिषदांची प्राथना आहे 

पण अमत म्हणजे नक्की कोणता पदाथ, ते मात्र त्यावरून 
कळत नाही. कदाचित्‌ शतपथाच्या कर्त्यालाहि तें अज्ञात असेल 
म्हणन शांभर वर्षे किवा त्याहन अधिक आयुष्य त पुणायृष्य 
म्हणजेच अमत, असें त्याचें स्पष्टीकरण दोन तान ठिकाणीं 
दिलेलें आढळतें (जश. ब्रा. ९५-१-१०; १०२६८) 
चंद्रमंडलांतून अमृतरस पाझरतो, ही कल्पना पुराणकालांत पुढे 
आली. चंद्राच्या अमतमय कला कृष्णपक्षांत देव प्राशन करतात 
व अवशिष्ट दोन कला पितर मागच्या बाजून यऊन पितात 
असें विष्णुपुराण सांगतें (२-१२) 

पादचात्य देशांत अँब्रोशिया हें खाद्य व नॅक्‍टर हें पेय 
अमरत्व देणारे मानतात. ग्रीक पुराण व होमर इलियड 
यांवरून हे पदार्थ सुवासिक असल्याच कळतें. अँब्रोशिया खाऊन 
अमर झाल्याच्या कथा पाइचात्य वाड्मयांत पुष्कळ आहेत. 


अमृत 


त्याच्या अंगीं जखमा वर्‍या करण्याचेंहि सामर्थ्य असल्याचे 
उल्लेख आहेत. 

स्वर्गात अमृताचा साठा असून त्याच्या रक्षणाची विशिष्ट 
यंत्रणा असल्याचें महाभारतांतल्या सुपर्णाख्यानावरून कळतें 
(आदि. ३२). त्याचप्रमाणे पाताळांतल्या नागलोकांतहि अमु 
ताच्या तोडीचा एक रस आहे, असें पुराणांनी मानलें आहे 
कौरवांनी भीमसेनाला वेलींनी वांधून नदींत फेकून दिलें असतां 
वासुकीने त्याला पाताळांत नेऊन तिथला रस प्राशन करायला 
दिला. त्या रसाने भीमाला दहा हजार हत्तींचें बळ प्राप्त झालें 
(म. भा. आदि.१२८-१२९) . चित्रांगदालाहि हाच रस प्राशन 
करायला मिळाला होता 

मृत व अमृत हे शब्द उपनिषदांत वारंवार येतात. वृहदारण्य- 
कांत (४.४.१४) अमृत हा शब्द दुःखाचा प्रतियोगी म्हणून 
आला आहे. छांदोग्यांत (७१२३) भूमालाच सुख म्हटले 
असून भूमा म्हणजेच अमृत असा त्याचा अर्थच दिला आहे. 
अमृत हें वाह्य विदवांत नसून माणसाच्या मनांतच आहे. शरीर 
मर्त्य; पण मन अमृत होय. मनांत जेव्हा विषाद, तम व पाप 
हीं शिरतात, तेव्हा मनुप्याचा अमृताच्या धारेशीं असलेला 
संवंध तुटतो. मन प्रसन्न ठेवणें व प्रमादरहित होणें, ही अमत- 
प्रात्तीची पहिली पायरी आहे. माणसाला आत्मज्ञान होणें 
म्हणजे ती अमृताचीच प्राप्ति असते. ज्याने आत्म्याला जाणले, 
तो मृत्यूला तरून गेला व त्याने अमृतत्व मिळविले असें सम- 
जावें, हा अध्यात्मक्ास्त्राचा सिद्धान्त आहे 

आघिदैविक दृष्टीने देवांना अमत्ये मानलें असून त्यांची 
कृपा हा अमृतप्राप्तीचा मार्ग होय, असें मानलें आहे. आधि- 
भौतिक दृष्ट्या स्वस्थ, आरोग्यसंपन्न व शतायुष जीवन हें 
अमृत होय. * एतद्वै मनुष्यस्य अमृतत्वं यत्सर्वमायुरेति' माणसाने 
संपूर्ण आयुष्य जगणें हेंच मनुष्याचें अमृतत्व होय, असें गतपथांत 
म्हटलें आहे (९-५-१-१०). 

विश्वांतला प्राणस्रोत हेंच अमृताचें स्थान होय. जिथे जिथे 
प्राण आहे, तिथे तिथे अमृत आहे. ' अमृतम्‌ वे प्राणा: ! अर्थात 
प्राणतत्त्व हेंच अमृत होय (श.ब्रा. ९.१. ) वैदिक 
विज्ञानाच्या दृष्टीने अमृत व मृत्यु हीं दोन्ही एकाच वेळीं 
मानवशरीरांत राहतात. दोघांचें कार्य मात्र भिन्न भिन्न आहे. 
अनृत, पाप व तम हे मृत्यूर्चे काय; तर सत्य, पुण्य व 
ज्योति हें अमताचें कार्य होय. या दोहोंत संकर होऊं न देणें 
यांत माणसाची वृद्धिमत्ता असते. 

अमृत हें कुठेतरी बाह्य विशवांत नसून मानवशरीरांतच 
सहस्रदळकमलांत तें असते व कुंडलिनी जागृत झाल्यानंतरच 
तिथून कुंडलिनीमुखांत त्याचा स्राव होऊं लागतो, असें हठयोग- 


२० 


भारतीय संस्कृति कोश 
पद्धतींत मानलें आहे. ज्ञानेदवर त्याला चंत्रामत म्हणतात 
(ज्ञाने. ६' २४७). परमात्म्याची १७ वी कला ही अमुृतकला 
असल्याचें ते सांगतात. मध्यकालीन तांत्रिक साधनेंत लोक 
माणसाला अमरत्व देणार्‍या कोणत्या तरी (अमृत) रसाच्या 
शोधांत होते, असें दिसतें. कालांतराने मैथनाचें सुख हाच अमृत- 
रस असें ते मानूं लागले. तांत्रिक अनष्ठानांत मद्याचा प्रवेश 
अमृताचें प्रतीक म्हणूनच झाळा आहे. पुढे * निर्गनिया ' संतांनी 
मद्याचा निषेध करून हठय़ोगांतल्या ' अमियरसा'चा स्वीकार 
केला (हि. सा. को.). ' अमृत व मृत्यू हीं दोन्ही माझींच रूपे 
होत ' असें गीतेंत श्रीकृष्णाने अर्जुनाला सांगितलें आहे (९१९) - 
पाहा-सहस्रदल; अमियरस; सोम. 


अमृतचंद्र (६... ९ वें शतक ) जैन पंडितांत कुद्द 
चार्याच्या नंतर याचेंच नांव घेतळें जातें. याचे 
पुढील ग्रंथ उपलब्ध आहेत -- (१) पुरुपार्थसिदुध्युपाय - यांत 
निराळ्या ढंगाने श्रावकाचार सांगितळे आहेत. (२) तत्त्वा- 
थसार- हा उमास्वातीच्या तत्त्वार्थसूत्रांचा पद्यानुवाद आहे. 
(३) समयसारटीका. (४) प्रवचनसारटीका व (५) पंचा- 
स्तिकायटीका. तीन ते पांच हे तीन्ही ग्रंथ कुंदकुंदाच्या प्राढत 
ग्रंथांच्या संस्कृत टीका आहेत. [ जे. सा. इ.;म. च. को. ] 

अमृतचरु प्रजापति इ. सहा देवतांच्या उद्देशाने व्यि 

जाणार्‍या आहेुतींचें नांव. 


आयत छकना ह प्या बोलता एक आ सात 
दीक्षार्थी पुरुष प्रथम सकेश ₹ 

करून शुद्ध वस्त्र व पांच ककार धारण करून येतो. मग त्याला 

शीख धर्माचे मुख्य सिद्धान्त उपदेशन ' अरदास ! केली जात 

एका लोखंडी कटोर्‍्यांत खांड्याच्या टोकाने बत्तासे 

घराळल जातात. त्या वेळीं पांच “ प्यारे ' किवा सिह जॅ 

जापजी, दससवैया, चौपाई व आनंदसाहब ब या ग्रंथा 

वाणीर्चे पठण करतात. एवढें झाल्यावर लोखंडी कटं 

अमृत तयार होतें. मग दीक्षार्थी चार नियम व पांच 

धारण करून धर्माने वागण्याची ' रहत ' अर्थात प्रतिज्ञा कररत 

मग वाह गुरु का खालसा ' व “वाह गरुकी फतेह 

उद्‌्घाप करून त्याला तें अमत प्राशन करवितात. त्याचे 

व डोळ यांवरहि त्या अमृताचा पांच वेळां शिडकाव 

एवढ झाल्याने दीक्षार्थी शीख पंथाचा सदस्य होऊन 

हो उपाधि धारण करण्यास अधिकारी होतो. शोवटीं प्रसा 

वाटला जाऊन हा विधि समाप्त होतो. [ अ. अ. ] 


खंड पहिला 


अमृतनादोपनिपद उपनिपदांपैकी २१ वें 
यजवेदां उपनिपद्‌. हें पद्यात्मक असून कृष्ण 
वद आलें _. 
वेदात आले आहे. विशुद्ध चित्त असणार्‍यांना श्रवणमन- 


नादिकांच्या योगाने परु पार्थाची सिद्धि प्राप्त होते; परतु 
वका क न असेल, अज्ांनी मोक्षप्राप्तीसाठी ब्रह्माची 
र. 1 योगांचा अभ्यास करावा, असें यांत सांगितले 

९. त्या दृष्टीने या उपनिपदांत प्रणवोपासना, प्रत्याहा रलक्षण 


पडंग 
पाग, प्राणायाम, समाधि व ती सिद्ध करण्याचे उपाय, 
३. माहिती आली आहे. 


१०८ गौण उपनिपदांपैकी २० वें उप- 

निपद्‌. क्रृण्ण यजुवेदांत हे आले आह्‌ 

उपनिषद च्या वंधाचें व मोक्षाचेंहि कारण आहे, हा या 

निरोध हा ॥ प्रतिपाद्य विषय आहे. त्या अनंपंगाने यांत मना- 
च माक्षाचा उपाय होय, असें सांगितले आह 


अस्त विदूप निपढ 
मन त 


अमतराम (इ. स. १८ वें शतक उत्तरार्ध ) राजस्थाना- 
तळा एक संत. हा पल्लीवाळ ब्राह्मण असून 
ते हाता. याने नाहरगडाच्या रस्त्यावर आपल्या घरा- 


११ «.. टलविहारीचें मंदिर बांधलें आहे. याच्या लहानमोठया 
१ काव्यक्र 


पेन्सोवहार 
ेष्णांच्या 


ता उपलब्ध आहेत अमतकोद चोपरि लास, 
अशीं त्यांचीं नांवे आहेत. चोपरिहुलासांत राधा- 
चोपड खेळाचें वर्णन आहे. [ मरुभारती १ ९५७] 


( १६९८- १७५३ इ. स. ) औरंगाबादच्या 
विसो मोरो या मत्सद्याचा आश्रित. एक भक्‍त 
हा भकक्‍तिमार्गा ळर्चे नांव अंबाजी. मध्वमुनीइवरांच्या ह ल 
केविता कू माना वळला, असें सांगतात. याची बरीचर्श 
उपयुक्‍त द ववद्ध आहे. याचीं पद्ये कीर्तनकारांना फार 
*'भ वाटतात. याची भाषा साधी, सरस व प्रोढ आहे 
काव्ये र. द्रौपदीवस्त्रहरण, पारिजातकाख्यान, इ. याचीं 
इ. याचे म. दृष्टीने बहारदार आहेत. माधव, ब्रह्मगिरि, 
च शिष्य असून तेहि कवि होते. [ म. च. को. ] 


वि याचें म 


अमत र पूर्व पंजांबांतळें एक मोठें शहर व शिखांचे पवित्र 
ब स्थान. हें बियास ( व्यास ) नदीच्या तीरावर 
शिखांची र याची स्थापना इ. स. १५७७ मध्ये झाली 
श्र डि ळमा तख्ते' आहेत. त्यांपैकी अमतसरचें तख्त 
तख्त साहबी' या नांवाने ओळखलें जातें 

ठकाणाला प्रथम चाक असें नांव होतें. शिखांचा चौथा 


२०५ 


अमृतसर 


गुरु रामदास याला वाटलें, को शिखांसाठी एक सृंदर मंदिर 
निर्माण करावें. म्ह॒गून प्रथम त्याने एक तलाव खोदायला 
प्रारंभ केला. या तलावाचें नांव त्याने अमृतसरोवर ठेवले. 
या नांवामागे एक आख्यायिका आहे-- 

रामचंद्राने अश्‍वमेध करायर्चे ठरवून दिग्विजयाथे घोडा 
सोडला. लव-कुश यांनीं तो घोडा पकडला. त्याच्या मुक्‍तते- 
साठी राम-लक्ष्मण व भरत-जत्रुध्न यांनी लव-कुज्यांशीं य॒द्ध 
मांडले. पण त्या कुमारांनी चौवांनाहि मूच्छित पाडले. पुढे 
त्यांना उठविण्याचा प्रश्‍न आला, तेव्हा लव-कुझ्यांनी स्वर्गातून 
अमृत आणून तें त्यांच्यावर शिपडले व उरलेले तिथेच जमिनींत 
पुरून टाकले. 


सुवर्णमंदिर-अमृतसर 


ज्या ठिकाणीं तें अमृत पुरलें होते, त्याच ठिकाणीं गुरु 
रामदास यांनी हा तलाव खोदला आहे, असें म्हणतात. ही 
भमि गरु रामदास याला अकवराने भेट म्हणून दिली होती 
हे सरोवर ४७५ फूट लाब-रद आ त्याला सव बाजना 
संगमरवराचे घाट बांधले आहेत. तलावाच्या मध्यभागीं 
शिखांचें पवित्रस्थान असे सुवर्णमंदिर आहे. त्याचा चौथरा ६५ 
फट चौरस आहे. हें मंदिर शिखांचा पांचवा गरु अर्जुनदेव याने 
निर्माण केलें. मंदिरांत जाण्यासाठी सरोवराच्या पश्चिम 
अंगाला दोनशें फूट लांबीचा संगमरवरी पुल आहे. सुवणं- 
मंदिर हें खरोखरच सोन्याचें मंदिर आहे. याच्या रचनेला 
जेवढे सोनें लागलें आहे, तेवढे क्वचितच दुसर्‍या एखाद्या वास्तूला 

लागलें असेल. जगांतल्या अदभुत इमारतींत याची गणना होते. 
महाराजा रगजितसिहाने या मंदिराची शोभा वाढविण्यासाठी 
अपार धन वेंचलें. या मंदिराची छतें व भिती सोन्याचा मुलामा 
दिलेल्या पत्र्यांनी लखळखत असतात. याला ह्रमंदिर असेंहि 


दुसरं नांव आहें 
शीख लोक याला दरबारसाहब म्हणतात व आपल्या 


अमृतसर 


पवित्र ग्रंथाला ग्रंथसाहव म्हणतात. मुख्य मंदिराला जोडून 
सेतूच्या परिचिम अंगाला एक स्थान आहे, त्याला अकालवुंग 
म्हणतात. रोज सकाळीं या ठिकाणाहून ग्रंथसाहव आणून तो 
सुवर्णमंदिरांतल्या एका छत्रीखाळी ठेवतात. दिवसभर तो तिथे 
असतो. ग्रंथी नांवाचा एक माणूस त्याच्यावर चवरी वारीत 
राहतो. देवस्थानाचे गायक त्याच्यापुढे बसून ग्रंथसाहवांतलीं गीतें 
रागदारींत गातात. त्याच्या समोर एक वस्त्र पसरलेले असतें. 
त्यावर भाविक लोक दक्षिणा ठेवतात. रात्र पडल्यावर ग्रंथ- 
साहव परत अकालवंगांत नेतात. शिखाच्या गुरुद्टारांत उघड्या 
डोक्याने कोणालाहि जातां यरेत नाही. इथे एकूण तेरा गुरुद्वारे 
आहेत. त्यांतला सुवर्णमंदिर हा मुख्य होय. 


ग्रंथसाहबाचें पठण-अमृतसर 


अमृतसर, संतोषसर, रायसर, विवेकसर व कमलसर 
( कौलसर ) अशीं इथें पांच तीर्थे आहेत. दुर्गा, सत्यनारायण, 
लक्ष्मीनारायण अशीं तीन प्रसिद्ध हिंदु मंदिरं आहेत. प्रतिवर्षी 
कातिक मासांत इथे मोठा मेळा भरतो. 

इ. स. १७६२ सालीं अफगाण सेनापति अहमद शहा याने 
तोफा डागून हें पवित्र स्थान उद्ध्वस्त केले, पण शिखांची 
निष्ठा एवढी जवर, को त्यांनी पुढे अवध्या चारच वर्षांत तें 
पुनरच उभारले व त्याच्या भोवती तटबंदीच्या इमारती बांधल्या. 
पाहा - ग्रंथसाहब. [ क. तोर्थाक; भारती; एन्सा. रि. ए. ] 


ल जातकाच्या मुहतंस्कंधांतला एक शभ 
अम्रृ दू ग्‌ 
तासाडूयाग योग. याविषयीं इलोक असा -- 


आदित्यहस्ते, गुरुपृष्ययोगे, 
बुधानुराधा, दनिरोहिणी 'च । 


२०६ 


भारतीय संस्कृति कोश 


सोमे च सोम्यं भूगुरेवती च 
भोमाड्विनी चामृतसिद्धियोग: ।। 
अर्थ - रवि-हस्त, गुरु-पुप्य, वृध-अनुराधा, दनि-रोहिणी, 
सोम-मृगीपं, गुक्र-रेवती व मंगळ-अदिविनी असा वार-नक्षत्रांचा 
योग होतो, तेव्हां त्याला अमृतसिद्गियोग म्हणतात. 
मात्र पंचमीस रवि-ह्स्त, सप्तमीस मंगळ-अशिविनी, पप्ठीस 
सोम-मृगश्ीपं, अप्टमीस वुध-अनुराधा, दगमीस गुक्र-रेवती, नव- 
मीस गुर-पुष्य व एकादशीस गनि-रोहिणी, असा अमृतसिद्धि योग 
असतां तो अश्नुभ समजून शुभकार्यांस वर्ज्य समजतात. [म॒. चि.] 


(१) प्लक्षद्रीपांतील एका नदीचें नांव. [ विष्णु पु. 
२. ४. ११] 

(२) सूर्याश्ञीं संबंधित अद्या पर्जन्य देणार्‍या नाड्यांचा 
समूह. [ ब्रह्माण्ड पु. २. २४. २७] 
(३) विध्याच्या गुहेंतील एक देवता. [ मत्स्य पु. १३. ४२ ] 
(४) वेणा नदीच्या ठिकाणीं असलेली शक्‍तिदेवता. [मत्स्य 
१३. ४९ ] 


असता 


पु. 


अमृताकपणी पळ ि शक्‍ति. [ ब्रह्माण्ड पु. भा. ४. १" 
अमृतानंद ही एक योगाची अवस्था आहे. अ प मकी 

सुद्धा अमृतानंद म्हणतात. ' तत्रेवं विद्ानमृ 
इह भवति ' > आत्मज्ञानी पुर्प या लोकीं अमत होतो (नृ. १ 
उ. १. १६). आत्म्याचें स्वरूप अमृतत्त्व हेंच मानलेलें आहे 
* अहं ब्रह्मास्मि, ' ' तत्त्वमसि महावाक्यांच्या अर्थज्ञानान 
जा आत्मसाक्षात्कार होतो, त्यालाच अमृतानंद म्हणतात 


अमृतोघा क्रौंचद्रीपांतील एक नदी. [ भाग. पु. ५. २०. २९ ] 


देवदूतांच्या 
अमर 


अमेश स्पेत्त झरथृष्ट्री धर्मात यं र 
सघाला हे नांव आहे. याचा अर्थ अमेरर 

व स्पेन्त . उपकारी, अर्थात्‌ अमर परोपकारी व्यक्ति. 

स्त्यांतल्या प्राचीन गाथाग्रंथांत हा शव्द आढळत नाही; षा 

उत्तरकालीन अवेस्त्यांत व त्या धर्माच्या इतर वाडमयांत 

बरेच वेळां येतो. अमेश स्पेन्त हे अहरमझ्दाचे सेवक ही. 

( यस्त-इ-प्रयानो २. ५५. ५९ वोहुमनयशत ३. ३१ ) 

सर्य़न सहा असून स्त्राओश ही देवता त्यांत अंतर्भत 

तर त्याचा सख्या सात होते. ते सतत अहरमझ्दाजवळ राहतात 

व जगाला मागदर्शन करण्याच्या कार्यांत त्याला मदत क 


खंड पहिला २ 


अमेश स्पेन्त ही अहुरमझ्दाची स्वतःची नप्टि आहे. ते अदश्य, 
अमर, उत्तम शास्ते व दानशूर असतात. धाभिक कृत्यांत 
त्यांच्यासाठी यजन केले जातें. यज्ञांतली आहुति ग्रहण करण्या- 


साठी ते प्रकाशमय मार्गाने खाली येतात. त्यांच्यापैकी 
वाहुमनह हा सुवर्णाच्या सिहासनावर वसतो. अहुरमझ्दाने 
त्यांच्यापैकी प्रत्येकाला सृष्टींतलें विशिष्ट कार्य नेमून 
दिले आहे-- र 
वा (१) वोहुमनह - याचें काम उपयुक्‍त प्राण्यांची काळजी 
पणे. (२) अशवहिशत - अग्नीविषयीं कार्य. (३) क्षथ्रवेर्य- 
घातूंची देखरेख. ( ४) स्पेन्त अम ति-पृथ्वीचे रक्षण. ( ५) 
दीर्व तात व (६) अमेरेतात-पाणी व वनस्पति यांचें रक्षण करण. 
पेत्थेकाचा विशिष्ट मास विशिष्ट दिवस व विशिष्ट फूल 
असतें. झरथुष्ट्री वाडमयांत या सहांना सहा सद्गुणांचें प्रतीक 
मानलें आहे-- 
(१) वोहुमनह -सद्विचार. (२) अश्वहिद्त-नीतिमत्ता. (३ ) 
वादही इच्छित राज्य. (४) स्पेन्त अमॅति- पवित्र एंक्‍्य. 
(५) होवंतात - संरक्षक आरोग्य व (६) अमेरेतात - अमरत्व. 
नहिळे तिघे पुरुष असून पुढच्या तीन स्त्रिया आहेत. त्याना 
हा सतत सहा देत्यांकडून विरोध होत कयाली भ्र 
अशीं - * अकम नत सौरू 
नाभोगहैथ्य ( ” ) मेक वणन न ह वेन् (त) १०. ९. १०; 
५) तौरू (६) झेरी ( वेन्दिद 
' ४३. यत १९. ९६ ). _ 
2 मान्य देवतांपेक्षा श्रेष्ठ व अहुरमड्दापेक्षा कनिष्ठ अस हू 
ईत आहेत. यांची कोणी बायवलमधल्या श्रेष्ठ देवदूतांशी 
नोर्षेजळ ) तुलना करतात; तर कोणी वैदिक आदित्यांशीं 
जाच हाये दाखवितात. हें साम्य एकाची कल्पना दुसर्‍यान 
उचलल्यामुळे आलें आहे किवा एकाच कोणत्या तरी उगम- 
न्न संप्रदायांत भिन्न 


स्था 
ी निदिचित संशोधन 


यी ही कल्पना उगम पावून पुढे भि 
" वाढली आहे, याविषयीं अद्यापि 


झालेले -... 
कक नही, [ एन्सा. रि. ए. ] 


अमोघदशी एक बोधिसत्त्व. याचा वर्ण पीत असून चिन्ह 
“५ कमळआहे.[ईइ. बु.इ-] 
अमोघसिद्टि ध्यानी बुद्धांबैकी चौथा. याचें वर्णन अद्वय- 


वज््रसंग्रहांत पुढीलप्रमाणे दिलें आहे 
उत्तरदळे इ्यासवर्षो5मोघसिद्धिविरवबजत्रचिल्ला 
'भेयमुद्राधर: ... 

"उत्तर दलाच्या ठिकाणीं अमोघसिद्धीचें स्थान असून 

भेयमुदधा, व विश्‍ववज्र धारण करतो. . - 


अम्मान 


गरुड्यूग्म हें वाहून. व्यामवर्ण व उत्तराभिमुख. मूर्तीवर 
सात नागफण्यांचें छत्र असतें. याच्या मंदिरापुडे लहानसा 
खड्डा असतो, तें त्या नागांचे निवासस्थान होय. याचा मंत्र - 
'3$आ: प्रज्ञाध्क हुम । [इं वु. इ. ] 


>,  विपाशा नदीच्या तीरावर स्थापिलेली देवता. 
अमाधाक्षा [ मत्स्य पु. १३. ३५ ] 


जा ब्रह्मतीर्थाचें दुसरें नांव. इथ पाण्यांत हत्तीसारखा 
ञझ हक >. (१ 4. 
माहक एक पाषाण आहे; त्यावर पितरांना उद्देशून 
पिडदान करतात. [ पु. इं. ] 


द. भारतांतील मातृदेवता. प्राचीन तमिळ साहित्यांत 
अम्म हिचे वरेंच वर्णन आहे. हिला अय्यि ( माता 1» 
कोटूवई ( विजयी माता ) किवा कोट्टी ( संहारकर्त्री ) 
अशींहि अन्य नांवें आहेत. मरवर जमातीची ती कुलदेवता 
आहे. त्या जमातीने ताडी, भात, रक्‍त व बळी देऊन तिची 
कृपा संपादन केली, असें सांगतात. ती रणरागिणी आहे. 
रणांगणावर ती अग्रभागीं असते. तिच्या गळ्यांत आंतड्यांच्या 
माळा असतात. मारलेले शत्रु स्वत:च्या रक्‍तांत पोहत असलेले 
पांहून ती विकट हास्य करते. तिच्या निशाणावर सिह असतो. 
ती काळविटावर बसते. तिच्या हातांत पोपट व सभोवती 
भताखेतांचा मेळावा असतो. 
र पत्तृप्पाट्टु या तमिळ गीतसंग्रहांत याहून भयानक असें तिचें 
वर्णन आहे. शिलप्पधिकारम्‌मध्ये तिचीं कुमारी, गौरी, अशीं 
आणखी कांही नांवें दिलीं आहेत. तमिळ महाकाव्यांच्या 
अखेरीच्या काळांत अम्माच्या स्वभावविशेषांसंबंधीं अनेक 
दंतकथा निर्माण झाल्या. उमा, रमा, सावित्री, या तीन 
देवतांची ती मूलशक्ति मानली गेली. शिवाच्या सह्रनामां- 
प्रमाणेंच तिचींहि सहस्र नामें निर्माण झालीं. त्यांतलीं कांही 
नांवें तिच्या क्रूर स्वभावाचीं, तर कांही सौम्य स्वभावाची 
निदर्शक आहेत. शाक्त पंथांत तिचीं नामे, रूपें व उपासना 
यांना खूप महत्त्व दिलेलें आहे. पाहा- मातृदेवता, काली, 
चंडी, नवदुर्गा. [ रि. इं. ] 


अम्माने तमिळताडमवल्या स्त्रियांचा चेंडूचा खेळ. 
सम्मान यांतळे चेंडू लहान असतात व ते दोन्ही हातांनी 
चक्राकार वर फेकून झेलायचे असतात. या खेळाच्या वेळीं 
जें गाणें म्हणतात, त्याचें नांव अम्मानेप्पाट्टु असें आहे- 
[डि.सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


अम्माल आचार्य 


र भं ७ ( १७ व्या गतकाची अखेर ) हा घटित 
अस्माठ आचाय द्वत सुदर्णनाचार्य याचा मुलगा असून 
कानेईचा वैष्णव आचार्य होता. याने रामानुजांचीं तत्त्वे व 
त्यांचा दिग्विजय यांसंवंधीं यतिराजविजय अथवा वेदान्तविलास 
नांवाचें नाटक लिहिलें आहे. तसेंच चोलभाण, वसंततिलकाभाण 
अदी त्याचीं अन्यहि नाटकें आहेत. [ म. ज्ञा. को. ] 


ि कि द. भारतांतील ग्रामदेवता. हिच्या कोपामुळे 
अस्मावारु पटकी उदभवते अशी समजूत आहे. हिंची कथा 
पुढीळप्रमाणे- ही आदिमाया असून हिने क्षीरसागरांत तीन 
अंडी घातळीं. त्यांपैकी दोन फुकट गेलीं व तिसरे उवलें 
त्यांतून ब्रह्मा-विष्णु-महेश जन्मले. त्याच्या खाळच्या अध्रापासून 
पृथ्वी व वरच्या अर्धापासून आकादा वनल विष्ण लोण्यावर 
ब्रह्मा हळदीवर आणि गिव तिच्या दुधावर वाढला. अम्मा- 
वारूने प्रत्येकाच्या कपाळीं धामिक चिन्हें कोरलीं. मग चार 
नगरे निमिलीं. तीन त्या देवांसाठी व चोथे स्वतःसाठी. पुढे 
हे तीन देव राजे झाळे व अम्मावारूला जुमानीनासे झाले, 


त्यामुळे ती कोपली. तिने तिघांसहि ठार केलें; पण पुढे लहर 
फिरल्यावर त्यांना परत जिवंतहि केलें. पुन्हा त्यांचा संघपं 


त्यांत ब्रह्मा-विष्णु ह्रळे; पण जिव मात्र हरला 
गॉ. सा. इं. ] 


सुरू झाला. 
नाही. [ व्हि. 


ञ करक्षेत्रांतली एक पवित्र नदी. [ वाम 39 
म्ळुकुरकषंत्रांतली ए वित्र नदी. [ वामन पु. ३४. ७] 


वा * 'भुतब्य उत्तर - दक्षिण डन दिभासतसू, * सूर्याचे उत्तर 
कवा दक्षिण दि्लेस जाणें म्हणजे अयन होय. 

वर्षांची अय्रनें दोन असतात. एक दक्षिणायन, आणि दुसरें 
उत्तरायण. रोज एका ठराविक जागीं उभे राहून पुर्वक्षिति- 
जावर सूर्य कुडे उगवतो, हें क्षितिजाळगतच्या झाडांच्या किवा 
टेकड्यांच्या अनुपंगाने पाहत गेल्यास असें आढळतें, की 
जूनच्या २२ तारखेच्या सुमारास उगवता सूर्य क्षितिजावर 

जास्तींत जास्त उत्तरेला गेला आहे. या सुमारास दिनमान 
मोठ्यांत मोठे आणि रात्रिमान लहानांत लहान असतें. त्या- 
तर सूर्य हळूहळू दक्षिणेकडे वळतो. म्हणजे त्याचें दक्षिणायन 

( दक्षिणेकडे जाणे ) सुरू होतें. त्यानंतर सप्टेंबरच्या २३ 

तारखेला सूर्य कुठे उगवतो हें पाहून ठेवावें. या सुमारास 
दिनमान आणि रात्रिमान हों समान असतात. या ज्ञानासाठी 
तारकापटाचा आधार घतल्यास सोयीचें पडेल. त्या पटावरच्या 
ज्या बिदुंत सूर्य या दिवशीं आलेला दिसेल, त्याला शरद- 
“संपात म्हणतात. तिथूनहि पुढे सूर्य आणखी दक्षिणेकडे जाऊन 


२०८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


थांवळेला दिसतो, तो डिसेंबरच्या २२ तारखेस. या वेळीं तो 
तारकापटांत पूर्वापाढेंत आळेला दिसेल. तिथून मग तो 
माघारा उत्तरेकडे वळतो, म्हणजे त्याचें उत्तरायण सुरू हात. 
त्यानंतर जूनच्या २१ तारखपर्यंत तो सतत उत्तरेकडे जात 
राहतो आणि मग पुन्हा दक्षिणेकडे वळतो. त्या तारखेस तो 
मृग आणि आर्द्रा या दोन नक्षत्रांच्या दरम्यान आळेला असतो. 
मार्च २१ तारखेस अहोरात्राचें मान समान होतें. त्यामुळे 
पुढील काळांत पृथ्वीच्या उत्तर गोलार्धात येऊं घातलेल्या 
उन्हाळघाची सूचना मि नचें दक्षिणायन हें पाव- 
साळ्याचें सूचक असतें. २३ सप्टेंबरचा समराव्रिदिन काल 
पावसाळा सेंपून हिवाळा सुरू होणार असें सुचवितो. २ १ 
डिसेंवरचें उत्तरायण वसंतागमाची द्राही फिनवितें. 
अशा प्रकारे २१ मार्च आणि २३ सप्टेंबर या 
दिवसांची जी समराव्रिदिनाची अवस्था असते त्या वेळीं सूर्य 
आका्यांत अनुक्रमे वसंतसंपात विदंत, आणि शरद्संपात विदूत 
असतो. हे दोन विद्ध हळहळ पशिचमेकडे चळतात, असा 
अनुभव आह. हो चळणक सामान्यतः १००० वपात सुमारे 
१३ अंधांची असते. उत्तरायण आणि दक्षिणायन केव्हां उ 
हाणार तें पंचांगांत दिळेळे असतें 
धमश्यास्त्रांत उत्तरायण पवित्र व पुण्यकारक मानलल असून 
दक्षिणायन हें पितरांचें व यमाचे अताएव अगभ मानलेले आहे 
उत्तरायणांत मृत्यु शुभप्रद व दक्षिणायनांत अश्युभ मानतात 
याविषयीं गीतेंतळे पुढील दोन इलोक प्रसिद्ध आहेत “श 
अग्निर्ज्यातिरहः शुक्‍ल: षण्मासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाना गच्छांन्त ब्रह्म ब्रह्मविदो जना: ।। 
ध्‌मो रात्रिस्तथा कृष्ण: षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । 
तत्र चान्द्रमसं ज्पोतिर्यागी प्राप्य निवतंते ॥। 
( ८. २४-२५ ) 
अर्थ - ज्योतिर्मय अग्नि, दिवस, गक्‍ळपक्ष आणि उत्तरा 
यणाचे सहा महिते, या कालांत मत्य॒ पावलेले ब्रह्मवित 
जन ब्रह्माला प्राप्त होतात. ( त्याचप्रमाणे ) धूर रात्र 
कृष्णपक्ष आणि दक्षिणायनाचे सहा महिने ( या कालांत मृत्यु 
पावळेला ) योगी चंद्राच्या ज्योतीला प्राप्त होऊन ( स्वर्गात 
आपल्या शुभ कर्माचे फळ भोगून ) परत भूलोकावर येतो. 
शरपंजरीं पडलेला भीष्म आपला देहत्याग करण्यासाठी 
उत्तरायणाची वाट पाहत बसला होता, असें महाभारतांत 
म्हटल आहे रि 
अयन माजग्याच्या पद्धती दोन आहेत. एक म्हणज, धम 
विषुववृत्तावर येऊत उत्तरेकडे क्रिवा दक्षिणेकडे वळत 
तिथून अयन सुरू झालें असें मानायचें व दुसरी म्हणजे सूर्याच 


यऊ 


२२ ज 
स] 
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वि ण पति संपून तो माघारा वळतो, तिथपासून अयन 
तानी टस हो दुसरी पद्धति प्रचारांत होती. 
ह्ल्ली जवून रायण माघ महिन्यांत सुरू होत असे, असें कळत. 
सुरू होतें क-चीध्का स पौवांत आणि दक्षिणायन आषाढांत 
शुभ कमे डा नणायनाचा स्वामी यम असल्यामुळे महत्त्वाची 
विधि-* व अयनांत करीत नाहीत. | 
'नणणून ल्हि उत्तरायणांत असतां पुढील कृत्य 
2 असे सांगितले आहे -- 
देवतारामवाप्यादि प्रतिष्ठोदड्मुखे रवो । 
दलषिगाभिनुखे कुवंत्न तत्फलमवाप्नुयात्‌ ।। 
1 वात वि ( सत्यव्रत ) 
यणांत माती उद्याच; वापी, कूप इत्यादींची प्रतिष्ठा उत्तरा- 
वी. दक्षिणायनांत केल्यास फल मिळत नाही. 
मातृभरववाराहनार्रासहत्रिविक्रमा: । 
महिषासुरहन्त्री च स्थाप्या वै दक्षिणायने ।। 
अर्थ ( वैखा. सं ) 
३. /_' मातृका, भैरव, वराह, नरसिह, त्रिविक्रम, देवी, 
लकी, श्वर्ाची स्थापना दक्षिणायनांत करावी. रि 
क्षणायनांत देवार्चा, विवाह, चौल, उपनयन, इ. शुभ कमें 
त वर्ज्य करावीं. [ पु. चि.; पं. ज्यो.; म. भा. उ- ] 
अयनत्रत काम्य व्रत. उत्तरायण लागलें असतां वा 
फळ . विष्ण स्नान व विष्णुपूजा असा याचा विधि आहे. 
एसायुज्य. [ त्र. पं. ] 


अयनांश निरयनगणनेचें आरंभस्थान जो निःशर रेवती 
योगतारा (झीटापिश्ियम), त्याच्यापासून सायन- 
नांश ३) त्‌ क्रांतिवृत्तावरील अंश्ादि अंतर | आ 
जास्त | प. जल हे अयनांश सूर्यसिद्धांताप्रमाण २० अंशांपेक्षा 
रेवस व मक होत नाहीत. निःशर रेवती व 
मु अर्वा च्या २७ अंशांपर्यंत संपात जातो असें मान( न 
असे नार चीन संशोधनाने संपाताची प्ररणे प्रदक्षिणा होते, 

शूम्यायच झालें आहे. न क 
पात ३... ४”गणेश देवजञ याच्या मताने शके ४४४ मध्य 
गति ह्या ोगाशाधयीकर ( झीटापिशियम ) होता. त्याची 
कैरणप्रकाश दरसाल ६० विकला धरली आहे. राजमृगांक 
रेतीच्या ' केरणकुतूहल या ग्रंथांमध्ये शके ४४५ मध्ये संपात 
भरथामध्ये - होता, असें दिलेलें आहे. भास्वतीकरण 
या वर्षी शके ४५० या वर्षी, आयंसिद्धान्ताच्या मतें शके ५२७ 


भा. सं व पराशरमतें शके ५३२ सालीं संपात रेवतीवर 
1. सं. को.... १४ 


मेष ह 
सेपातापर्य 
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होता. संपात रेवतीवर आला असतांना अयनांश शून्य होतात. 
पाइचात्य गणितावरून पाहिलें असतां शके ४९६ सालीं 
संपात रेवती योगतार्‍यावर होता असें दिसतें. तसेंच पाश्‍चात्य 
शोधांवरून संपातगति सुमारें ५०'२ विकला आहे. प्राचीन 
ज्योतिष्यांनी ती ६० विकला धरली आहे. तीमध्ये दरसाल 
९८ विकला एवढा फरक पडतो. या चुकीच्या गतीमुळे शके 
४९६ पासून दरसाल मेषसंक्रांतीमध्ये ९८ विकलांची चूक 
पडत गेलेली आहे. प्राचीन मताने शके १८४० सालीं, १८४० 
उणें ४४४ " १३२९६ गतवपे झालीं. तेव्हा दरसाल ६० 
विकला म्हणजे १ कला संपातगति धरली, तर त्या सालीं 
१३९६ कला म्हणजे २३ अंश १६ कला इतके अयनांश येतात. 
तेव्हा प्राचीन अयनांश २२-१६ - अर्वाचीन सुक्ष्म अयनांश 
१८.४४ 3 ४७२ इतकें अंतर शके १८४० सालीं असल्यामुळे 
प्राचीन संक्रांती व निरयन ग्रह ४ अंश ३२ कला एवढ्याने 
अंतरित होतात. याप्रमाणे आजपर्यंत होत आलेली चूक 
नाहीशी केली, तरच पुढील पंचांगे शुद्ध निघतील. आज जें 
टिळकपंचांग प्रसिद्ध होत आहे, त्यांत ही चूक दुरुस्त केली आहे. 
युरोप खंडांत संपातगतीचा म्हणजे जिच्यामुळे अयनांश 
धरावे लागतात, त्या अयनगतीचा शोध प्रथम हिपाकंस याने 
सनपूर्व १२५ च्या सुमारास लावला. त्याने आपले वेध व 
आपल्या पूर्वी १७० वष टोमोकेरीस याने केलेले वेध, यांवरून 
हा शोध लावला. त्याच्या मागाहून सुमारें ३०० वर्षांती 
टॉलेमीने संपातास गति आहे, ही गोष्ट निश्चयाने स्थापित 
केली. तो म्हणतो, की ' हिपार्कसच्या वेळेपासून आजपर्यंत 
२६७ वर्षात तारांचे भोग २ अंश ४० कला वाढले आहेत. 
यावरून १०० वर्षांस ९ अंश म्हणजे ३६ वर्षास १ विकला 
संपातगति त्याने ठरविली. टायकोब्राही याने संपाताची 
वाषिक गति ५१ विकला ठरविली आणि पुढे लालांडी याने 
५०५ आणि डिलांबर याने ५०.१ विकला ठरदिली. आमच्या 
प्राचीन ग्रंथांत जश्या वाषिक संपातगति निरनिराळ्या 
दिलेल्या आहेत, त्याचप्रमाणे वरील गतीहि भिन्न भिन्न 
आहेत. अरब लोकांतील अलबटानि नामक ज्योतिष्याने ६६ 
वर्षांत ९ अंश म्हणजे वर्षास सुमारें ५५'५ विकला संपातगति 
ठरविली आहे, ती सूर्यसिद्धांताशीं बरीच जुळते. हल्ली पाश्‍चा- 
त्यांनी संपातर्गात ५०'२ विकला निश्चित केलेली आहे. 
प्राचीन भारतीय ग्रंथकारांप्रमाणे अरब ज्योतिषीहि संपातास 
पूर्व-पश्‍चिम आंदोलगति मानीत होते. [ म. ज्ञा. को. ] 


22 ( १४ वें शतक ) स्थानपोथी 
अयाचित प. कमलाकर यया महानुभावी ग्रंथाचा कर्ता. 


अयाचित पं. कमलाकर डे 


यांत चक्रधरस्पशित अक्ा सुमारें अडीचशे स्थानांची तपश्ील- 
वार नोंद असून त्यावरून तत्कालीन महाराष्ट्राची कल्पना 
येऊं शकते. [म. सा. ] 


लॅ “याचनां विना अन्येन दत्तस्य भोजनमयाचि- 
अयांचतत्रत तम्‌ ' _* ( कोणाकडेहि ) न मागतां दुस- 
ऱ्याने दिलेल्या अन्नाचे भोजन तें, अयाचित होय ( पु. चि. ). 
प्रथम या व्रताचा संकल्प करतात. मग अयाचित वृत्तीने 
राहून दिवसांतून एकदा दुपारीं वा रात्री भोजन करतात. 
अयाचित असें कांही न मिळाल्यास उपवास करावा लागतो. 


झि एक सूक्तद्रष्टा. अंगिरसाला स्वराजे- 
अयास्य आंगरस पासून ज्ञालेला मुलगा. हा हरिरचंद्रा- 
च्या व शञार्यात मानवाच्या यज्ञांत उद्गाता होता. हा आभूति 
त्वाष्ट्राचा शिष्य होय. इंद्राप्रीत्यथ॑ सामगायन करीत असतां 
याला ध्यानशक्‍तीचें रहस्य उकललें. धेनु म्हणजे उषा, सूर्य व 
विद्युत्‌ या वस्तू होत, असें हा सांगतो. ' मौक्तिकालंकारांनी 
काळ्या घोड्याला सजवावें, त्याप्रमाणे पितरांनी काळया 
आकाकझ्याला तेजस्वी तारागणांनी मंडित केळे आहे आणि 
अंधाराला रात्रौ व प्रकाशाला दिवसा मोकळीक दिली आहे, ' 
अह्या उपमेने याने पितरांचें कतृत्व सांगितलें आहे. हा त्रद्रपि 
मोठा निसर्गनिरीक्षक असून याच्या दोनच सूक्तांत कितीतरी 
निसर्गविषयक सुंदर उपमा येऊन गेल्या आहेत (त्र. ९. ४४, 
४६; १०. ६७, ६८). 


प एक संकरजाति. 'वेश्यकन्यायां शूद्रादुत्प्नसन्तान: 
यारा. वेश्य स्त्रीच्या ठिकाणीं शूद्रापासून उत्पन्न 
झालेल्या संततीला अयोगव असें नांव आहे. [ शर. क. ] 


व ठे युद्धांत उपलयंत्रांतून शत्रवर फेकाव- 
अयोगुडजलांपल दगड £ कळ री 
याचा दगड किवा तप्त गोळा. प्राचीन 


युद्धांतला हा एक प्रकार होता. 


करगोध्या उत्तर प्रदेशांतल्या फंजाबाद जिल्ह्यांतलें एक 

महाक्षेत्र. सात पुर्‍्यांमध्ये अयोध्येची गणना आहे. 
हें शहर सरयूच्या तीरावर वसलें आहे. ' मनुना मानवेन्द्रेण 
सा पुरी निर्मित स्वयम्‌ ' _ मानवश्रेष्ठ मनूने ती नगरी स्वतः: 
निर्माण केली, असें वाल्मीकीने म्हटलें आहे (वा. रा. १. ५. 
६ ). मनूचा पुत्र इक्ष्वाकु. तो पुढे अयोध्येच्या सिहासनावर 
बसला. रामचंद्राच्या सत्ताकालांत अयोध्येचा परम उत्कर्ष 


१० भारतीय संस्कृति कोदा 


झाला. वाल्मीकीने त्या काळच्या अयोध्येचे वर्णन पुढीलप्रमाणे 
केलें आहे - 
कपाटतं|रणवतों सुविभक्तान्तरापणाम्‌ । 
स्वयन्त्रायुधवतीमुषितां सवं शिल्पिभि: ॥। 
सूतमागधसम्वाधां श्रीमतीमतुलत्रभाम्‌ । 
उच्चाट्टालध्वजवतीं शतध्नीडहातसडकुलाम्‌ ।॥ 
( वा. रा. १. ५. १०-११ ) 
अर्थ - द्वारे आणि तोरणें यांनी युक्‍त, आंतल्या वाजार- 
पेठांची मांडणी व्यवस्थित आणि विभक्त असलेली, सर्वे यंत्रे 
आणि आयुधे यांनी युक्‍त, सर्व प्रकारचे कारागीर जिच्यामध्ये 
राहतात अशी, सुत व मागध यांनी भरलेली, ऐइवर्यवती, 
जिची प्रभा अतुलनीय आहे, जिच्यामध्ये उंच हवेल्या आणि 
ध्वज फडकत आहेत आणि जिच्यामध्ये लेंकडो तोफा आहेत, 
(अश्ली ती अयोध्या होती). 
या अयोध्येचें माहात्म्य तुलसीदास पढीलप्रमाणे सांगतात - 
जद्यपि सब बेकुंठ बखाना 
वेदपुराणविदित जगु जाना ।॥। 
अवध सरिस प्रिय मोहि न सोऊं 
यह प्रसंग जाने कोउ कोऊ ।। 
अर्थ - वेद-पुराणांनी जरी वैकुठाचें वर्णन केलें असलें, तरी 
अयोध्येसारखें दुसरें कोणतेंहि क्षेत्र मला प्रिय नाही, ही गोष्ट 
पुष्कळांना माहीत आहे. 
अयोध्या ही कोसल देश्याच्या अंतर्गत असून हिची लांबी 
वारा योजनें आणि रुंदी तीन योजनें (१ योजन "* ४ कोस) 
होती, असें वाल्मिकीने सांगितलें आहे (वा. रा. १. ५. ४ ). 
स्कंदपुराणाच्या मतें ती सुदर्शन चक्रावर वसली असून 
भूतशुद्धितत्त्व या ग्रंथाच्या मतें ती रामाच्या धनुष्याग्रावर 
स्थित आहे. 
कथासरित्सागरांत अयोध्येचे अनेक उल्लेख मिळतात. उद 
यनाची माता मृगावती ही अयोध्येच्या कृतवर्म राजाची कन्या 
असे तिथे सांगितलें आहे. शश्ांकवती-लंबकाच्या मुख्य 
कथेचे स्थान अयोध्या हेंच आहे. वेताळपंचविश्ींत शूर 
चोराला पति म्हणून वरणारी रत्नवती नांवाची वैश्यकन्या 
अयोध्येंतलीच होती. तिचा हा वृत्तांत वीरकेतूच्या कारकिदीत 
घडला. 
वर्तमान अयोध्या ही विक्रमादित्याने वसविली आहे. एका 
प्रसंगीं त्याच्य़ा सेन्याचा तळ सरयूच्या तीरावर पडला. तिथ 
तप करणाऱया योगिजनांकडून त्याला कळलें, की इथ्रेच पू 
रामाची अयोध्या होती. त्याने मग त्या क्षेत्राचें पुनरुज्जीवन 
करावें असें ठरवून तिथे मंदिरे, सरोवरें विहिरी या गोष्टी 


खंड पहिला 


निर्माण केल्या. वुद्धकालांत अयोध्येला वरेंच महत्त्व होतें. इथे 
अनेक बौद्ध विहार असल्याचें युआन च्वाँग सांगतो. गुप्तकालां- 
तहि हिला राजधानीचा दर्जा मिळाला होता. अयोध्येवर 
मुसलमानांची अनेकदा आक्रमणें झालीं आहेत. सन ११९३ 
मध्ये शहावृद्दीन घोरीने हा प्रांत जिकून घेतला. तेव्हापासून 
तों १८५६ मध्ये ब्रिटि्ञांच्या ताव्यांत जाईपर्यंत हा प्रांत 
मुसलमानांकडेच होता. 

अयोध्येंत अनेक शिव-विष्णुमंदिरें आहेत, तशाच मशिदीहि 
आहेत. सोतारसोई, हनुमानगढी, कनकभवन, इ. दशंनीय 
स्थळें आहेत. साध-बैराग्यांचे मक आणि आखाडेहि आहेत 
अयोध्येच्या दोन परिक्रमा आहेत. पहिली स्वगंद्वार या स्थाना- 
पासून सुरू होते व जनोरा, गुप्तार घाट, हीं स्थळ करून परत 
स्वगंद्वारांत येऊन संपते. दुसरी अंतर्वेदीची परिक्रमा राम- 
घाटापासून सु होऊन सुग्रीव पर्वत, लक्ष्मण घाट, या क्षेत्रा- 
वरून परत रामघाटीं येऊन पुरी होते 

गोस्वामी तुलसीदासांनी आपलें रामचरितमानस अयोध्यत 
प्रकाशित केलें. अयोध्या हें जेनांचेंहि पवित्र क्षेत्र आहे. त्याच्या 
पहिल्या व चौथ्या तीर्थकराचें हें जन्मस्थान आहे. या नगराला 
विनीता, अयोध्या, अयुधा, साकेत, इक्ष्वाकुभूमि, रामभूरमि, 
रामपुरी, अज्लीं अन्य नांवें आहेत. 

अयोध्येत एक प्राचीन विद्यापीठ होतें व तें तिथला जेन 
राजा क्रषभ याने स्थापलें होतें, असें त्रिवष्टिशलाकापुरुषचरित 
या ग्रंथावरून कळतें. अर्हत्‌ क्रषभ याला ७२ विद्या येत होत्या 
व त्या त्याने आपल्या प्रजेला शिकविल्या. या शिक्षणाचा 
मारंभ लेखनकळेते झाला व त्याचा शेवट आकाशांतल्या 
तार्‍्यांचें ज्ञान देऊत करण्यांत आला, असें त्या ग्रंथांत म्हटलें 
आहे. पाहा- कोसल, साकेत. 


अयोनिसंभव नमदेवरील एक तीर्थ. यांत स्तान केल्याने 
पुनर्जन्म टळतो. [ मत्स्य पु. १९२ ] 

अस्यनार द. भारतांतला विशेषतः _तमिळनाडमधला पका 

ग्रामदेव. याला अय्यप्प असेंहि म्हणतात. केरळांत 
याला शास्ता म्हणतात. द्रविड आदिवासी त्याला आपला 
नियामक समजतात. तमिळनाडमध्ये प्रत्येक गावांत याला 
स्थान आहे. पाणवठ्याजवळ व उंच वृक्षाच्या छायेत याच्या 
नांवाने दगड बसविलेला असतो. कांही गांवांतून चवाठ्यावर 
याच्या मूर्ती बसविलेल्या असतात. हा भुताखेतांचा अधिपति 
आहे. तो मध्यरात्री घोड्यावर स्वार होऊन आपल्या भूत- 
गणांसहू संचाराला निघतो. त्याच्या हातीं खड्ग असतें. त्याच्या 


२११ 


अय्यर कोटोइवर 


वाटंत जो कोणी येतो तो मत्यमखीं पडतो 


1-1 


आजारांतून बर 
होण्यासाठी लोक त्याला 
नवस करतात व चिकण- 
मातीचे हत्ती, रेडे, कुत्रे व 
घोडे वनवून त्याला अर्थण 
करतात. याचे पुजारी 
कुंभार असतात. अवर्षण 
पडतें तेव्हा याची अश्‍वारूढ 
प्रतिमा तयार करून तिची 
मिरवणूक काढतात आणि 
घरोघरचा भात जमवून 
त्याला नैवद्य समपितात. 
रात्रीच्या वेळीं लोक याच्या 
स्थानाकडे फिरकत नाहीत. 
याचें स्वरूप, अधिकार व कार्य पाहिलें असतां, खंडोबा व 
ब्रह्मभूत या देवांशी याचें साधम्ये दिसतें. केरळांत हा वनदेव 


अय्यनार 


लल 
४ 


अय्यनारचें मंदिर 


मानला जात असून त्याचें प्रमुख स्थान साबरीमले (शबरी 
मल॑)वर आहे. पाहा - ज्ञास्ता. 


अय्यंपळ्ळैय मदुराई जिल्ह्यांत दिडिगलपासून १८ 
४) ह हे डु >> असलेलें » 
.- मू मलांवर हें गांव आहे. तिथे असलेलें 
अय्यनार'चचें मंदिर प्रसिद्ध आहे. 


ह ( १८६९-१९३८ इ. स.) तमिळू 
अट शच न , 

अय्यर काटाश्वर ददांचा रचयिता. कुंजर भारती या 
कवीचा हा नातू होय. रामनद जिल्ह्यांतील नंदनूर गांवीं 

याचा जन्म झाला. याचा पिता नागनाथ अय्यर हा शिवगंगे 


अय्यर कोटीऱवर 


व रामनद येथे दरवारगायक होता. कोटीऱवर अय्यर हा संगीत- 
कार व उत्तम गायक होता. मद्रास विद्यापीठाची पदवी 
मिळविल्यावर याने 
मद्रास हायकोर्टात 
नोकरी पत्करली व 
फावल्या वेळांत तमिळ 
भाषेंत कोर्तनें रचण्यास 
सुरवात केली. नोकरीं- 
तून निवृत झाल्यावर : 
याने बाहात्तर भेलाराम 


कौर्तनें रचली. £ 
दाक्षिणात्य संगीतांत 
कोटीइवर अय्यरने ! 


घातलेली ही मोलाची : 
भर होय. तोडीरागावर 
याचें स्वतंत्र व मूल- 
ग्राही विवेचन आहे. 
त्यावरून याला तोडी कोटीदइवर असें म्हणू लागले. त्याने 
स्वतःला कवि कुंजरदास अशी उपाधि घेतली होती. त्याग- 
राजावर याने लिहिलेलें काव्य फार प्रसिद्ध आहे. [ डि. सा. 
इं. म्यु. म्यु. ] 


अय्यर कोटीवर 


अय्यर पगै तमिळनाडमधला एक नायन्मार. हा धनाढ्य 

ग शिवभक्त होता. एके दिवशीं शिवाने साधु- 
वेषांत येऊन याची पत्नीच मागितली. हा तिचें दान करायला 
निघाला, तेव्हा आप्तेष्ट आडवे पडले. त्या सर्वांना कापून काढून 
याने त्या साधूला पत्नीचें दान केलें. . त्यामुळें शिवाने संतुष्ट 
होऊन त्याची पत्ती त्याला परत दिली वमेलल्यांना जिवंत केलें. 
पे. खु) 


झ्थावाळ मूळ नांव श्रीधर वेंकटेश्‍वर दीक्षित. हा तिरु- 
"'.'"'“* विसेनल्ल्र येथे राहणारा तेलगु ब्राह्मण होता. 
यांने अनेक. काव्यें व स्तोत्रे लिहिलीं आहेत. तमिळनाडमध्ये 
नामसंकीतंन या नांवाने भजनाचा प्रकार यानेच सुरू केला. हा 
मोठा संगीतज्ञ होता. आजहि कातिक मासांत पौणिमेपर्यंत तिरु- 
विरसेनल्ूर या गांवीं त्याच्या स्मृतीसाठी संगीतोत्सव होत 
असेतो. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


| तमिळनाडमधील एक जमात. यांची वस्ती मुख्यत्वे 


रक्ल कर्नूलं जिल्ह्यांत आहे. अरकर-नांगर किवा अर- 
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कदुन्न्दोतकरी, या शब्दांवरून या जमातीचें नांव व्युत्पादितात. 


कु उ. भारतांतील एक शेतकरी जात. वर्‍हाडांतहि यांची 
रख बस्ती आहे. ही जात द्रविड वंगांतली दिसते. पर- 
शुरामाला एकदा जळू चावलो व त्यांतून निघाळेल्या रक्‍तांतून 
आपली उत्पत्ति झाली, असें हे सांगतात. गोंड व पासी यांच्या 
संबंधांतून यांची उत्पत्ति ज्ञाली असावी, असें रसेल व हिरालाल 
यांचें मत आहे. चांदा जिल्ह्यांतळे अरख गौडांचे अगदी जव- 
ळचे भाईवंद दिसतात. हे स्वतःला हिंदु म्हणवीत असले, तरी 
त्यांचे धामिक व्यवहार वन्य धर्माप्रमाणेच चालतात. देवी व 
करतल नांवाचा देव हीं यांचीं देवतें आहेत. सामान्यतः हे सर्व 
हिंदु सण पाळतात. यांच्यांत गोत्रे आहेत. सगोत्रविवाह करीत 
नाहीत. कुलाचाराप्रमाणे १२ देवतांची पूजा करतात. समान 
संस्थेची देवते पूजगारे, परस्परांत विवाहसंबंध करीत नाहीत. 
लग्नें मारुतीच्या देवळापुढे लावतात. मुलीचें देज घेतात. 
लग्नांत पांच दोर्‍्यांचें मंगळसूत्र बांधतात व कपालीचें झाड 
लावतात. विधवाविवाह रूढ आहे 

मृताचे आशौच एक दिवसच पाळतात. मद्य-मांस चालतें. 
चांभाराला शिवत नाहीत. ब्राह्मण यांच्या घरीं पौरोहित्य 
करीत नाहीत. [ से. रि.; का. ट्रा. सी. पी. ] 


अरगजञा पला लावायचें एक उटणे. तवकील पिवळया 
| रगान रंगवून त्याला चमेली, उदाचें फल, बेलिया? 
चेदन या अत्तरांचा वास दिला, की अरगजा तयार होतो. 
उंची अरगजांत केशर, कस्तुरी हे पदार्थ वापरतात. याच्या 
मसाल्याचे मणि बनवून त्यांच्या माळा करतात. [सु. वि. को] 


अ्गु र लोजिवातीगृलॉ वाग्दान विघि. वरपक्षाकडील 

मडळी वधूपक्षाकडे आल्यावर वधला बाहेर आणतात. 
तिच्या माग एक माणूस पेटलेली चड आणि दुसरा माणूस 
दारूचें मडकें व पाण्याचा लोटा घेऊन उभा राहतो. नंतर 
वधूला वरपित्याच्या किवा त्याच्या प्रतिनिधीच्या हातीं देण्यांत 
येतें. तो तिला उराश्यों कवटाळन आपल्या घरीं तिला मायेने 
संभाळलें जाईल, असें अभिवचन देतो. मग जमातीचा पंच 
र मुलीला नीट निरखून पारखून घ्या! असें वरपित्याला 
सांगतो. त्या पेटलेल्या चुडीचा अर्थ हा, को “जें काय आहे तें 
उपड आहे, आमच्याकडे लपवाछपवी नाही '. त्यानंतर वधूला 
जर तो मत पसंत असेल, तर ती लोट्यांतळें पाणी द्रोणांत 
भरून तें भावी सासऱयाला देते. तो विचारतो, “ पाणी कसें 


. खंड पहिला 


आहे ?' ती उत्तर देते, ' सोन्यासारखें. ' त्या वेळीं जमलेले जे 
लोक तें पाणी पितात, ते त्या लग्नाचे साक्षीदार होतात. मग 
वरपिता दारूच्या मडक्‍्यांतून द्रोगभर दारू वधूला प्यायला 
देतो. तो त्या द्रोणांत आठ पैसे टाकतो, ते वधूला मिळतात. 
मग सर्वाचें जेवण होतें. [ एन्सा. मुं. ] 


अरणभेंडी पंढरपुराजवळचें सांवता माळ्याचें गांव. इथे 
रणभडा त्याचा मळा व विहीर अजूनहि दाखवितात. 
पाहा - सांवता माळी. 


झरा णि णी यज्ञीय अग्नि मंथन करून निर्माण केला 
राण ( ऐ जातो. त्यासाठी अश्‍वत्थाच्या दोन फळ्या 
घेतात. अरणीच्या मधोमध एक खांच पाडून त्यांत मंथा 


बसवितात. खालच्या 

अरणीला अधरारणि व 1. | 

वरचीला उत्तरारणि [____.___| 
म्हणतात. अरणीला 

“ अग्ने योनिः ' 5 अग्नीचे प्रव र 
आहे. अरणींच्या साहाय्याने 

आग्निमंथन करण्याचा 


चं क अरणि-उत्तर व अधर 
उल्लेख क्र्ग्वेदांत आहे. 
विश्वामित्र म्हणतो -- 

ज्याप्रमाणे गर्भवती स्त्रियांच्या उदरांत गर्भ ठेविला जावा 
त्याप्रमाणे हा सर्वज्ञ ( अग्नि) या दोन मंथन फळ्यांच्या 
ठिकाणीं स्थापित झाला आहे. मतुष्याने जागृत राहून व हवि 
समर्पून रोज त्याचा गौरव करावा, अशी या अग्नीची थोरवी 


आहे ( क्र. ३.२९.२ ). 


' अर्यते मृग: इति ' जिथे पशु संचार करतात तें 
अरण्य अरण्य होय (हलायुध). अरण्य शब्दाचा अर्थ नेहमीच 
जंगल असा असतो, असें नाही. अरण्य हें वाडी, परसू व 
शेतजमीन यांपासून विभक्त व मनुष्यापासून दूर (तिर:) 
असतें, असें वैदिक वाड्यांत सांगितलें आहे. अरण्य व ग्राम 
यांतहि भेद केला आहे. भिक्षु अथवा संन्यासी वनांत राहतात, 
असें छांदोग्यांत म्हटलें आहे (८.५२). क्र्ग्वेदांत अरण्याला 
लागणाऱ्या वणव्याचें वर्णन आहे (क्र. १.६५.४, २.१४-२ ). 

पुराणान्तरीं नऊ अरण्यें प्रसिद्ध असून त्यांचीं नांवें पुढील- 
प्रमाणे आहेत-- (१) दंडकारण्य (२) सेंधवारण्य (३) 
पूष्करारण्य (४) नैमिषारण्य (५) कुरु-जांगल (६) उत्पला- 
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अरत्तनि 


वर्तकारण्य (७) जंबूमार्ग (८) हिमवदरण्य व (९) अर्बुदारण्य. 


अरण्यड्ादद्ी तिथिब्रत. मार्ग० शु. ११ शी किंवा कृत्य- 

मयूखाच्या मताप्रमाणे चेत्र किवा श्रावण 
शु. ११ शी. ब्रतावधि एक वर्षं. यांत गोविदपूजा व हादशीस 
अरण्यांत जाऊन पारणा करायची असते. पारणेस १२ ब्राह्मण, 
यती किवा दंपती यांस भोजन घालतात. [हे. ब्र. ] 


- ज्येष्ठ शु. षष्ठी. हें तिथिब्रत आहे. 
अरण्यपष्ठा ज्येळे सासि सिते पक्षे षष्ठी चारण्यसंज्ञिता। 
व्यजनेककरास्तस्यामटन्ति विपिने स्त्रिय: ॥। 
तां विन्ध्यवासिनीं स्कन्दषष्ठोमाराधयन्ति च । 
कन्दमूलफलाहारा लभन्ते सर्न्तात ज्ुभास्‌ ॥। 


(राजमातंड) 
अर्थ- ज्येष्ठ शु. षष्ठीला अरण्यषष्ठी असें नांव आहे. तिला 
स्कंदषष्ठी असेंहि म्हणतात. त्या दिवश्लीं सुवासिनी हातात पंखा 
घेऊन वनांत हिंडतात; कंद-मुळे-फळें खाऊन उपास करतात. 
व विध्यवासिनीची पुजा करतात. अपत्यप्रीप्तिसाठी हें 
ब्रत आहे. 
राजस्थानांतल्या स्त्रिया हें ब्रत करतात व त्या दिवशीं 
अरण्यांत जाऊन अपत्यप्राप्तिसाठी विशिष्ट वनस्पति खातात. 
यासारखाच आणि याच हेतूने प्राचीन ड्रूइडिक (131पंता०) 
लोक एक सण पाळीत आणि त्याची तिथिहि षष्ठी हीच असे. 


अरण्यानी वैदिक देवता. सर्प्तासधूंतल्या आर्याच्या पशु- 
धनाचे संवर्धन अरण्यांवर अवलंबून असे. म्हणून 
त्यांनी अरण्याला देवता मानलें आहे. देवमूनि म्हणतो-- 
आ>्जनर्गान्ध सुर्राभ बहून्नामकृषीवलास । 
प्राहं मृगाणां मातरमरण्यानिमज्यंसिषम्‌ ।। 
(त्र १०.१४६.६) 
अथ--- रानांतील सुगंधी लतांचें उटणें लावणारी ही 
अरण्यानी स्वतःहि सुवासिक आहे. जमीन न नांगरतां ही बहुत 
खाद्यपदार्थ निर्माण करते. ही मृगादि पशूंची माता आहे. हिची 
प्रशस्ति मी गायिली आहे. 


1>1. मूळ अर्थ कोपर असा आहे. ' बाहुर्वा अरत्नि: 
अरात्न न क 

ल (श. ब्रा. ६.३२.१.३३). व्यवहारांत लांबी मोज- 
ण्याचे एक परिमाण. एक हात (कोपरापासून करंगळीच्या 
टोकापर्यंत ) असा त्याचा अर्थ आहे (क्र. ८.८०.८; अथव. 
१९.५७.६)-[वे. इं.] 


च 


:- अरघ-उरध 


अरघ-उरघ सं. अधोध्वेच्खाली व वर. मेरुदंडाच्या 
"उरध अध्ोभागीं असलेल्या मूलाधार चक्राला अध 
व सहस्रार चक्राला ऊध्वं असें हठयोगसाधनेंत कल्पिले आहे. 
या दोहोंचें वेगळेपण मोडून कुंडलिनीला मूलाधारांतून सह्स्रा- 
रांत नेऊन स्थिर करणें, ही हठयोगाची प्रमुख साधना आहे. 
“ गोरखवानीं'त या अधोर्ध्वाच्या मध्यभागीं त्रिकुटी शून्याचा 
उल्लेख आहे. ' अरध उरध विच धरी उठाई । मंधि सुनमें 
बैठा जाई 'चच्अरध उरध यांच्या मधील शून्यांत साधकाची 
स्थिति असावी. [ हि. सा. को. ] 


अरनाथ जेनांचा अठरावा तीर्थकर. जन्सस्र्यान हस्तिना- 
पुर. मातापिता मित्रसेना व सुदर्शन. जन्मनक्षत्र 
रोहिणी. लांछन नंद्यावर्त किवा मत्स्य. ज्ञानवृक्ष आम्तर. मोक्ष- 
स्थान पारसनाथ पवत. यक्ष-यक्षिणी यक्षेंद्र व धारणी. हा 
गर्भात असतां यांच्या आईने रत्नयुक्‍त अर (चाकाची आर) 
स्वप्नांत पाहिला म्हणून अरनाथ असे याचें नांव ठेवलें. हा 
चक्रवर्ती झाला. याच्या कुशाणकालीन दोन पाषपाणमतति 
सांपडल्या आहेत. [जे. इ. ] ्ि 


् एक वोधिसत्त्व. मंजुश्रीचा रूपभद. याचें वर्णन 
रपचन पुढीलप्रमाणे केलें आहे-- 
खड्गपुस्तकधारिणं रक्‍तवस्त्रयुगयुतम्‌ .. ..... 
विश्‍वदलकमलस्थबद्धपयंड्किनम्‌....... (साधनमाला) 
अर्थ-वड्गपुस्तकधारी, दोन लाल वस्त्रे धारण करणारा... 
विवदलकमलावर पर्यकासन घालून वसलेला.... 
रक्‍त-गौर. पाइव्रेभागीं केशिनी, उपकेशिनी, चंद्रप्रभ व 
सूर्यप्रभ. याला सद्योनुभव असें दुसरेंहि नांव आहे. याच्या मति 
बर्‍याच आढळतात. [ इं. वृ. इ. ] न 


अरंपकट द. भारतांतील वेल्लाळांची एक शाखा. २ 
रंपुकटटी दाचे १ द क शाखा. हे लोक 

फू हारुव गुच्छ तयार करण्याचा व्यवसाय 
करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


ञ मक्‍्केपासून बारा मैलांवरचा एक डों जचे 
रफात स्‌ रचा एक डोंगर. हाजचे, 


यात्रेकरू यात्रेच्या नवव्या दिवशीं याच्यावर 
मुक्काम करून तिथेच दुपारची प्रार्थना म्हणतात व खुत्‌बा 
ऐकतात. [ डि. इ. ] शि 


अरबस्तानांत राहणार्‍या लोकांना अरब 
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भारतीय संस्कृति कोश 


जमात आहे. बहुसंख्य अरव धर्माने मुसलमान आहेत. अख हे 


स्थायिक व भटक्ये असे दोन्ही प्रकारचे आढळतात. स्थायिक 
अरव शेती व पशुपालन करून राहतात. भटक्ये अरव 
वाळवंटांतून उंटाच्या पाठीवर माल लादून त्याची ने-आण 
करतात. भटक्या अखांचे उंटांचे काफिळे दिवसभर वाळ- 
वंटांतून प्रवास करून रात्रौ एखाद्या ओलाव्याच्या जागीं तळ 
ठोकतात. अखवांचें अन्न मुख्यत्वे मका किवा गहुं यांची रोटी, 
खजूर व उंटाचें दुध, हें असतें. अरव हे वृद्धीने हुशार, आतिथ्य- 
शाल, शूर व बर्‍याच अंशीं कडवे असतात. 

कुराण हा इस्लामी धर्मग्रंथ अरवी भाफेत लिहिलेला आहे. 
अरवी भाषा ही सेमेटिक भापाकुलांतली दक्षिणेकडील शाखा 
आहे. उत्तरेची व दक्षिणेची असे तिचे दोन मुख्य भेद आहेत. 
दक्षिणेकडील भाषेस हिमीअराइट असें नांव होतें; पण ती 
आता नष्टप्राय आहे. उत्तरेची भाषा म्हणजे कुराणाची भाषा 
हाय. ती सवे अरवस्तानांत बोलली व लिहिली जाते. उच्च 
दर्जाची अरवी भाषा येमेन प्रांतांतील उच्च वर्गामध्ये आढळते. 
मुहंमदानंतरच्या दोन शतकांपर्यंत या भाषेच्या व्याकरणाची 
फारशी वाढ झालेली नव्हती. मसलमानांनी चालविलेल्या 
युद्धामुळे व मिळविलेल्या विजयांमुळे या भापेचा प्रसार 
पदचिम आशिया, पुर्व व उत्तर आफ्रिका, तसेंच स्पेन व 
भूमध्य समुद्रातील कांही वेटें इथवर झाला. या सर्व प्रदेश्ञांत 
तिचे अवदोप आजहि दृष्टीस पडतात. या भापेंतील प्राचीन 
वाडूमयाची फारशी उपलब्धि नाही. पण या भापेत प्राचीन 
काळापासून काव्यरचना होत असली पाहिजे, असें अनु- 
मानितां येतें. मुहंमदापूर्वोहि अरब कवींनी त्यांच्यांतल्या 
यादवीयृद्धांवर, वीरांच्या पराक्रमांवर व स्त्रियांच्या सौंदर्या- 
वर काव्यरचना केलेली आढळते. अरबांच्या जत्रा होत, त्या 
कळ! त्यांच्यांतल्या श्ायरांच्या काव्यस्पर्धा होत व त्या वेळीं 
केवांचा गोरवहि करीत. त्यांचीं काव्यें सुवर्णाक्षरांत लिहवून 
काबाच्या मंदिरांत टांगण्यांत येत. त्यांना मोदसह्बात किवा 
माअल्छाकत अशी संज्ञा आहे. अशा काव्यांपैकी सात काव्यें 
उपलब्ध आहेत. 
_ अरबी वाडूमय़ाच्या उत्कषंकालास मुहंमदापासून प्रारंभ 
हाता. अल्‌ मनसूर याने अरवी वाडमयाला प्रथमच उत्तेजन 
लख हारून-अल्‌-रशीद (७८६-८०८ इ. स.) याच्या कार 
त्यांना मोठमोठ्या देणर कन काल वाडी 
सौरियेक, संस. या दिल्या व त्यांच्याकडून ग्रीक, 
प रै. भाषांतील ग्रंथांची भाषांतरे करवूत 
त्यांचा प्रसार केला. अल्‌ मामून (८१३-८३३ इ. स.) याने 


सिया 
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विद्या व कला यांना खूपच उत्तेजन दिलें. इतकेंच नव्हे; तर 
बगदाद, अलेक्झांड्रिया, इ. शहरांत त्याने ग्रंथालये स्थापिलीं. 
मध्ययुगांत अरब लोक गणित, भूगोल, वैद्यक, काव्य, ज्योतिष, 
रसायन, इ. शास्त्रांत बरेच पुढारलेले होते. त्यांना पाश्‍चात्य 
देशांच्या ज्ञान-विज्ञानाचे आद्य गुरु मानतात. 

अरवी लिपि ही उजवीकडून डावीकडे लिहिली जाते. 
त्यांच्या लिपींपैकी जुनी कुफी ही लिपि युफ्रातिस नदीवरील 
कुफा या जहरावरून नामाभिधान पावली असून ती 
सीरियॅकवरून निघाली आहे. दहाव्या शतकांत नस्तालिक ही 
नवी लिपि प्रचारांत आली. व तीच सध्या प्रचलित आहे. 

अरव लोकांची अज्ञी समजूत आहे, कौ हजरत आदम 
हा स्वर्गातून प्रथम खालो उतरला तो  हिंदोस्तानांत. 
तिथून तो अरबस्तानांत गेला. म्हणून अरव लोक भारताला 
आपली पितृभूमि मानतात. ही इतिहासपूर्वेकालांतळी कथा 
आहे. ऐतिहासिक कालावर नजर टाकली तरी असें दिसतें, 
की हजारों वर्षांपूवी अरब व्यापारी भारताच्या बंदरांत येऊन 
विविध प्रकारचा माल यूरोपपर्यंत घेऊन जात. इराणच्या 
बादशहाने इ. स. च्या सहाव्या शतकांत सिंधवर आपली सत्ता 
स्थापली होती. अरबस्तानांत इस्लामचा उदय झाल्यानंतर प्रथम 
त्यांनी इराण जिंकला व नंतर भारताकडेहि आपली दष्टि 
वळविली. सातव्या शतकांत ठाणें, भडोच, इ. पशिचिम 
किनार्‍यावरील बंदरांना त्यांचा उपसर्ग पोंचला. आठव्या 
शतकांत मुहंमद-विन-कासीमने सिंधवर स्वारी करून मुलतान 
पर्यंत आपली सत्ता स्थापन केली. गुजरात व मध्यभारत 
यांवर झालेलीं त्यांचीं आक्रमगें चालुक्य, प्रतीहार वगेरे 
राजांनी निकराचा प्रतिकार करून परतवून लाविलीं. त्या काळीं 
सिधमध्ये बौद्ध धर्माचें प्राबल्य होतें व बौद्ध व ब्राह्मण यांचें वेर 
होतें. त्यामुळे दाहर राजाच्या विरुद्ध असलेले अनेक बौद्ध लोक 
मुसलमानांना जाऊन मिळाले व दाह्रच्या पराजयाचें तें एक 
हत्त्वाचें कारण ठरलें. 

आठव्या शतकापासून पंधराव्या शतकापर्यंत अनेक अरबी 
ठप्नापारी भारतांत येऊन गेले. त्यांतील कांही जणांनी आपल्या 
प्रवासाचीं वर्णने लिहून ठेवलीं आहेत. त्यांत भारताविषयीं 
बरीच माहिती आढळते. तिशेषत: ११ व्या शतकांत अल्‌- 
बिरुनीने भारतांत वास्तव्य करून जी माहिती आपल्या तारीख- 
अल्‌-हिंद या ग्रंथांत लिहिली आहे, ती अभ्यसनीय आहे. 
सातव्या हझातकापासून तों पंधराव्या शतकापर्यंत भारताचा 
परदेशषाशीं चालणारा व्यापार अरबांच्याच हातांत होता. 
सिधमध्ये देवल, गुजरातमध्ये खंबायत व सोपारा, दक्षिणेंत 
कोलम्मल्ली, मलबार, इ. बंदरें त्या काळांत चालू होतीं. 
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अरवांची तिथे नेहमी ये-जा चालू असे. ते येतांना खजूर व 
घोडे भारतांत आणीत व लिवू, नारळ, आंबा, इ. पदार्थ 
अरवस्तानांत घेऊन जात. 

आफ्रिकेला वळसा घालून व्हाष्कु द गाम (वास्को डि गामा) 
भारतांत आला व तो नवा समुद्रमार्ग त्यानेच शोधून काढला, 
असा समज आहे. पण त्यापूर्वी अनेक शतके अरबांना तो 
मार्ग माहीत होता. इव्नमाजिद नांवाच्या एका अरबी 
खलाक्षानेच व्हाष्कूला तो मार्ग दाखविला व त्याला भारताच्या 
किनार्‍यावर आणून सोडलें, असें एका अरबी ग्रंथांत लिहिलें 
आहे. 

खुरासान हा अफगाणिस्तानच्या सोमेवरचा इराणांतला एक 
प्रदेश होय. (पूर्व इराण व आध्‌निक अफगाणिस्तान याला 
समुच्चयाने खुरासान म्हणत.) त्या प्रदेशांत इस्लामच्या 
पूर्वी बौद्धधर्म प्रचलित होता. त्या देशांतील बल्ख या 
शहरांत नौबहार नांवाचें बोद्ध मंदिर होते. बरमक हें तिथल्या 
पुजाऱ्याचें नांव होय. खलीफा उस्मानच्या काळांत इस्लामी 
लोकांनी बल्ख जिकलें, तेव्हा बरमक याने इस्लाम धर्म 
स्वीकारला. पुढें याच्या वंशजांनो अब्बासी घराण्याच्या कार- 
कोरदींत मुख्यमंत्री म्हणून काम केले व त्या राज्यांत भारतीय 
विद्यांचा प्रसार केला. त्यांनी भारतांतून बर्‍याच शास्त्री- 
पंडितांना बगदादला नेलें व त्यांच्या करवीं अनेक संस्कृत ग्रंथांचे 
अरबींत भाषांतर करविले. अनेक इतिहासकारांनी आपल्या 
ग्रंथांत त्या वेळच्या भारताला गौरविलें आहे. अरबांनी आपण 
१ ते ९ अंक हिदुलोकांकडूनच मिळविले, असें स्पष्ट कबूल केलें 
आहे. अरबी भार्षेत या अंकांना हिदसा असें म्हणतात. गणिता- 
प्रमाणेच ज्योतिष, संगीत, रसायन, वेद्यक, तकज्ास्त्र, अलंकार- 
शास्त्र, युद्धविद्या, इ. अनेक विषयांचे ज्ञान अरबांनी भारतीय 
पंडितांकडूनच मिळविले व तें पुढे युरोपीय लोकांना दिलें. 

वुद्धिबळें व सोंगट्या हे खेळहि अरबांनी भारतीयांकडूनच 
घेतले. याकूबी नांवाच्या अरबी लेखकाने त्याविषयी बरेंच 
लिहिलें असून असें प्रतिपादिले आहे, की * हे खेळ भारतीय 
दर्शनाच्या दोन विचारधारांचे सूचक आहेत. सोंगट्या 
म्हणजे दैववाद व बुद्धिबळें म्हणजे प्रयत्नवाद होय. ' 

उत्तर भारतांत इस्लामचा प्रवेश होण्यापूर्वी दक्षिण भारतांत 
अरव मुसलमानांचा प्रवेश झाला होता; पण तो राजनेतिक 
नसून व्यापारी स्वरूपाचा होता. मलबारशीं अरबांचे संबंध 
आठव्या शतकापासूनचे आहेत. अरब व्यापारी तिथे वखारी 
घालून स्यायिक झाले होते. मापिळूळा (मोपला) ही मलबार- 
मधली मुसलमान जमात अरबांपासूनच निर्माण झालेली आहे. 
कारोमंडल किनाऱ्यावरहि अरब लोकांचा व्यापार चालू होता. 
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या. अरवांचे तिथल्या हिंदु राजांशीं चांगले संवंध होते. नवव्या 
शतकांत गुजराथमधील राजांशोंहि त्यांचे व्यापारी संबंध 
होते. त्या काळांत कच्छ-काठेवाडमध्ये अरब व्यापार्‍यांची 
संख्या बरीच होती. भारतांत अखांचें राज्य सिंधपुरतेंच 
मर्यादित राहिलें. मुसलमानांनी भारतांत राज्यें स्थापन केलीं; 
पण ते अरव नसून तुर्क व इतर वंद्याचे होते. [अ. भा. सं.; 
सु. वि. को. ] 


अरयदि तमिळनाडमधला एक नायन्मार. हा कवि 
कुळ असून कांचीच्या पल्लव राजकुलांत जन्मला 
होता. याने राजकाजांतून निवृत्त झाल्यावर शेव क्षेत्रांच्या 
यात्रा केल्या व प्रत्येक क्षेत्रांत एकेक काव्य रचलें. [पे. पु. ] 


द. भारतांतील एक ग्रामदेव. हा द्रौपदी नामक 
अरवन ग्रामदेवतेच्या अनुपंगाने असतो. हा नागकन्प्रेपासून 
अर्जूनाला झालेला पृत्र होय, असें मानतात. भ ]रतीय युद्धांत 
विजय मिळविण्यासाठी पांडवांनी याला बलिदान केलें, अशी 
कथा दक्षिणेंत प्रचलित आहे. [ सा. इं. इ. गॉ. गा. ] 


.. एक पवंत. संस्क्रुत नांव पारियात्र. मूळचें देशी 
अरवबला नांव आडावला. टॉलेमीने उल्लेखिळेला अपो कोपी 
मांटे हा पर्वत हाच असावा. अवू हें याचें अत्युच्च शिखर होय. 
हा विस्ताराने लहान असला, तरी याचें माहात्म्य मोठें आहे. 
हा राजस्थानाचा आधार आहे. याच्या उत्तरेस सप्तसिधूंचा 
प्रदेश व पश्‍चिमेस थर-पारकरचें रण आहे. सिध-पंजाबच्या 
मैदानांतून भारतावर झालेलीं आक्रमणे कांही कालपर्यंत यानेच 
थोपवून धरलीं. या संघर्षांची प्रतीके त्याच्या अंगाखांद्यावर 
गडांच्या रूपाने आजहि विद्यमान आहेत. हा डोंगर राज- 
स्थानाचे दोन भाग बनवितो. सौराष्ट्र, राजस्थान व मारवाड 
हे तिन्ही प्रदे अरवलीनेच निर्माण केले आहेत. पण त्यांची 
प्रकृति किती भिन्न आहे ! जरा पाऊस जास्त पडला, तर 
गुजरातेंत महापूर लोटतात; तर सरस्वतीसारखी महानदी 
गडप करूनहि मारवाडची मरुभूमि तृषार्त व कोरडीच राहते. 
सौराष्ट्र वैश्यवृत्तीचा; तर राजस्थान क्षात्रवृत्तीचा आहे. 
[ सह्याद्रि; म. ज्ञा. को. ] 


अराब्रिंद घो १८७२-१९५० इ. स. ) या महा- 
अरावद धाप पुरुषाचा जन्म परिचिम बंगालमधील एका 
कायस्थ घराण्यांत झाला. यांच्या वडिलांचें नांव क्ृष्णधन असें 
होतें. हे एम. डी. असून सिव्हिल सर्जनच्या हुद्यावर काम 
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करीत होते. अरविदांचें प्राथमिक शिक्षण दार्जिलिंग येथे झालें. 
वयाच्या सातव्या वर्षी त्यांना त्यांच्या 
दोन ज्येष्ठ बंधूंसह शिक्षणासाठी 
इंग्लंडांत पाठविण्यांत आलें. तिथे 
मँचेस्टर येथील ड्रेवेटे दंपतीच्या 
देखरेखीखाळी हीं मुलें राहत. 
अरविदांनी पांच वर्षांत माध्यमिक 
गिक्षण पुर॑ करून केंब्रिज येथील 
किग्ज्‌ कॉलेजांत प्रवेश मिळविला. 
तिथे त्यांनी अनेक भाषांचा अभ्यास 
करून त्यांवर प्रभत्व मिळविले. 
असामान्य वृद्धीचा विद्यार्थी असा त्यांचा तिथे लौकिक झाला. 
याच वयांत आपल्या देशाबद्दल त्यांच्या मनांत भक्तिभाव 
निर्माण झाला. 

१ ८९० मध्ये त्यांनी आय्‌. सी. एस्‌. चीहि परीक्षा दिली. 
पण घोड्यावर बसण्याच्या परीक्षेच्या वेळीं ते गेरहजर राहि- 
ल्याने त्यांना अनुत्तीण ठरविण्यांत आलें. विलायतेंतून मायदेशीं 
आल्यावर अरविदांनी बडोद्याच्या दरवारांत नोकरी पत्करली- 
प्रारंभीं ते जमावंदी व दिवाणी खात्यांत होते. पण प्रशासकी 
कामाची आवड नसल्यामुळे त्या नोकरींत त्यांचें मन रमेना; 
म्हणून त्यांना मग वडोदा कॉलेजांत इंग्रजीचे प्राध्यापक व पुढे 
कुलगुरु नेमण्यांत आलें. तिथे असतांनाच त्यांचें धर्म व संस्कृति 
याकड लक्षवेधले. अंतरांत राष्ट्रीय वृत्ति जागृत झाली. १९०९६ 
सालीं राजवहाद्दुर भूपाल वोस यांची कन्या मृणालिनीदेवी 
हिच्याशी त्यांचा विवाह झाला. पुढे अरविद पाँडेचरीस निघून 
गल्यानंतर आपल्या माहेरीं १९१९ सालीं मणालिनीदेवींचा 
ग्त्यु ताफा बडोद्याला असतांनाच त्यांना योगमार्गाची गोडी 
लागली. ब्रह्मानंद नांवाच्या एका योग्याच्या शिष्याकडून तै 
प्राणायाम शिकले. श्री. विष्णु भास्कर लेले या गृहस्थाकडून 
त्यांनी समाधीची विद्या मिळविली. लेले यांनीच त्यांना ईकवरी 
आदेशावर अवलंबून राहण्यास सांगितलें. 

पुढ र हळूहळू त्यांना राष्ट्राच्या उद्धारासाठी चाललेल्या 
चळवळीत आपण प्रत्यक्ष सहभागी झालें पाहिजे, असें वाटू 
लागल. याच काळांत वंगभंगाची चळवळ सुरू झाली. त्या 
चळवळीने उभ्या भारतांत उग्र रूप धारण केलें. अश्ला वेळीं 
त्याना केवळ पोटार्थी नोकरी करीत स्त्रस्थ बसवेना. १९० 
य बडोद्याची नोकरी सोडून ते कलकत्त्यास आले आणि 
दार क. का नवीनच निघालेल्या नॅशनल वन 
वेमसाते झाले. .पण त्या शिक्षण मंडळाच्या कार्यकारिणीत 

स्तांचेच मताधिक्य असल्यामुळे अरविदांचें त्यांच्याशीं पटले 


महायोगी अरविद 


खंड पहिला 
नाही. त्यामुळे त्यांनी तें प्राचार्यपद सोडलें. नंतर ते श्री. 
विपिनचन्द्र पाल यांच्या ' वन्दे मातरम्‌ पत्राच्या संपादक 
वर्गात दाखल झालें. थोड्याच काळांत त्या पत्राची सर्व 
जवाबदारी अरविदांना स्वीकारावी लागली. हळूहळू या पत्राची 
प्रतिष्ठा वाढत गेली आणि अरविदांची राष्ट्राच्या प्रमुख 
नेत्यांत गणना होऊं लागली. या पत्रांतील कांही प्रक्षोभक 
लेखांबद्दल ब्रिटिश सरकारने त्यांच्यावर राजद्रोहाचा खटला 
भरला. पण त्यांतून ते निदोंषी सुटले. पुढे सुरतेच्या सुप्रसिद्ध 
कांग्रेस अधिवेशनाला उपस्थित राहून त्यांनी लोकमान्य टिळ- 
कांच्या खांद्याला खांदा लावून नेमस्तांशीं लढा दिला. त्यानंतर 
थोड्याच काळांत अरविंद उभ्या. भारतांत लोकप्रियतेच्या 
शिखरावर चढले. 

याच वेळीं वंगालमधल्या क्रांतिकारकांनी लेफ्टनंट गव्ह्‌- 
नेरची गाडी उलथून टाकण्याचा अयशस्वी प्रयत्न केला. 
मुझफरपूरचे सेशन जज्ज किंग्ज फोड यांची गाडी समजून 
त्यांनी दुसऱ्याच एका गाडीवर बाँब फेकले. या कृत्यांत अर- 
विदांचे वन्थु बारीन्द्र यांचा हात होता. पण अरविद हेच या 
कटाचे सूत्रधार असावे, असा संशय घेऊन सरकारने त्यांना 
अल्प्रिच्या तुरुंगांत डांबले. त्याहि खटल्यांत अरविद पुनश्‍च 
निर्दोषी सुटले. 

पण तुरुंगाबाहेर येतांच त्यांना आपल्या राष्ट्रीय पक्षाची 
वाताहात झालेली दिसली. सरकारच्या दडपशाहीमुळे त्यांच्या 
अनुयायांची पांगापांग झाली होती. * वन्दे मातरम्‌ ' छापखाना- 
देखील जप्त झाला होता. पण तरीहि धीर न सोडतां 
* कर्मयोगी * हे इंग्रजी दैनिक व * धर्म ' हें बंगाली साप्ताहिक 
सुरू करून ते सरकारशीं लढत राहिले. त्यांनी स्वदेशी व 
बहिष्कार या लोकमान्य टिळकांच्या चळवळीला भरपूर 
पाठिवा दिला. पण जितक्या आकस्मिक रीतीने ते राजकार- 
णाच्या क्षेत्रांत उतरले, तितक्याच आकस्मिकपणे ते त्यांतून 
निवृत्तहि झाले. 

त्याच वेळीं अरविदांना हृहद्पार करण्याचा किवा निदान 
कायमचे स्थानबद्ध करण्याचा सरकारचा विचार 
असल्याच्या अफवाहि पसरल्या. अशा वेळीं त्यांच्या मनाने 
एकदम पलट खाल्ली. स्वतःचे राजकारण सफल झालें नाही, 
जनतेंतहि म्हणावी तशी जागृति नाही आणि सुवृद्ध म्हणवि- 
णार्‍यांच्या दहशतवादालाहि नेतिक अधिष्ठान नाही, हें 
त्यांना समजून चुकलें. आध्यात्मिक अधिष्ठान लाभल्यावांचून 
आपलें कार्य यशस्वी होणार नाही, अशी त्यांची धारणा 
झाली. उत्तरपारी येथील आपल्या भाषणांत त्यांनी जनतेला 
'अखेरचा संदेश दिला तो असा - 
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* आमची चळवळ केवळ राजकीय नाही, तर ती धार्मिकहि 
आहे. सनातन धमर्चि पुनरुत्थान या व्यापक अर्थाने ती 
चालवायला हवी. देशभक्तीचा आमचा ध्येयवाद प्रेम व 
बंधुभाव यांच्यावर अधारलेला आहे आणि केवळ राष्ट्रीयच 
नव्हे; तर अखिल मानवजातीचे अंतिम ऐक्य हें त्याचें 
उद्दिष्ट आहे. 

१९१० सालीं ते कलकत्त्याहून पांडेचरीस आले आणि 
तिथेच शेवटपर्यंत राहिले. पांडेचरी हें ठिकाण त्या वेळीं 
फ्रेंचांच्या ताव्यांत असल्यामुळे ब्रिटिश सरकारचा उपसर्ग न 
होतां त्यांना तिथे निर्वेध अध्यात्मसाधना करतां आली. 
पाँडेचरीस गेल्यानंतर पहिलीं चार वषें त्यांनी पद्धतशीर 
योगसाधनेंत घालविलीं. पुर्वी स्वतःला आलेल्या अनुभवांत निर- 
निराळ्या योगमार्गाच्या अभ्यासाची भर घालून त्यांनी योगानु- 
भवाच्या सर्व कल्पना पारखून घेतल्या. १९ १४ सालीं तत्त्वज्ञान 
व धर्म यांना वाहिलेले ' आर्य ' नांवाचे एक इंग्रजी मासिक 
त्यांनी सुरू केलें. याच वेळीं एक फ्रेंच पंडित पॉल रिचर्ड 
हे आपल्या पत्नीसह भारतांत आले. ते गुरूच्या शोधांत होते. 
अरविदांची कौति ऐकून ते त्यांना जाऊन भेटले व पुढे तिथेच 
राहिले. अरविद व पॉल दंपती या तिघांनी मिळून * आर्य 
मासिक सात वर्षे चालविले. या मासिकांत लिहिलेल्या लेखांतूनच 
दैवी जीवन ( 1.12 1)1४यं७ ) हा अरविदांचा जगप्रसिद्ध 
ग्रंथ निर्माण झाला. १९ १४ सालीं लोकमान्य टिळक मंडालेहून 
परत आल्यानंतर त्यांनी अरविदाना राजकारणासाठी परत 
बोलाविले. पण अरविदांनी त्यांना उत्तर दिलें तें असें--- 
* ईश्वर प्रत्येकाला एकदांच कार्याची संधि देतो, त्या वेळीं 
आपण आपलें कतेव्य पार पाडावे. तो काळ गेला, की 
दुसऱ्यासाठी जागा खाली करावी. ' 

हळूहळू अरविदांची साधना वृद्धिगत होऊं लागली. त्यांच्या 
भोंवती अनेक साधक 
गोळा झाले, त्यांतूनच 
१९२० च्या सुमारास 
पांडेचरीची योगाश्रम 


6 ही संस्था उभी 
टर राहिली. काहीं काला- 
न्न यी नकर नंतर पॉल हे पाँडेचरी- 
>> - ह गाळे रॉ” 
तेच्या हून निघून गेले तरी 


त्याच्या पत्नी श्री. 
मिरा रिचडं या मात्र 
तिथेच राहिल्या. त्यांनी तिथे अध्यात्मांत खूपच प्रगति केली. 
सर्वे साधक त्यांना । १॥॥०७॥॥७ ' म्हणून आदराने संबोधू 
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लागले. आजहि त्या “ माताजी ' या नांवानेच ओळखल्या 
जातात. योगाश्रमाची शिस्त त्यांनीच बसविली. अध्यात्म- 
तत्त्वाचा जीवनांत प्रवेश घडविणें हें या संस्थेचें उदिष्ट आहे. 
अरविदांच्या निर्याणानंतर आजहि पाँडेचरीस योगाश्रमाचीं 
सर्व सूत्रे त्याच चालवितात. श्या 

१९२० सालानंतर अरविद हळूहळू पूर्ण एकांतवासांत 
गेले. आश्रमांतील साधकांनाहि त्यांचें दर्शन दुलंभ झालें. २४ 
नोव्हेंबर १९२६ रोजीं त्यांना सिद्धिलाभ झाला. तेव्हापासून 
१५ ऑगस्ट हा त्यांचा जन्मदिन, २२ फेब्रुवारी हा माताजींचा 
जन्मदिन व २४ नोव्हेंबर हा सिद्धिलाभ दिन या तीनच 
दिवशीं आश्रमांतल्या व बाहेरच्या मंडळींस त्यांचे दर्शन 
मिळे. सिडद्धिलाभ झाल्यानंतरहि अरविद आश्रमावा हेर 
आले नाहीत. ३ डिसेंबर १९५० रोजीं त्यांनी आपली इह- 
लोकोंची जीवनयात्रा समाप्त केली. 

अरविदांचें इंग्रजी भाषेवर विलक्षण प्रभुत्व होतें. त्यांची 
कल्पनाशक्ति अफाट होती. आणि विचारसरणी अगदी नवी 
व स्वतंत्र होती. त्यांनी प्रचंड लेखन केलें असून तें सहज 
समजेल इतकें सोवें नाही. अरविदांचे प्रमुख ग्रंथ पुढीलप्रमाणे 
आहेत - 

[1] गढ गट ॥90१ ८ [2] 1. ता २९०९६ 
[3] 7॥6९ रातवा ली पाड फजात [4] रुळ्ष्टांट 
5षळता ८2्याघ्े [5] &॥88 ( कवितासंग्रह ) [6] 1,00८ 
9] 19९४ ( कविता ) [ 7 ] ॥॥८ 00बलड ठा 1,0४९ 
[ 8] गाल [तळ] गीग५ाल परक्या व४०ष्टात [9१] हावा 
० पातांध्च [10 ] रिहा81559100 11 एता8 [11 ] &ब! 
19९(2111119(101 [12] 80९1181 [13] डा०811518त 
[ 14 ] 255895 खा 1९ (चि [15 ] ए॥९ पाहा 

अरविदाश्रम--ही एक आदर्श आणि स्वयंपूणं अशी संस्था 
आहे. कामाच्या | ं र 
सो यी सा ठी _ नीकर व 
आश्रमाचे अनेक २ क 

र्ट डे । 


विभाग केलेले 

असून त्या त्या 

विभागांत काम 

करणारे साधक 

मा ता जींच्या वकक र: 
सांगण्याप्रमाणे अरविदाश्रम - पांडेचरी 
आपापले काम 


सेवाभावाने करीत असतात. इथे कोणी कोणावर देखरेख 
करीत नाही. इथे प्रत्येक कार्यकर्ता स्वत:च स्वत:चा निरीक्षक 
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असतो. त्यामुळे आश्रमाच्या सर्व खात्यांतल्या कामांत सुसंवाद 
असतो. प्रत्येक साधकाला जरूर तेथे आपल्या कामांत 
सुवारणा करण्याचे, नवे प्रयोग करून नवे ज्ञान मिळविण्याचे 
स्वातंत्र्य माताजींनी दिलेलें असतें. 

साधकांना राहण्यासाठी इथे शंभराच्या वर घरे आहेत. 
तीं दाटीवाटीने न बांधतां अंतर ठेवून वांधळेलीं आहेत. प्रत्येक 
साधकाची खोली साधी; पण स्वच्छ असते. गरजेपूरत्या 
पण मोजक्याच वस्तु तिथे असतात. अधिक उण्या वस्तूंची 
आवड्यकता उत्पन्न झाल्यास त्या वस्तु आश्रमाकडून पुरविल्या 
जातात. साधकांत पुरुषांप्रमाणे स्त्रियाहि असतात. त्यांच्या 
आरोग्याचा विचार विज्षेपत: योगदृप्टीनेच केला तग, 
रोगनिवारण निसर्गोपचारांनीच व्हावे असा कटाक्ष असता. 
निरुपाय तिथे अँलोपथी, होमिओपथी किवा आयुवद यांचा 
आश्रय केला जातो. 

आश्रमाचे भोजनगृह्‌ विस्तृत असून तिथ्रे एका वेळीं हजार 
माणसांचा स्वयंपाक व भोजन या गोष्टी होऊं रकतात. 
जेवण शाकाहारी, सात्त्विक व सकस असतें. त्यांत भात, 
भाजी, पाव, केळीं, ल्वव दूध यांचा समावेश असतो. 

आश्रमासाठी लागणार्‍या भाज्या व फळें तिथल्या बागेंतूनच 
निघतात. या बागेत नाना प्रकारची सुवासिक फुलें सदव 
फुललेलीं असतात. पूजा व प्रसाद यांच्यासाठी लागणारी 
फुलें पहांटेच तोडली जातात. आश्रमाचे दोन कारखानेहिं 
(वर्कशॉप) आहेत. तिथला कामगारवर्ग आपापल्या कामात 
वाकबगार असतो. आश्रमाच्या अंतर्वाह्य दुरुस्तीची सर्वे काम 
तिथे होतात. फुकट जाणाऱ्या कागद, चिध्या, इ. प्रत्येक वस्तूचा 
तिथे कांहीना कांही सदुपयोग केला जातो. आश्रमांतल्या स्त्री 
साधिका तिथले विणकामखातें चालवितात. ग्रामोद्योगाचीहि 
७ शाखा तिथे चालते. [ प्रा. मधुसूदन फडके; संजीवन 


यात्मिक विश्‍व आणि दैवी - मातवी 
परामर्श घेणारें अध्यात्मवादी तत्त्वज्ञात 
स्चळें आहे. अरविदा'चें प्रतिपादन 
अशा आध्यात्मिक कल्पनांच्या विस्ती 
भांबावून सोडणारे आहे. त्यांत 
ळखणें कठोण जातें. विज्ञान आ 


परिचित व अपरिचित 
राने तज्ञ वाचकालाहि 
विचारांचे टप्पे नीट ओ 


खंड पहिला 


तत्त्वज्ञान यांच्यांतील पाश्‍चात्य व पोर्वात्य पारिभाषिक 


शब्दांची यांत भरपूर पेरणी आढळते. त्यांच्या अनुरोधाने 
त्यांनी मांडलेल्या सिद्धान्तांचा मागोवा घेण्याचा प्रयत्न 
करतांना पुष्कळदा पंचाईत पडते. त्यांच्या विचारसृष्टींतील 
उत्तरोत्तर थरांचें आकलन करणें वृद्धीला अशक्य होतें. त्यांच्या 
विचारांत ताकिक संगति आहे; पण उपपत्ति अल्प आहे. 
आधुनिक विज्ञानाच्या सिद्धान्तांतूत आणि प्रश्‍नांतून सूचित 
होणारे अध्यात्मवादी अभिप्राय त्यांनी अधिकारवाणीने 
सांगितले आहेत. हे विज्ञानाचे सूचितार्थ आध्यात्मिक विशाल 
संवेदनांना आधार देणारे आहेत. 

अरविदांच्या तत्त्वज्ञानाचे सार दोन शब्दांत सांगावयाचें 
तर तें ' पुर्ण योग ' या शब्दांनी सांगतां येईल. मानवी 
जीवात्म्पाची दिव्य परमात्म्यामध्ये परिणति होणें, तसेंच 
प्राकत जीवनाची दिव्य जीवनांत परिणति होणें, हें अरविदांच्या 
पुर्ण योगाचें उद्दिष्ट आहे. या पुर्ण योगाला चार साधनांची 
आवश्यकता आहे. पहिलें साधन म्हणजे धर्मशास्त्रांचें ज्ञान, 
दुसरें उत्साह किवा प्रयत्न, तिसरें गुरूचे प्रत्यक्ष उदाहरण 
किवा गुरुप्रभाव व चोथें काल. या विश्‍वांत सर्व वस्तु चक्र- 
नेमिक्रमाने ( 69७७ ) नियमित असून त्याप्रमाणे दिव्य 
शक्तीच्या संचारालाहि अनुकूल काल यावा लागतो. म्हणून 
त्यांनी कालाला चोथे साधन मानले आहे. पूर्ण योगाच्या 
साधकाला एका किवा अनेक शास्त्रांचा उपयोग करतां येईल; 
पण तीं शास्त्रे त्याला बंधक होणार नाहीत. साधकाला 
आपल्या जीवनांत शास्त्र नव्हे; तर सत्य आचरून दाखवायचे 
असतें. शास्त्रप्रामाण्य किवा शब्दब्रह्म यांच्या पलिकडे त्याला 
जायचे असतें. अश्या साधनेच्या कामों शास्त्र हें त्याला केवळ 
मार्गदर्शक होतें. 

पूर्ण योगाच्या साधनेला अत्यावर्यक कोणती अट असेल; 
तर ती साधकाने पुर्णपणे स्वतंत्र असणें ही होय. त्याला 
अनिर्बंध अनुभव घेतां आला पाहिजे. प्रत्येक माणसांत भौतिक 
प्रकृतीच्या अतीत ( (105ए02्टा]४) होण्याची एक आकांक्षा असते. 
तदनुसार प्रत्येक माणसाला जेव्हा आपापल्या योगमार्गाने 
स्वत:चा विकास करून घेतां येईल; तेव्हाच त्याला पूर्ण योगाची 
सिद्धि लाभेल. कारण स्वातंत्र्य हाच खरा नियम, तीच खरी 
परिपृति व तीच कृतार्थता होय. 

मानवांतील अहंकाराचे रूपच बदलून टाकणें ( 71815- 
पाखरा ) हे पुर्ण योगाचे उद्दिष्ट आहे. योगाचा प्रारंभ 
आणि सिद्धि म्हणजे हे अहंकारविसर्जनच होय. 

पुर्ण योग साध्य करण्याच्या कामीं दोन शक्‍तींचें संयुक्‍त 
साहाय्य लागतें. एक म्हणजे स्वत:ची उन्नति करून घेण्या- 
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विषयींची दुर्दम्य व स्थिर प्रेरणा. ही प्रेरणा नेहमी खालून 
वर जाण्याची इच्छा करीत असते व वरच्या शक्‍तीला जणूं 
मदतीसाठी हाक मारीत असते. दुसरी शक्ति म्हणजे परमेरव- 
राची वरदायिनी कृपा ( 8180९ ). ही उच्च स्थानावरून 
पहिल्या शक्‍तीच्या हाकेला ओ देत असते. या देवी शक्‍तीला 
अरविदांनी जननी म्हटलें आहे. तिने योगमायेचें आवरण 
घेतलें असल्याने तिचा आपणांस प्रत्यय येत नाही. परमेष्ठी 
समष्टि व व्यष्टि अशा तीन अवस्थांत तिचे स्फुरण होतें. 
पहिल्या अवस्थेंत सृष्टीचा परम तत्त्वांशी प्रथम संबंध घडतो. 
दुसरींत सृष्टीची बेठक तयार होते व तिसरींत व्यक्‍तिमात्रा- 
पर्यंत तिचा आविष्कार येऊन पोंचतो. 

पुर्ण योगाच्या साधनेत क्रमबद्ध पण अविभक्त असे तीन 
टप्पे असतात. पहिला स्वत:च्या अतीत होण्याचा ($०- 
ग६150९10९10९ ) प्रयत्न करणें. याचाच अथे अहुंकाराचा 
निरास करणें. त्यायोगें दिव्य शक्‍तीशीं संबंध प्रस्थापित 
व्हायला सुरवात होते. दुसरा टप्पा म्हणजे ज्या दिव्य 
शक्‍तींश्ीं आपला संबंध जडला, तिला स्वतःमध्ये आत्मसात्‌ 
करणें आणि तिसरा टप्पा म्हणजे वरील प्रकारें आपल्या 
मानवतेची जी उच्च परिणति (1101118101) झाली 
आहे, तिचा जगांतील एका दिव्य शक्‍तीचें प्रेरक केंद्र म्हणन 
जगासाठी उपयोग करूं देणें हा होय. कारण पूर्ण योग 
म्हणज केवळ वैयक्तिक मोक्ष नसून त्याच्या पलिकडची ती 
अवस्था आहे. 

अहंकाराचे विसजंन हें पहिलें साधन. या साधनामळे साधक 
दिव्यशक्‍्तीशीं सायुज्य संपादन करतो. जसजसा हा संबंध वाढत 
जातो, तसतशी साधकाला जाणीव होऊं लागते, को आपण 
स्वत: कांही करीत नसून ती दिव्य शक्‍्तिच आपल्या द्वारें सर्वे 
काही करीत आहे. मग या परमशक्‍तोला शरण जाण्याचा 
ध्यास साधकाला अधिकाधिक लागतो. आणि शेवटीं तो आपली 
साधनाहि त्या दिव्य शक्‍तीच्याच हवालीं करतो. म्हणूनच पूण 
योगाच्या साधकाला अशी प्रतीति येते, को ज्या सिद्धि आपल्याला 
प्राप्त होत आहेत. स्वत:च्या शक्‍तीमुळे नव्हेत; तर त्या 
परमशकक्‍्तीमुळेच ! साधक हा त्या दिव्य शक्‍तींचें एक उपकरण 
असतो. पण आपण त्या शक्‍तीचे साधन आहों; हाहि त्याचा 
अभिमान गळून गेला पाहिजे. 

पुर्ण योग म्हणजे आध्यात्मिक विकास होय. आध्यात्मिक 
जीवनाला उत्क्रांतीची किंवा क्रमविकासांची कल्पना लावून 
दाखविणे हें अरविदांच्या तत्त्वज्ञानाचे महत्त्वाचें वैशिष्टय आहे. 
ते म्हणतात - आपणाला दिव्य शक्‍तीचें ज्ञान होतें आणि दिव्य 
शक्‍तीशीं सायुज्यहि प्राप्त होतें. कारण मुळांत अप्रकटपणे 


-अर्रावद दर्शन 


आपणच ती दिव्य शक्ति असतों. सवं उपदेश म्हणजे प्रकटी- 
करण (1२७४९०111४) म्हणजे अनावरण होय. दिव्य शक्‍तीशीं 
सायुज्य संपादणें किंवा स्वतः दिव्य शक्‍्तिरूप होणें म्हणजे 
आपलीं आवरणें गळून पडणें आणि त्यायोगें आपलें मूळ रूप 
प्रकट होणें ( (11101१1811) हें होय. 
शरीरधारी (008) मानवाला जी पुणंता प्राप्त करून 
घेणें शक्‍य आहे, तिची प्राप्ति म्हणजे मानवामधील परमात्म्या- 
च्या नित्य पुर्णत्वाचाच अनुभव होय. ही आध्यात्मिक उत्क्रांति 
अनंत काळपर्यंत होत राहणार, म्हणून साधकाने उतावीळ न 
- होतां कालाविषयीं असीम सहिष्णुता बाळगली पाहिजे व 
आपल्या उत्साहशील प्रयत्नांत खंड पडूं देतां कामा नये. त्याला 
त्या दिव्य शक्‍तीच्या साक्षात्काराविषयीं आत्मविश्‍वास असला 
पाहिजे. या दिव्य शक्‍तीचीं चार स्वख्ें असून त्यांचीं नांवें 
महासरस्वती, महेश्वरी, महाकाली आणि महालक्ष्मी अशीं 
आहेत. 
पुर्ण योग ही अशी एक प्रक्रिप्रा आहे, को तिच्या योगाने 
व्यक्‍तीला तर पूर्णता येतेच; शिवाय त्याचवरोबर विशवा- 
चाहि विकास (051०2 12001॥101) होतो. व्यक्‍तीच्या 
आध्यात्मिक उत्क्रांतीने जगालाहि फायदा होतो. या व्यक्‍तीमळे 
दिव्यत्वाकडे नेणारे एक केंद्र जगांत प्रस्थापित होतें 
याच्या उलट जगाची आध्यात्मिक उन्नति ही व्यक्‍तीलाहि 
पोषकच होते. 
व्यक्तीचा हा आध्यात्मिक विकास घडवून आणतांना ती 
दिव्य शक्ति अनेक पद्धतींचा अवलंब करते. तिचा व्यापार 
म्हणजे परमेश्‍वरी लीलाच आहे. ही लीला अशी कांही और 
आहे, की ती प्रमादांचा उपयोग सत्यसंशोधनाकडे, दुःखाचा 
उपयोग आनंदप्राप्तीकडे आणि अपुर्णतेचा उपयोग पुर्णतेच्या 
सिद्धीकडे करून घेते. पण आपलें अहंकारी मन स्वत:च्या 
आवडीनिवडी त्या दिव्य शक्‍तीच्या व्यापारावर लादीत असतें. 
आपल्या अहंकारी मनाची अशी वासना असते, की असें कांही 
तरी अद्भुत घडावें, की त्यामुळे आपली 
श्रद्धा बसेल. आपल्या अहंकाराच्या या आंधळेपणामुळे आणि 
अवीरपणामुळे आपल्या पदरीं नाना प्रकारचे अनर्थ मात्र 
येतात. त्यामुळे दिव्य शक्‍तीर्चे साहाय्य बाजूला राहून आपण 
अनथकारक विपरीत शक्‍तीचे मात्र धनी होतों. 
बण योगाच्या साधकाने हें लक्षांत ठेवलें पाहिजे, की दिव्य 
शक्‍तीचा आविष्कार हें नेहमीच आवरणाखाली दडलेलें असें 
“गुह्य ' आहे. आपण कोणीकडे नेले जात आहो, हें आपल्याला 
कळत नाही. अहंकाराच्या प्रभावामुळे माणसाला आपल्यांतलें 
जे ' गूढ  तें.पाहणें सुलभ होत नाही. म्हणूनच बहुतेक साध- 


त्या दिव्य शक्तीवर 
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कांना आपल्या विकासासाठी एखाद्या बाह्य आधाराची, 
एखाद्या श्रद्धेय वस्तूची आवश्‍यकता असते. 

पुर्ण योगाच्या बाबतींत श्रेष्ठ आप्तवाक्य किवा शास्त्र- 
प्रामाण्य कोणतें असेल, तर तो प्राणिमात्राच्या हृदयांत गूढ 
असलेला सनातन वेद हाच होय. पुर्ण योगाचा श्रेष्ठ सद्‌गुरु 
म्हणजे हृदयस्थ अंतर्यामी. तोच आपलें तिमिर दूर करतो 
आणि वाढत्या प्रमाणांत स्वतःचे स्वरूप आपणांतच प्रकट 
करतो. या अंतर्याभी जगद्गुरूला पाहणें, जाणणें, त्याच्याशीं 
तद्रूप होणें आणि आपल्या अंतर्वाह्य स्वरूपांत त्याला भरून 
घेऊन आपल्या जीवनाची परिपु्ति करणें, हेंच आपल्या ऐहिक 
जीवनाचें उद्दिष्ट आणि हेंच पुर्ण योगाचे संपूर्ण लक्षण 
( थ्रीणांधठा ) किंवा वैशिष्ट्य होय. 

पुर्ण योगाची पहिली आणि शेवटची अट अहंकाराचे 
विसर्जन ही आहे. अहंकाराच्या त्यागाने साधकाला अक्ली एक 
शांति प्राप्त होते, की तिच्या योगाने त्याचें जीवन आमूलाग्र 
बदळून जातें. अंतःस्थ दिव्य शक्तीशी प्राप्त झालेल्या 
पाचट आणि अंतर्गत उपशमाचें ही शांति हें बाह्य 

या अंतिम अवस्थेत मनुष्याला संपुर्ण दिव्य जीवन लाभतें- 
उर्षात्तमाच्या पराप्रकृतीशीं साधक एकरूप होतो. त्याला जणू 
निय! जन्मे ाभून त्याच्या दिव्य कर्माला प्रारंभ होतो. ज्ञान, 
डी त यांचा महासमन्वय घडवून आणणारा हा प्रश 
स्वि ९. ९ ज्ञान, ही भक्ति व हें क्म म्हणजे शुद्ध अशा 
निवत्तिपर संन्यासये नना क, चक डा ही हु नवी 
असिकडंची ् याग नव्हे. संन्यासमय मोक्ष ही द्रा म 
ज्ञान, किली य ” -र पुर्ण स्थिति चेहे, विबिब्या 
स्ती हे मोक्ष स्थितीचेच म्हणजे पुरुषोत्तम 
प अविभाज्य अंश आहेत. र 

तून अतिमरनांत ७५. त म्हणजे कलियुगांतून सत्ययुगात' 
सनातून अतिमनांत प्रवेश करण्याचा समय उ आहे- 
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अपक्रांतीची कल्पना 
बी आहे - स्वत:च्या अस्तित्वाचा परमार्त द 
परब्रह्म वेड पांघरून सृष्टींत उतरतें. पुनईच 

रुंगारून देऊन आत्मज्ञान प्राप्त कर€ 
भक्रियेचें पाताळ म्हटले. तर अविद्या दी 


अरविदांनी पुढील” 


खंड पहिला 


मध्यलळोक व परमज्ञान हा वैकुंठ होय. अतिसंज्ञेंतून (8८ 
&्गा$लां210९) अपसंज्ञेंत (1120175021) व पुनश्‍च अपसंज्ञेतून 
अतिसंज्ञेत जगताच्या अपक्रांतीचा व उत्क्रांतीचा सर्ग चालू 
असतो. जगताचें स्वरूप केवळ मृण्मय अथवा केवळ आध्यात्मिक 
असतें तर उत्क्रांते संभवलीच नसती. चैतन्याचा मृत्तिकेत 
' अवतार ' होतो म्हणूनच मृत्तिकेचा चेतन्यांत ' उद्धार ' होऊं 
शकतो. स्वयंभाव, आत्मज्ञानात्मक शक्ति व भावानंद हां 
तीन पदे अतिसंज्ञ तत्त्वांच्या ऊ्ध्वंगोलांतलीं आहेत. परब्रह्ा 
क्रमाने या तीन पदांतून अतिमानसांत आलें व तिथून क्रमाने 
मन, जीवात्मा, (?59०॥७) जीवन व मृत्तिका या अथोगोलांतील 
कोटीत उतरले म्हणजे अपक्रांतीचा (11४०1ए(101) सर्ग पुरा 
होतो. उलट पक्षी विरुद्ध क्रमाने हीच अष्टपदी पुरी करून तें 
पहिल्या जागीं परत आलें, म्हणजे तीच उत्कांति पुर्ण होते. 

मन व अतिमन यांच्यामधील पटल दूर झालें, तरच ऊध्वे- 
गोलांतील कोटींचा अध:प्रवेश व अधोगोलांतील कोटींचा 
ऊध्वंप्रवेश शक्‍य होत असतो. मनाचे जगताविपयींचें ज्ञान 
व्यवहारवुद्धीने मर्यादित असतें. अतिमन हेंच परब्नह्माला त्याच्या 
स्वरूपांत जाणूं शकतें. अतिमनाचें ज्ञान म्हणजे तादात्म्या 
बृद्धीचें ज्ञान. त्या योगेंच व्यष्टींत परमेष्ठीचा साक्षात्कार घडेल- 
परम ज्ञानाचा प्रकाश खाली उतरेल. त्याच्या दीप्तीने जीवन 
भरून जाईल. अमृततत्वाचा लाभ होईल. मानव हा अतिमानव 
होईल. अश्या मानवाच्या साहचर्याने, वतंनाने व संदेशाने 
माणसांच्या जीवनांत अंत:प्रेरणेचा मुक्‍त संचार दिसू लागेल. 
मग मानवांच्या परस्पर व्यवहारांत जाणीव, सहानुभूति व 
सहिष्णुता अधिकाअधिक निर्माण होईल. होतां होतां या 
परमज्ञानी अतिमानवांचा एक निराळा वंश, एक नवा 
देवसमाजच पृथ्वीवर नांदूं लागेल. 

दि ह्यूमन सायकल या ग्रंथांत अरविदांनी मानवी इति- 
हासाचें तत्त्वज्ञान सांगितलें आहे. यांत मानवजातीची एकता 
ही माणसाच्या जीवनसाफल्याचें अबाधित तत्त्व आहे, हा 
सिद्धान्त गृहीत धरून समाजगतिशास्त्राचे सिद्धान्त मांडलेले 
आहेत. मानवी समाजाची प्रगति होत असतां एक मानसिक 
सोपानपरंपरा तयार होते. तिचें विलग स्वहूपाचें पृथक्करण 
करणें कठीण असतें; पण तिच्यामुळे कांही मानसिक अवस्थांचे 
क्रमिक दिग्दर्शन होतें. या अवस्था पांच आहेत -- (१) प्रती- 
कमय (59110010) . ही अवस्था दृश्य विश्वाच्या व जीवनाच्या 
अंतरंगांतील सूक्ष्म शक्‍तींच्या अनुभवाला अभिव्यक्त करणार्‍या 
प्रतीकांनी संपन्न असते. (२) सुरेखतेला प्राधान्य देणारी 
(7५७४1). ही नैतिक व्यवस्थेला अभिव्यक्त करते. (२) 
रूढीच्या बंधनांना प्रामुख्य देणारी (010९110181) ) . हिच्यांत 


श्र? 


अर्रावद दशन 


परंपराप्राप्त शिस्तीचा जोर मोठा असतो. या अवस्थेंत आज्ञा- 
धारकता आणि नियमबद्धता अंमलांत येते. शब्दप्रामाण्य कांटे- 
कोरपणे पाळलें जातें. हिच्यामळे श्रद्धामम शांतता निर्माण 
होते. मात्र ती बाह्यात्कारी असते. तिच्या पोटीं निदंयत्व व 
दास्य हीं गुप्तपणे नांदत असतात. (४) व्यक्‍तिवादी 
(एठांशंत811512). हिच्यांत परंपरेच्या विरुद्ध प्रतिक्रिया 
वरचढ होते. वृद्धिवाद बंड करून उठतो. त्याला यशहि मिळतें. 
व (५) आत्मनिष्ठ (8$0एब्लांश2). वुद्धिवाद व व्यक्‍ति- 
स्वातंत्र्य यांतून ही अवस्था उ.दत होते. हिच्यांत आत्म- 
स्वातंत्र्य गाढ अश्या विश्वव्यापी अन्‌भूतीने आणि मानवव्यायी 
ध्येयवादाने संपन्न बनतें. स्वातंत्र्य, समता व वंधुभाव या 
तत्त्वांच्या रूपाने हिचा आविष्कार बाह्य जगांत दिसतो. सर्व 
सष्टीच्या विकासाचें हेंच अंतिम फलित होय. हेंच दिव्य 
जीवन होय. लोकसत्ता हें त्याचें बाह्य लक्षण आहे. 

सामाजिक परिणतीचा आदर्श नियम ते पुढीलप्रमाणे 
सांगतात -- 

व्यक्‍तीला दैवी पुर्णता लाभण्याच्या कामीं सर्वे तर्‍हेच्या 
साधनांचा पुरवठा करणें, हें समाजाचें ध्येय असलें पाहिजे. 
स्वातंत्रय व संवादित्व निर्माण होईल असा प्रयत्न झाला 
पाहिजे. स्वातंत्र्याने विशेष गुणांची वाढ होते व संवादित्वाने 
एकता प्राप्त होते. हीं दोन तत्त्वे म्हणजे प्रगति आणि साफल्य 
यांचीं मुख्य साधनें होत. स्वतःची अनिबंध प्रगति करण्याची 
आणि इतरांच्या तशाच प्रगतीला मदत करण्याची सोय ज्या 
समाजांत असते, तोच समाज सुसंवादी जीवन निर्माण करूं 
शकतो. मानव जातीची पूर्णता याच पद्धतीने साधतां येईल. 
अध्यात्मशक्‍तीने संपन्न असलेली अथवा आत्मनिष्ठ अक्षी 
समाजसंस्था निर्माण करण्याचा हाच खरा मार्ग आहे. आत्म- 
निष्ठ समाजव्यवस्था समाजांतील साधूंपासून तों ग॒न्हेगारां- 
पर्यंतच्या सर्व व्यक्‍तींना यांत्रिक, ठराविक सांच्याचा आकार 
देण्याचें क्रोये दाखविणार नाही. ती गुन्हेगारांना जाळ्यांत गुंतलेले 
कष्टी आत्मे समजून त्यांना आधार देऊन बचावण्याचा प्रयत्न 
करील. या समाजसंस्थेच्या अर्थशास्त्राचा हेतु प्रत्येक माणसाला 
सर्वांत उच्च आनंद कामांतून मिळावा, तें काम ज्याच्या त्याच्या 
स्वभावाला अनुरूप असावें, त्यांतेन आत्मविकासाला अवकाश 
मिळावा आणि सर्वांना संपन्न आणि सुंदर जीवन जगायला 
मिळावें, अश्या प्रकारचा राहील. या समाजव्यवस्थेचें राज्य- 
शास्त्र नागरिकांना समष्टिरूप आत्मे असें समजेल. हे आत्मे 
स्वतःचा विकास अन्तःप्रेरणेने करीत राहुन त्या कामीं एक- 
मेकांना मदत करतील. म्हणजेच दिव्य आत्म्याचा शोध घेत 
राहतील. या समाजव्यवस्थेचे राज्यशास्त्र नागरिकांना प्रचंड 


अर्रावद दन 


राज्ययंत्राचे केवळ संरक्षक असें समजणार नाही. त्यांना 
राष्ट्रदेवतेच्या वेदीवर देण्याचे केवळ वळि किंवा तिच्या 
मस्तकावर रक्‍ताचा अभिषेक करणारीं पात्रे असें मानणार 
नाही. राष्ट्रे किवा राज्ये म्हणजे घातक शस्त्रास्त्रे निर्माण 
करण्याचे कारखाने नव्हेत. कोटघवधि लोकांच्या जीविताची 
आणि घरादारांची राखरांगोळी झाली तरी त्याची पर्वा न 
करतां शस्त्रास्त्रांचा अग्निवर्षाव करणाऱ्या राक्षसी मुत्सद्यांचा 
सवता सुभा म्हणजे कांही राज्य नव्हे. 

अशा प्रकारच्या आत्मनिष्ठ समाजसंस्था निर्माण होण्याच्या 
पुर्वी अनेक व्यक्‍तींनी स्वतंत्रपणें आत्मनिष्ट जीवनाचे प्रयोग 
करायला हवे. नव्या व्यवस्थेचे आद व्यक्‍तींनी प्रथम आपल्या 
जीवनांत उतरविले पाहिजेत. कारण आत्मस्वातंत्र्याच्या 
प्रत्यक्ष अनुभवांतुनच अश्या आत्मनिष्ठ समाजसंस्था निर्माण 
व्हायच्या आहेत. आत्मस्वातंत्र्य हीच त्यांची मूलभूत शक्ति 
आहे. [ नारायणराव निकम; वे. सं. वि. ] 


र कोच्चिनमधील एका जातीचें नांव. यांना 
अरसु असेंहि म्हणतात. यांचे दोन पोटभेद 
व परेयन या तमिळ जमातींचा अरसु हा एक 


रार्जापडे 
आहेत. पल्ली 
उपवर्ग आहे. 


यांचा म्हेसूरच्या राजाशी आप्तसंबंध आहे. हे म्हेसुरच्या 
राजवाड्यांत नोकरी करतात. कांही शेतकरीहि आहेत. 
यांच्यांत शेव-वेष्णव दोन्ही पंथ चालतात. ब्राह्मण अथवा 
लिंगायत हे यांचे उपाध्याय असतात. [ सेन्सस रिपोर्ट. 
कोच्चिन ] 

आअरिकम्मा "तातील एक ्रामदेवता. ही कालीच्या 


आठ अवतारांपैकी एक मा 


नळेळी आहे. 
पाहा-क्रालो. [ व्हि. गॉ. सा. इं. ] 


ज्या डोंगरांत तें मंदिर खोट्ये ञँ 
र खोदले ह 


अरिमेथ एक प्राचीन जमात. राणांतून यांचे उले 

र्म आ... ६ च र ल्ल्ख 
सापडत नाहीत; पण हे लोक मेवाडचे प्राचीन 

रहिवासी असावे. यांच्यामध्ये शत्रूला देवीपुढे बळि देण्याची 


चाल होती, त्यावरून यांना हें नांव मिळालें असावें. ध 
बहृल संशोधकांत भिन्न मतें आहेत. कनिगहेंमच्या मतें मेढ 


किवा मेढी या नांवांनो ओळखले जाणारे पंजाबमधले लोक 


२२२ 


भारतीय संस्कृति कोश, 


हेच पुर्वीचे अरिमेध असावे. सातव्या शतकापर्यंत जाटांच्या 
वरोबरीने हे मेध लोक सिधमध्ये राहत असल्याचे पुरावे 
आढळतात. [ ए. से. अँ. इ ] 


आरि तमिळनाडमधला एक नायन्मार. रोज शिवि- 
श््प्व्य मंदिरांत जाऊन शिवाला महानैवद्य दाखविणे 
हा याचा नेम होता. एके दिवशीं पावसांतून जातांना याच्या 
थाळोंतलें अन्न सांडले. महानेवद्याची वेळ चुकली म्हणून याला 
उःख झालें व हा आत्मवात करायला निवाला. मग शिवात 
*केट होऊन त्याला आवरे. [पे. फु] 


एनेमि ताढूये एत इसा. आने बाबाला 
१ प्रशंसा पुढीलप्रमाणे केली आहे-7 

उर्वो न पृथ्वी बहुले गभोरे । 

मा वामेतो मा परे तोरिषाम । 

ी (व. (व्य 
क अध - हे पृथ्वी आणि आकाश हो, तुम्ही फार विश 
“घाळ्व्य व अमर्याद आहां. कोणी आला काय क्रिवा कोणी 
गला काय; तुम्हाला त्याची दादहि नसते. 


आ 


अरिष्टने मिपुराण एक जेन पुराण. पाहा - हरिवंशपुराण- 


प्राचीन शिवि राजाची राजधानी. पति 
हिचा उल्लेख करतो (६.२.१०० त ह, 
सहा धर्मदाय गृहे बांधलीं होतीं. नि 
चेक्कांना शतसहस्त्र नागो वांटलीं 


अरष्टपुर 


९" जा. ए. डं ] 
अ नच. र्र अरिष्ट -__ मर पुढील” 
र्ट आ. “त्युसूचक लक्षण. याची व्याख्या 
को सरणं यस्मादवड्यं भावि लक्ष्यते । 
लक्षणमरिष्टं स्या 
बज द्रिष्टमप्यभिधीयते ।। री 
_ अर्थ - रोग्याचे क्षत 


मरण अटळ आहे असें ज्यामुळे ७ 


र. ॥ प क्षणाला अरिष्ट किवा रिष्ट असें म्हणतार्त” 


च किर र्ण 
गे, सर्याचे किर 
न दिसगे, व अग्नी दिसणे, सू व्र 2 


चेंद्रावरची छाया न 


ने किरण निघतारेत असें दिसणे, बात र 
किवा विष्ठा लॅ र 1 र्ण निवताहेत पी चा बांती, 
जमिनीवर ह... विप्तांत लोत्यार गिधाड 


पेच उमटणे, कावळा, कथोत किंवा 


खंड पहिला 


डोक्यावर वसणें, दक्षिण दिशेस मेघ नसतां वोज दिसणगें, 
जलांत इंद्रधनुष्य दिसणे, आरश्यांत आत्मप्रतिविब न दिसणे, 
स्वप्नांत वानर जोडलेल्या रथांतून गायन करीत दक्षिण दिशेस 
जाणे, इ. अनेक मृत्युसूचक अरिष्टें पुराणांतून सांगितली 
आहेत. 

अरिष्ट निरसनाचे उपाय - वरील प्रकारचीं लक्षणें दिसूं 
लागल्यानंतर शहाण्या माणसाने समजावें, को तीन, चार, सहा, 
नऊ, इ. महिन्यांच्या आंत किंवा एका वर्षाच्या आंत आपला 
मृत्यु अटळ आहे. मग त्या मृत्यूला धैर्याने सामोरे जावें. गृह 
त्याग करून पुर्व किवा उत्तर दिशेला गमन करावें. निर्जन 
स्थानों योगासनावर बसून महेश्‍वराला नमस्कार करावा. 
निवातोंच्या दीयाप्रमाणें स्थिर राहून योगधारणा करावी 
आकाराचे ध्यान करावे. आणि अक्षा रीतीने नश्‍वर देहाचा 
त्याग करून मोक्ष साधावा. [वायु पु. १९] 


अरिहंत  भर्भात तर्थकरांचा उल्लेख अरिहंत या नांवाने 
_केरतात. त्याचा मंत्रहि ' $ णमो अरिहन्ताणम्‌ * 
असा असतो. [ हि. जे. मो. ] 


अरुण पिडा किवा गुलावी असा याचा अर्थ आहे. हा 
मल कश्यप व व वागा पुत्र असून गरुडाचा मोठा 

च आहे. विनतेने आपल्या गर्भाचें अंडे गर्भ पुर्ण होण्या- 
हवच फोडलें, म्हणून हा अनूरु म्हणजे ' मांड्या नसलेला ' 
अतएव पांगळा निपजला (म. भा. आदि. १६). गरुडाने 
याञा पर्व दिशेस नेऊन ठेविलें असतां याने योगबलाने सुर्याचे 
घेज गिळून टाकलें. नंतर देवांच्या सांगण्यावरून हा सुर्याचा 
विव झाला (म. भा. आदि. २४). 

वेद्क देवता उषा हिलाच पुढे अरुण हें नांव मिळालें आहे 
अरुण म्हणजे सूर्योदयापूर्वींचा तांबडा प्रकाश होय. याची 
भार्या इ्पेनी. तिच्यापासून याला जटायु व संपा्ति असे दोन 
मे म लोकसाहित्यांत सूर्य हा पांगळा मानलेला आहे 
काजी पांगळेपण त्याच्या परिवारांतहि उतरले आहे. अरुण 

' शनि मंद आणि यम लंगडा आहे. [पु. इं. ] 


अरुण ओपवेशी कि आचार्य. | उपवेश्ीचा शिष्य. शत- 
वत पथांत अग्न्याधानाच्या वेळीं वाग्यत 
असावे, हें सांगण्यासाठी याची आख्यायिका दिली असून सत्या- 
साठी मौन पाळणें श्रेयस्कर, असें तिचें तात्पर्य आहे (श. ब्रा. 
२. १. ६, २०). सुप्रसिद्ध उद्दालक आरुणि हा यांचा पुत्र 
होय. [ प्रा. च. को. ] 


हक: 


अरुणगिरिनाथर 
र क क. 
अढणकतुचयन काठक चयनांपेकों एक. पाहा-अग्निचयन. 


अकातिरि केलासाजवळची त्याच्या दुसर्‍या अंगाला 
रुणागार असलेली टेकडी. हें क्षिवाचं वसतिस्थान असून 
इथे ओषधि-वनस्पतींची विपुलता आहे. या टेकडीच्या 
पायथ्याशीं शेलोद नामक सरोवर असून त्यांतून शिलादा नदी 
उगम पावते. तिच्या कांठीं सुरभि नांवाचे एक वन आहे 
(ब्रह्मांड पु. २. १८-२३; वायु पु. ४७. १७-२२). 


ल (१५ वें शतक) तमिळनाडमधला एक 
अरुणांगारनाथर सुप्रसिद्ध कवि. हा संस्कृत व तमिळ या 
दोन्ही भाषांचा पंडित होता. आळवारांच्या युगानंतर तमिळ- 
नाडमध्ये जे_भक्तकवि होऊन गेले, त्यांत हा विशेष प्रसिद्ध 
आहे. कोण्या चेट्रियारच्या रखेलीपासून याचा जन्म झाला, 
असें सांगतात. हा सुब्रह्मण्याचा परमभक्त असून त्याच्या 
मंदिरांत चौघडा वाजवीत असे. त्याविषयीं एक आख्यायिका 
सांगतात, ती अशी -- 

एकदा तो सुब्रह्मण्याच्या पूजेस बसला असतां तिथला राजा 
मंदिरांत आला. पुर्जृत मग्न असल्यामुळे याने राजाला उत्थापन 
दिलें नाही. त्यामुळे राजाला क्रोध येऊन त्याने अरुणगिरि- 
नाथरला केदेंत टाकलें. राजा म्हणाला, को “तूं जर खरा 
भक्‍त असशील, तर सुन्रह्मण्य तुझी मुक्तता करील. ' आणि 
घटना तशीच घडली. सुब्रह्मण्य मोरावर बसून तिथे आला व 
त्याने त्याची सुटका केली. त्याच्याच कृपेने अरुणगिरिनाथर 
हा पुढे कवि झाला. र | 

याचा सरवेप्रसिद्ध ग्रंथ तिसप्युहळू हा आहे. याचा अथ 
* पवित्र स्तुति ' असा होतो. या ग्रंथांत अरुणगिरिनाथरने 
सुब्रह्मण्याचें विविध प्रकारे स्तवन केले आहे. हा ग्रंथ त्याच्या 
अनेक पद्यांचा संग्रह आहे. पळनि, तिरुच्चेंदुर, इ. सुब्रह्मण्याच्या 
क्षेत्रांत जाऊन त्याने या पद्यांची रचना केली आहे. त्याने 
एकंदर १६ हजार भक्तिगीते रचली, असें सांगतात; पण 
त्यांतलीं दोन हजार परद्येंच आज उपलब्ध आहेत. हीं गीतें 
विविध तालांत आणि छंदांत निबद्ध आहेत. या गीतांची सुरावट 
आणि शब्दशक्ति आश्‍चर्यकारक आहे. याच्या काव्यांत संस्कृत 
शब्दांचें प्रमाण अधिक असलें, तरी त्यांतला भक्तीचा प्रवाह 
प्रसच आणि सुबोध आहे. या गीतांत आध्यात्मिक सुगंध भरून 
राहिला आहे. या ग्रंथामुळेंच त्याला ' चंदपवल्लप्पेरुमन्‌ * ही 
पदवी मिळाली. 


याशिवाय कंदरनुभूति, कंदरअंदादि, भूतवेतालवगुप्पु, 


अरुगगिरिनाथर 


अलंकारम्‌, हे याचे आणखी ग्रंथ आहेत. 

तिकडील शिवभक्तांमध्ये तिरुप्पुहळ्‌ या ग्रंथाला विदेष 
स्थान आहे. शिवाच्या आणि सुब्रह्मण्याच्या मंदिरांतून त्याचे 
पाठ चालतात. मुलांना रागदारीसह तीं पदें शिकवितात. 
'कातिक भासांत पहाटे उठून तिकडील शिवभक्त वाद्यांच्या 
साथीवर तिरुप्पुहळ्‌ गात गांवांतून हिंडतात व मंदिर-प्रदक्षिणा 
करतात. या पदांच्या गायनाने त्रिविधताप नष्ट होतात, अशी 
तिकडील शिंवभक्तांची श्रद्धा आहे. [त. सा. सं.; डि. सा. 
इं. म्यु. म्यु.] 


र एक सूक्तद्रष्टा. याच्या एका क्ररचेंत यज्ञांत 
अरुण वतहूव्य बरळि दिल्या जाणार्‍या किवा त्यानिमित्त 
'सोडण्यांत येणार्‍या पक्षूंची यादी दिली आहे ती अज्ली -अइव, 
-बैळ, गवा, वांझ पश आणि मेंढा ( क्र. १०. ९१. १४). 
पशूचें हनन करण्याऐवजीं त्याचें उत्सजंन करणें हा पर्याय 
'वेदकाळांतच चालू झाला असावा, असें यावरून वाटतें. 


(१) पृथूदक क्षेत्राजवळची एक नदी. इंद्राला 
जस्णा ब्रह्महत्येपासून मुक्‍त करण्यासाठी इथे सरस्वती 
अरुणेला मिळाली. 

(२) कौशिकी नदीची एक शाखा. नेपाळांत सात कोसी 
नद्या आहेत, त्यांतली ही सर्वांत महत्त्वाची आहे. [ हि. ध. ] 


क हा पर्वत केलासाच्या पश्‍चिमेस आहे. हें एक 
अरुणाचठ दुद्यक्षेत्र आहे. ब्रह्मा व विष्णु या दोघांत श्रेष्ठ 
कोण, याविषयीं वाद चालला असतां, शिव त्या दोघांमध्ये 
'स्तंभरूपाने उभा राहिला. शिवाने, या स्तंभाचे आदि-अंत जो 
जाणील तो श्रेष्ठ, असें त्यांना सांगितलें. ब्रह्मदेव त्या स्तंभाचें 
अग्र शोधण्यासाठी निघाला; पण त्याला तें सांपडलें नाही. 
विष्णुहि स्तंभाचें मूळ शोधण्यासाठी जाऊन अयशस्वी ठरला. 
पण ब्रह्मा ' आपण शोध लावला, ' असें खोटे बोलला आणि 
विष्णूने मात्र सत्य तें सांगितलें. त्यावरून श्िवाने ब्रह्मदेवाला 
अपुज्य ठरविलें. हा स्तंभ अरुणाचल क्षेत्री प्रकट 
इथे शिवपुजा मुक्तिप्रद मानलेली आहे. पाहा- 
[ शिवपुराण |] 


झाला म्हणून 
अरुणगिरि. 


अ चि (१७११-१७८८ इ. स.) तंजा- 
रुणाचल कावरायर ऊर जिल्ह्यांतल्या तिलैयादि या 


गांवीं याचा जन्म झाला. रामनाटकम्‌ हें यांचें तमिळ भाषेतले 
'रामायणावरील महाकाव्य होय. त्याच्या शिष्यांनी त्याला 


र्र्ढ 


भारतीय संस्कृति कोश 


संगीताचा साज चढविल्यामुळे तें अल्पकाळांतच लोकप्रिय 
झालें. या महाकाव्याचें पहिलें संकीतंन श्रोरंगम्‌च्या मंदिरांत 
झालें. [ डि. सा. इं. म्यु. म्य. ] 


अरुणोद मेरूवरील एक पवित्र सरोवर. [ पु. इं.] 


अस्णो रात्रीचा शेवटचा अर्धा प्रहर अथवा सूर्योदया- 
"णादय पुर्वी चार घटिका, हा अरुणोदयाचा कराल 
मानलेला आहे. [हि. ध. ] 


अरुणोदा मंदराच्या शिखरावरून वाहणारी आज्ररसाची 

* नदी. ही पुर्वेला इलावृतवर्षांतून वाहते. हिच्यांत 
पार्वतीच्या दासी असलेल्या अप्सरा स्तान करतात. [ भाग. 
पु.५. १६. १७-१८] 


कस्द्रा ( सं आर्द्रा) तमिळनाडमव्ये मार्गशीर्षाला साग कि 
अस म्हणतात. त्या मासांत, आर्द्रा नक्षत्र येईल त्या 

दिवशीं नटराजाची पूजा करून सण साजरा करतात. रद ही 
आद्रेची देवता आहे. नक्षत्रांच्या द्वारे विशवांतल्या अदृश्य 
शक्‍तींचा प्रवाह मानवापर्यंत येत असतो. त्याचा स्वीकार 
करायचा तर मानवाचें शरीर शुद्ध असायला हवें व त्याच्या 
ठिकाणीं इच्छाशकक्‍्तिहि प्रबळ असायला हवी. अरुद्रा नक्षत्रावर 
नटराज शिवाची पूजा केल्याने मानवाला शुद्धता व 
इच्छाशक्‍्ति हीं दोन्ही प्राप्त होतात, अक्षी त्या लोकांची 
श्रद्धा आहे. 

कलि नांवाचा एक पदार्थ या दिवशीं शिवाला अर्पेण 
करण्याची प्रथा आहे. त्याच्या मागची कथा अशी- सेंदनार 
नांवाचा एक मोळक्या होता. तो सर्पण विकन आलेल्या द्रव्यांत 
एका शिवभक्ताला भोजन घाली. एके दिवक्षीं पावसाने लाकडे 
ओलों झाल्यामुळे तीं कोणी विकत घेईना. त्या दिवशीं त्याला 
द्रव्याऐवजी फक्त थोडें पीठ मिळालें. त्या पिठाचा त्याने कलि 
हा पदार्थ वनविला. मग तो एखाद्या शिवभक्ताची वाट पाहू 
छागळा. एवढ्यांत नटराज वृद्ध ब्राह्मणाच्या रूपाने त्याच्या” 
पुढे आला. मोळक्याने त्याला कलि दिला. तो घेऊन नटराज 
मंदिरांत आला. दुसर्‍या दिवशीं लोकांना तो पदार्थ मंदिरांत 
सांडलेला आढळला. लोकांनी प्रसाद म्हणून त्याचें ग्रहण केलें 
तेव्हापासून हो प्रथा पडली. १ 

चिदंबरम्‌ प्रमाणेच पेरूर, कुट्टालम्‌, तिनेवेल्लि, मुरा, 
तिरुवलनागडु या ठिकाणींहि हा सण करतात. [सा. इं. फे. 


खंड पहिला 


अरुंधती वसिष्ठाची भार्या. मेधातिथि मुनीने ज्योतिष्टोम 
र्धता केला, त्या वेळीं ही यज्ञकुंडांतून उत्पन्न झाली. ही 
पुर्वजन्मांत ब्रह्मदेवाची मानसकन्या संध्या होती. ही चंद्रभागेच्या 
तीरीं वाढली. पुढे ब्रह्मदेवाच्या सांगण्यावरून मेधातिथीने तिला 
शिक्षणासाठी सावित्रीकडे ठेवलें. वारा वर्षे पुर्ण झाल्यावर एका 
उद्यानांत योगायोगाने हिची आणि वसिष्ठाची गांठ पडली. 
वसिष्ठ तिच्या रूपावर भाळला. पुढे सावित्रीने त्या दोघांचे 
लग्न लावून दिलें (कालिका पु. २३). 

ही वसिष्ठाला केव्हाहि विरोध करीत नसे, म्हणून हिचें 
अर्धती असें नांव पडलें, अशी त्या नांवाची व्युत्पत्ति आहे. 
हिला महापतिद्रता मानलेले आहे. ही वसिष्ठाला सोडन 
केधीच राहत नाही. सप्तर्षीमध्ये वसिष्ठाच्या शेजारीं हिचें 
स्थान आहे. गगनमंडळांत हिची तारका मंदप्रभ आहे. 
अरुंधती दिसेनाशी झाली, को सहा महिन्यांत माणसाचा मृत्यु 
ओढवतो, असा लोकसंकेत आहे. कृत्तिका या इतर सहा 
कपोंच्या भार्या होत. त्यांचीं रूवें घेऊन एकदा स्वाहेने 
अग्नीशीं संभोग केला. पण तिला अरुंधतीचें रूप मात्र घेतां 
आले नाही, अशी कथा वनपर्वांत आहे. विवाहांत ववूला 
अर्धतीचें दर्शन घडवितात. 

एकदा हिला आश्रमांत ठेवून सप्तर्षी फळेंमुळें आणण्यासाठी 
हेमाल्यांत गेले. या कालांत बारा वर्षाचें अवर्षण पडलें. 
त्यामुळे हिमाल्यांतून सप्तर्षी परत आलेच नाहीत. अश्या वेळो 
शव ब्राह्मणाच्या वेषाने तिची सत्वपरीक्षा घेण्यासाठी आला. 
हेघ्याजवळ त्याला देण्यास कांहीच नव्हतें; म्हणून हिने 
साला लोखंडी वोरें दिलीं. ब्राह्मणाने तिळा तीं शिजत 
ठवायळा सांगितलीं. तीं शिजत लावून ती त्याच्याशीं तत्त्व- 
चर्चा करीत बसली. त्यांचें वोलगें चालू असतां बारा वर्षे 
नकेळत उलटून गेलीं. एवढ्यांत सप्तर्षी फळेंमुळें घेऊन परत 
आले. त्या वेळों शिवाने निजरूपांत प्रकट होऊन अशंधतीच्या 
उपाची प्रशंसा केली. त्या दिवसापासून तें स्थान बदरपाचन- 
पीच म्हणून प्रसिद्ध झालें (म. भा. शल्य. ४८). 

तिच्या दुर्धर पातिब्रत्यामुळे कृत्तिक्रांत हिंचा समावेश झाला 
नाही. पण तमिळ-तेलुगु भाषांत मात्र हिचा ' सात बहिणी 'त 
अतर्भाव आहे. दक्षिगेंतळे माडिगा लोक तिला अरंजोथी 
स्हेणतात व अगस्त्याची पत्ती समजतात. मग प्रश्‍न असा 
सतो, को अगस्त्यापासून हिंची ताटातूट कां झाली ? त्याचेंहि 
स्पष्टीकरण माडिगांच्या कयत सांपडतें-- 

'रकदा एक तरुण परगांवाहून रात्रीं घरीं आला व पत्नीला 
ग उठवितां तिच्या शेजारीं झोपला. तिला परपुरुषाची शंका 


यऊन तिने त्याला लाथ मारली. तेव्हा त्याने तिला झापले, 
भा. सं. को. १ ष्‌ 


श्ऱ्प्‌ 


असंधतो व्रत 


को “तू पुढील जन्मीं माडिंगा होशील.' तें ऐकून त्याच्य 
सासर्‍याने त्यालाहि प्रतिक्षाप दिला, की “ तूं पुढील जन्मीं 
देवदासीचा पुत्र होशील. ' 

त्याप्रमाणे अरुंधती माडिंगा जातींत जन्मली व तो देव- 
दासीपुत्र झाला. कांही कालाने तो मूठभर वाळू, लोखंड व 
चिचेची पानें घेऊन तिच्याकडे आला. त्याला वाळूचा भात, 
लोखंडी डाळीचे वरण आणि चिचेच्या पानांची पत्रावळ 
वनविणारी पतिब्रता स्त्री पत्नी म्हगून हवी होती. अइंधतीने 
तें अद्भुत कृत्य करून दाखविलें. पूढे त्या दोवांचें लग्न झालें. 
तें तिच्या बापाला आवडले नाही. त्याने जावयाला ज्ञाप दिला, 
को “ तूं दक्षिणेचा तारा होशील ' आणि मुलीला शापलें, की 
“ तू उत्तरेकडची तारका होशोल. ' त्यामुळे त्या दोघांची 
ताटातूट झाली (लो. सा. रू.). 

हूरचें दुसरें नांव ऊर्जा असें होतें. चित्रक्रेते व इतर 
सात क्षि यांची ही माता समजली जाते (भाग. पु. ४. १. 
४०). शक्‍ति हा हिचा आणखी एक पुत्र होय. हिते योगाचें 
फल प्राप्त होण्यासाठी देवीच्या १०८ नांवांचें ध्यान केलें. 
[पु. इं. ] 


रेवती स्त्रीव्रत. चेत्र शु. ३ येस प्रारंभ. याचा विधि 
रुधतात्रत असा --त्रिरात्र उववास करतात. कलशावर 
पुर्णपात्रांत अरहुंधतीची सुवर्णमूति मध्यभागीं बसवून तिच्या 
दोहीं अंगीं वसिष्ठ व धर्व यांच्या मूति बसवितात हिच्या 
ध्यानाचा श्‍लोक पुढीलप्रमाणे -- 
ध्यायामि दिव्यरूपां तां वसिष्ठस्य प्रियां शुभाम्‌ । 
पतिब्रतां पुण्यशोीलां सोभाग्येकनिकेतनास्‌ ।। 

अर्थ -- वसिष्ठपत्नी, दिव्यरूपा, पुण्यक्षील पतिव्रता, सौभो- 
ग्याचें एकमेव स्थान अशा अरुंधतीचें मी घ्यान करतें. 

नंतर षोडशोपचारे पुजा, अध्येदान व प्रार्थना. वंशपात्रांत 
सौभाग्यवायन ठेवून त्याचें व सुवणंमूर्तीचे ब्राह्मणास दान. 
चार दंपतींची पूजा व भोजन. उद्यापनाच्या वेळीं तिळ व समिधा 
यांचें १०८ हवन, सुवासिनीपूजा, दंपतीभोजन व शकक्‍त्यनुसार 
कांस्यपात्र, दीप, आरसा, चामर, घोडा व शय्या यांचें दान. 
व्रताचे फल - सौभाग्यप्राप्ति. याची कथा अशी -- 

एक विद्वान्‌ ब्राह्मण होता. त्याला एक रूपवती कन्या . 
होती. बालवयांतच तिला वैधव्य प्राप्त झालें. त्या दुःखाने 
घराबाहेर पडून यमुनेच्या तीरावर ती तप करूं लागली. 
एके दिवशीं शिव-पार्वती फिरत फिरत त्या ठिकाणीं आलीं. 
त्या मुलीची ती दशा पाहून पार्वतीला दुःख झालें. तिने तिच्या 
वैधव्याचें कारण शिवाला विचारलें. शिव म्हणाला-- 


अरुंधतोत्रत 


“ ही वालिका पूर्वजन्मी ब्राह्मण पुरुष होती. त्या ब्राह्मणाने 
एका सुंदर स्त्रीशी विवाह केला व कांटी दिवसांनी तो 
प्रवासाला गेला तो परत आलाच नाही. त्या स्त्रीला सर्व 
आयुष्य पतीवांचून कंठावे लागलें. अश्या प्रकारें पत्नीचा त्याग 
केल्याचें प्रायश्चित्त त्या ब्राह्मणाला भोगावें लागलें. तोच आता 
या मुलीच्या रूपाने जन्माला आळा असून आजमितीस वेधव्य- 
दु:ख भोगीत आहे. ” 

क्रिवाने सांगितलेला हा वृत्तांत ऐकून पार्वतीला करुणा 
आली. तिने तिच्या पापाच्या निष्कृतीचा उपाय शिवाला 
विचारला. त्याने त्या स्त्रीला अरुंधतीव्रत उपदेशिलें. त्या 
विधवा मुलीने तें केलें व त्या पुण्याने ती पापमुक्त होऊन 
स्वर्गाला गेली (बव्रतराज) . 

या व्रतांत वसिष्ठाची मूति करायला सांगितली आहे, ती तो 
अरुंधतीचा पति म्हणून व ध्हर्वाची मूति करायची ती अक्षय्य- 
तेचें प्रतीक म्हणून. विवाहाच्या वेळीं ववूला ६ृ९वदर्शन करायला 
लावतात, त्यांतहि अक्षय्य सौभाग्य लाभावें हाच हेतु असतो. 


द. भारतांतील एक दोतकरी जात. ते स्वतःला पटणीस 
अरुध (मुसलमान) पुरुष व ओडिया स्त्री यांचे वंशज 
मानतात. यांना नायको, पाटरो, पोधातो, इ. किताव आहेत. 
यांच्यांत अशी समजूत आहे, को आपल्यांतल्या पुरुषांचा 
अथर्ववेदाशीं व स्त्रियांचा यजुवेंदाशीं संबंध आहे. अरुव 
कोणत्याहि इस्लामी समारंभांत भाग घेत नाहीत वा नमाज 
पढत नाहीत. पुष्कळसे लोक हिंदु दैवतांनाच भजतात. ते 
मृतांना पुरतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


तमिळनाडमवध्ये त्रेसष्ट लेव संत डो 
अरुवत्तमरूवर गळे मब य गेजोवीजका नया, 
त हणतात. पेरिय 
पुराणम्‌मध्ये यांचीं चरित्रे विस्ताराने दिलेलीं आहेत. तिकडील 
सणावारांत या संतांच्या पुण्यतिथी पाळतात व त्यांचें प्रात:- 
स्मरण करतात. 


वष विध्य पर्वतावरील एका प्राचीन जनपदांतळले लोक 

रूप [मत्स्य पु. ११३. ५४] 

हरे एक जात. हा शब्द आर्य या शब्दावरून बनलेला 
र॒द्विसतो. हे लोक मध्यप्रदेश व त्रिवांकुर या भागांत 

राहतात. हे महाराष्ट्रांतूत तेलंगणांत व तिकडून चांद्याकडे 

गेळे असावे. हे सर्वे ब्राह्मणी धर्मविधि ब्राह्मण प्रोहिताच्या 

द्वारे करतात; पण ब्राह्मणाकडे अन्न मात्र घेत नाहीत. हे 


जद 


भारतीय संस्कृति कोश 


ब्राह्मण, बनिया व कोमटी या लोकांना आपल्या जातींत घेतात. 
सोयर व सुतक पंधरा दिवस पाळतात. [म. ज्ञा. को. ] 


अरेन उत्तर भारत व पंजाव या ठिकाणीं राहणारी एक 
___ जात. हे वहुतेक मुसलमान आहेत. कांबोज लोक 
वाटल व त्यांच्यापासून ही जात बनली. हे शेतीवर उपजीविका 


करतात. [ सु. वि. को. ] 


चि तमिळनाडमधलळें एक धा्मिक्र नृत्य. 
अरेय्यरनटनम॒ - ह 
* श्रीरंगम्‌ व इतर वैष्णव मंदिरांमधून 


मार्गशीष महिन्यांत हें नृत्य करतात. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु.] 


अरोगा गव क्षेत्रांतील एक देवता. ही रोगनाशक आहे. 
त्स्य पु. १३. ४१ ] 

अरोरा उत्तर भारत व पंजाब येथील एक जात. या जातींत 
सर्व धर्माचे लोक आहेत; पण मुसलमान फारच 

कमी आहेत. हे खत्री लोकांसारखे दिसतात. अरोरा या 

नांवाची एक प्राचीन राजधानी होती. हे लोक तिथून 

पंजाबांत गेल्यामुळे त्यांना हें नांव पडलें असावें. पंजाबांत है 

लोक सावकारी करतात. [ सु. वि. को. ] 


अब >. फाल्गुन शु. ७ मी. काम्य ब्रत. सूर्यपूजा, 
कपुटतप्तमी ३... उ. ७सी-काम्य अतः ता 
र निराहार व अष्टमीस तुळक्ीपत्राए 
रुइच्या पत्राचे प्राशन, हा या व्रताचा विधि आहे. फल-- 
व्याधिनाश. [ भविष्य पु. ] 


अकमव र पिशाचगण. हे ठेंग व वानरसवृश असून 
न कि , <* डी 
रक्षावर राहतात. [ पु. इं. ] 


अकंविवाह अके म्हणजे रुईचें झाड. त्याच्याशीं एखाद्या 

क पुरुषाने विवाह करणें, याला हें नांव आह 
रुइला सूयकन्या मानलेले आहे. एखाद्या पुढयाच्या दोत बायका 
मृत झाल्या, तर तिसऱया स्त्रीशीं लग्न केल्यास दोघांपैकी 
एखाद्याला अवमृत्यु येऊं नये, यासाठी हा विधि आहे. 
दानिवारीं वा रविवारी हस्त नक्षत्रावर लगुष्पयुकत रुईजवळ 
जाऊन प्रथम पुण्याहूवाचनादि कृत्ये करतात. कन्यादाता 
म्ह्णून आचार्य निवडत.त. रुईच्या झाडावर छायेसहित सूर्याची 
रजा करतात. नंतर रुईला शुभ्र वस्त्राने वेढन विवाहेच्छ 
पुरुष सूर्याची प्रार्थना करतो --- र 


खंड पहिला 


त्रिलोकवासिन्‌ सप्ताइ१व छायया सहितो रवे । 
तृतीयोद्वाहजं दोबं निवारय सुखं कुरू ।। 
अर्थ -- त्रैलोक्यांत वास करणार्‍या, सात अदवांच्या रथांत 
वसगार्‍या आणि छायेसहित असणाऱ्या हे सूर्या, (मी करणार 
असलल्या) तिसर्‍या विवाहापासून उत्पन्न होणारा दोष दर 
करून (मला) सुख दे. 
नंतर कन्यादाता आचार्य, वराची मधपर्क पुजा करून 
केन्थादान करतो. त्यानंतर कंकणें बांधतात. रुईच्या चारी 
दिश्यांस चार कलशांवर विष्णूची स्थापना करून त्याची पुजा 
करतात. नंतर 
देण करतात. शेवटीं श्ांतिसूक्त म्हणतात 


अकंत्रत तिथित्रत. उभय पक्षांतल्या षष्ठी व सप्तमी या 
"५५ तिथरींस हें व्रत करतात. सूर्यपूजा व रात्रौ भोजन 
असा याचा विधि आहे. व्रतावधि एक ववं. [हे. ब्र. ] 


अवर तिथित्रत. याचा आरंभ फाल्गुन शु. ७ 
ग्याठ तती 1 ययात पतात ते ता 

मी पासून करतात. ब्रतावधि दोन वर्षे. 
शसपूजा हा यांतला मुख्य विधि आहे. [ हि. ध. ] 


अक तय. तिथिब्रत. व्रताचा आरंभ उत्तरायणांत रविवारी 
सप्तमा 

शुक्लपक्षांत सप्तमी येईल, त्या दिवसापासून 
करतात (पद्म पु. ५. ७५. ८६-१०६). या व्रताची देवता 
सूय आ 


ब्रतावधि दोन वर्ष. पंचमीस एकभुक्त, षष्ठास 
नक्तभोजन सप्तमीस उपवास व अष्टमीस पारणा, असा याचा 


विधि आहे. ब्रतकाळांत रुईच्य़ा पानाच्या द्रोणांतून पाणी 
पितात. [ हे. ब्र. ] 

अकोष्टमी तिथिब्रत. ब्रतारंभ शु. ८ मीस रविवार असेल 
वी त्या दिवसापासून करतात. या बव्रतांत उमा- 
क्र 


रेजेच विधान आहे. [ हि. ध. ] 


अध्य षोडशोपचार पुजेंतला चौथा उपचार. अर्घ्यांची 
व्याख्या याज्ञवल्क्य पुढीलप्रमाणे सांगतो -' दुर्वासषेप- 
उप्पाणां दत्वाघ॑ पुर्णमञ्जलिम्‌ 'च्च्देव, पितर व वंदनीय व्यक्‍ती 


यांस दुर्वा , मोहर्‍्या व फुलें यांसह ओंजळभर उदक देणें याचें 


* अर्धार्थमुदकम्‌ ' अर्ध च पूजा. तिच्यासाठी जल 
(विग्रह कोश) . संध्येंतला व व्रतांतला एक विधि. 
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[म व आचार्याला गोप्रदान करून विधि 


अर्चनभक्ति 


संध्येंत ओंजळभर उदक घेऊन सुर्याभिमुख उभें राहतात व 
व्याह्तिपूर्वक गायत्री मंत्र म्हणून ती ओंजळ त्रिवार पाण्यांत 
सोडतात. निरनिराळ्या व्रतांत आणि स्तानविधींत त्या त्या 
देवतांना उद्देशून अर्ध्येदान करायचे असतें. व्रताचे अर्ध्य क्षाग्रे 
अक्षता, तिल, ब्रीहि, यव, माप, प्रियंगु व सिद्धाके या द्रव्यांनी 
युक्‍त असावे (पारिजात), किवा गंध, पुष्प, अक्षता, यव, 
कुशाग्र, तिल, सर्प ( मोह्यया ) व दुर्वा यांनी युक्‍त असावें 
(व्रतराज). प्राचीन काळीं अरध्ये हा आतिथ्याचा एक भाग 
होता. अभिज्ञान श्ञाकुतल नाटकांत दुष्यंत आश्रमांत आलेल 
हल्यावर अनसूया शकुंतलेला म्हणते - 
हला शकुतले, गच्छोटजम्‌ । फलमिश्वमघंसुपहर । 
(अ. झ्या. १) 
अर्थ -- गडे शकुंतले, पर्णकुटींत जा (आणि अतिथीसाठी ) 
फलयुक्‍्त अर्घ्य घेऊन ये. ' पाहा-संध्या, पूजा. 


आ. पुजाविधानांतलें एक पात्र. हें वनस्पतीचे किवा 
अध्ययात्र पानांचे किवा समुद्रांत उत्पन्न होणार्‍या शंख- 
शिपल्याचें करावें, असें पृथ्वीचन्द्रोदय या ग्रंथांत सांगितलें 
आहे. तें सोनें, रुपें किवा तांबे यांचें करावें, असें हेमाद्रि 
सांगतो. [ नि. सि. ] 


0_ (इ. स. ९ वें शतक) एक ताकिक आचायं. याने 
अचत घर्मकोर्तीच्या ग्रंथावर हेतुविदुविवरण नांवाची टीका 
लिहिली आहे. मूळ संस्कृत पुस्तक उपलब्ध नाही. फक्त 


तिबेटी भाषान्तर तेवढें मिळतें. या टीकेचे चार भाग आहेत 
[म.च.को.] 


का. हेरण्यस्तूप एक सूक्तद्रष्टा. याने सृष्टीच्या उत्पत्ती- 

| विषयीं पुढील प्रक्रिया सांगितली आहे- 
जगत्प्नेरक सवित्याने ज्या पोकळींत तारकांच्या समद्राला स्थिर 
केले, तिथेच तो उचंबळून गेला. या पोकळींतच भर्मि उत्पन्न 
झाली. तिथूनच रजोलोक निघाला आणि त्याच आकाशांत 
नक्षत्रे आणि पृथिवी यांचा विस्तार झाला. त्याच्या मागन 
अमर विभूतींचा लोक, व त्याच्या प्रभावाने यज्ञरूप पवित्र 
सामथ्य उत्पन्न झाले. या जगत्प्रेरक सवित्यापासूनच सुपर्ण 


प्रथम उत्पन्न झाला. तो सवित्याच्या अनुशीलनाप्रमाणे 
चालतो ( क्र. १०. १४९ ). 


* अचेनम्‌ देवतापुजनम्‌ ' (हलायूध). गंध- 


धि टर 
अचनभाक्‍्त पुष्पादि लौकिक पुजासाहित्य घेऊन किवा 


अचंनभक्ति २२८ 


तें घेतल्याचें मनाने कल्पून श्रद्धापु्वक भगवंताची पूजा करणें 
याला अर्चनभक्ति म्हणतात. प्रतिमा, स्थंडिळ, अग्ति, सूर्य, 
जल, हृदय, गाय व ब्राह्मण हीं पूजेची आठ अधिष्ठानें आहेत. 
पहिलें मुख्य; तें न मिळाल्यास दुसरें व मग क्रमाने आठा- 
पर्यंत कोणतेंहि अधिष्ठान अर्चनासाठी घ्यावें, असें सांगितलें 
असून अधिष्ठानपरत्वें परजाविधींत फरकहि सांगितला आहे. 
गृहस्थाने विशेषतः अर्चनभक्तिच करावी असें भागवतांत 
म्हटलें आहे (१०-८४.३). सन्मार्गाने मिळविलेल्या द्रव्याचा 
अर्चेनभक्‍तीसाठी विनियोग करणें, हें पुण्यकारक मानलेले आहे. 
यपाहा--भक्ति, पुजा. 


0 -_. एक सुक्तद्रष्टा. पांचव्या व आठव्या 
अचनानस आत्रय अंडळांत मिळून याच्या नांवावर तीन 
सूक्ते आहेत. * ईश्वर हा प्रिय आणि सुखमय असून तो 
कोणाचाहि धात करीत नाही; तेव्हा आपण त्याच्या सेवेला 
लागावें' असा विचार याने मांडला आहे (क्र. ५.६४.३.). 
वैदिक त्रररषींचे अधूनमधून प्रकट होणारे अशा प्रकारचे विचार 
पुढील भक्‍्तिमागर्चि बीजारोवण करतात. हा क्र्षि त्यावा- 
इवाचा पिता असून मित्रावरुणांनी याला अनेक प्रकारें मदत 
केली आहे (क्र. ५.६४.७). 


जु तिसरा पांडव. याचा जन्म इंद्रमंत्राच्या प्रभावाने 
ज़ हिमालयाच्या शतशृंग नांवाच्या पर्वतावर ज्ञाला. 
याला मध्यम पांडव असेंहि म्हणतात. हा सव्यसाची धनुवंर 
होता. याने आपल्या आयुष्यांत अनेक महान्‌ पराक्रम केले. 
याला अग्नीपासून गांडीव धनुष्य, दोन अक्षय्य भाते व कपि- 
ध्वज रथ, मयासुराकडून देवदत्त नांवाचा महाशंख, इंद्राकडन 
कवचकुंडले व शिवाकडून पाशपतास्त्र मिळालें. राजसूय 
यज्ञाच्या प्रसंगीं याने पूर्वेचा दिग्विजय केला. भारतीय यद्धांत 
कर्णाला यानेच मारलें. श्रीक्रृष्णाशीं याची सख्यभक्ति होती. 
युद्धारंभीं हा मोहग्रस्त झाला असतां श्रीकृष्णाने याला गीता 
उपदेशिली. क्रष्णार्जूुनांना नर-नारायणांचे अवतार मानलेले 
आहे. वयाच्या १०६ व्या वर्षीं पांडवांच्या महामरस्थानांत 
हा हिमालयावर मृत्यूमुखी पडला. याला द्रोपदीपासून 
श्रुतकीति, सुभद्रेपासून अभिमन्यु, चित्रांगदेपासून वभ्र- 
वाहून व उळूपीपासून इरावान्‌ असे पुत्र झाले. पाहा--- 
महाभारतकथा. 


( १५८१-१६०६ इ. स.) शीखांचा ५ वा 


0_ ४ 
अजुनासह ी 
झुनासह गरु. रामदासानेतर हा गुरुपदावर आला. हा 


भारतीय «| कोदा 


प्रतिभावंत कवि, तत्त्वज्ञानी, व्यवस्थापक व मुत्सही होता. 
याने सर्वप्रथम शीखांचा पवित्र धर्मग्रंथ निर्माण करण्याचें काम 
हातीं घेतलें. त्याच्या काळापर्यंत गुरु नानकाचें चरित्र आणि 
त्याचें काव्य एवढ्यापुरताच त्यांचा * ग्रंथसाहिव ' मर्यादित 
होता. याने अत्यंत परिश्रम करून पूर्वगुरूंचीं वचनें एकत्र 
केलीं आणि स्वतःच्याहि काव्यांचो त्यांत भर घालून आदिग्रंथ 
अर्थात्‌ ग्रंथसाहिव विस्तृत केला. त्यामुळे सर्व शीखांच्या 
धामिक भावना या आदिग्रंथावर केंद्रित झाल्या आणि अना- 
यासें त्यांचें संघटन झालें. 

त्याने आणखी एक महत्त्वाची गोष्ट केळी. अमतसर येथे 
सुवर्णमंदिर वांधून अखिळ श्ीख समाजाला एकच एक असें 
पवित्र क्षेत्र निर्मून दिलें. हेंच क्षेत्र पुढे त्यांच्या धर्मकार्याचेंहि 
केंद्र बनलें. आदिग्रंथ किवा ग्रंथसाहिव याला धार्मिक कायद्याचे 


गुरु अर्जुनसिह 


स्वरूप प्राप्त होतांच धमंगुरु हा ज्लौखांचा शास्ताहि बनला. 
त्याच्या मठा 


“ठाहा राजदरवाराचें स्वरूप प्राप्त झालें. शीख 
समाज जेव्हा गर्ूकडे 
अर्जूनसिहाने धर्मसंस्थे च्या 
सुरू केली. 

खे समाजाला आत्मसंरक्षणासाठी समथ करगे, ही 
अर्जुनसिहाची सर्वांत श्रेष्ठ कामगिरी होय. त्याने शीखांतले 
साहस, उत्साह, स्वाभिमान, इ. सद्गुण वाढीस लावले. धर्म- 
प्रसार करणार्‍या श्ीखसमाजाची अर्जूनसिहाने राष्ट्रीय संस्था 
बनविली. नानकापासून चालत आलेल्या धर्मसभेला त्य़ाने 
कायदे मंडळाचें स्वरूप दिलें. झोपड्यांच्या जागीं भव्य राज- 


राजा म्हणून बघू लागला, तेव्हा 
पोषणासाठी कर घेण्याची पद्धत 


खंड पहिला 
वाडे उभे केळे. जपमाळेऐवजी तलवार हातीं धरली. त्याने 
आपली धर्मसंस्था वैभवसंपन्न केली; पण तो मात्र स्वतः 
अत्यंत साधा राहिला. 

अर्जुनसिहाच्या या संस्थेला मोगल दरवारींहि 
झालें. त्याच्याजवळचें 
कारण होत्या. 

त्यानंतर एके दिवशीं चंदुलाल नांवाचा मोगलांचा दिवाण 
अर्जुनसिहाकडे आला. अजूनसिहाचा पुत्र हरगोविद याला 
आपली कन्या देण्याच्या हेतूने तो तिथे गेला होता; पण 
“माझी मुलगी सून करून ध्य़ा,' असें सांगतांना तो अशो कांही 
अरेरावीची भाषा बोलला, की अर्जूनसिहाने त्याची सोयरीक 
नाकारली. त्यामुळे चंदुलालचें पित्त खवळलें. लगोलग दिल्लीस 
जाऊन त्याने अकबराकडे अर्जुनसिहाबद्दल खोटेंनाटें सांगितलें. 
ता म्हणाला- 

“ अर्जनसिह मोगलांचें साम्राज्य उच्छेदून शीखराज्य स्थायू 
इच्छितो. त्याच्या आदिग्रंथांत महंमदी धर्माची निदा आहे.” 

अकबराने तें ऐकले; पण चंदुलालवर त्याचा विश्‍वास 
बसला नाही. त्याने तो ग्रंथ अर्जुनसिहाकडून मागून घेतला 
आणि बारकाईने वाचला; पण त्याला त्यांत कुराण किवा 
इस्लाम यांची निदा कुठेच आढळली नाही. अकबराने आदर- 


रवेक तो ग्रंथ अर्जनसिहाकडे परत पाठविला. चंदुलालला हात 
चोळीत स्वस्थ बसावें लागलें 


अकवबरानंतर जहांगिर गादीवर आला. त्याच्या कारकीदींत 
मात्र चंदुलालने आपला सूड उगवून घेतला. जहांगिराचा पुत्र 
खुस्रव. याने बापाविरुद्ध बंड केलें. त्यांत त्याचा पराजय 
झाला. तो सुरक्षित आश्रयासाठी अर्जुनसिहाकडे गेला व 
अजु नसिहाने क्षात्रधर्म म्हणून त्या शरणागताला आश्रय दिला 
चेढुळाळला तेवढें कारण पुरेसे वाटलें. त्याने अर्जूनसिहावर 
राजद्रोहाचा आरोप ठेवून जहांगिराकडून त्याला पकडण्याचा 
हुकूम मिळविला. त्याने अमसरला जाऊन अर्जुनसिहाला केद 
केलें व जहांगिरापुढे आणून उभें केलें. जहांगिराने त्याला 
कारागृहांत पाठविलें व चंदुलालला त्याच्यावर अधिकारी 
टहेणून नेमले. चंदुलालने त्याला म्हटलें, कौ माझी मुलगी सून 
केरून घेत असशील, तर अजूनहि मी तुझे प्राण वांचवीन. ' 
पण अर्जूनसिहाने त्या गोष्टीला स्पष्ट नकार दिला. चंदुलाल 
त्यामुळे अधिकच खवळला व त्याने अर्जूनसिहाला हालहाल 
करून ठार मारले. 

अर्जूनसिहाचा अंत झाला आणि तेव्हापासून शीख व मोगल 
यांच्यांत संघर्षाची ठिणगी पेटली. शीखांच्या दमनासाठी 
मोगलांनी नानाप्रकारचे अघोरी उपाय योजले. शीखांनी त्या 


हत्त्व प्राप्त 
द्रव्य आणि सेन्य या गोष्टी त्याला 


र्र्र 


अ्थवाद 


सर्वे संकटांना धैर्याने तोंड दिले. ज्ञीखांच्या इतिहासाला त्यामुळे 
निराळें वळण लागलें. अर्जूनसिहाच्या काळापर्यंत श्ीखांचा पंथ 
हा केवळ धामिक पंथ होता. पण तोच पुढे मुसलमानांचा कट्टा 
द्वेष्टा व रणगाजी असा एक राजकोय पंथ म्हणून संघटित 
झाला. पाहा-शोखधर्म. 


0 २ र 
अजुनक्षत्र एक पितृतीथं. [ मत्स्य पु. २२.४३ ] 

ली ९ प्राचीन लोक व देश. यांना प्रार्जून असेंहि 
जुनायन 


म्हणतात. प्रयाग येथील एका स्तंभावर समुद्र- 
गुप्ताने जिकलेल्या जमातींचीं जीं नांवें आहेत, त्यांत या 
लोकांचा उल्लेख आहे. समृद्रगुप्ताच्या राज्याच्या पश्‍चिम 
भागांत हे लोक स्थायिक झाले होते, असें दिसतें. या जमाती- 
च्या दोन्ही नांवांत अर्जून गब्द येतो. वर उल्लेखिलेल्या स्तंभ - 
लेखांत योधेय नांवाचा युधिष्ठिराचा एक पुत्र होता. त्याच्याशीं 
योवेय जमातीचा संवंध जोडला, तर अर्जनायन यांचा अर्जूनाशीं 
संबंध जोडतां येणें शक्‍य आहे. इतिहासकारांच्या मतें योधेय 
व अजूंनायन हे आप्तसंबंधी होते व ते मध्यप्रदेशांत राहत 
होते. पाहा-यौवबेय. [ ट्रा. ए. इं. ] 


झा जु त एक नदी. श्री.अय्यंगार यांच्या मतें ही व 
नावा नन्ही नद्या आंतत्या*पा जी 

हुदा या दोन्ही नद्या एकच असल्या पाहिजेत. 
[ तीर्थकल्प, पृष्ठ २८३ ] 


नौ ' अर्थस्य प्रयोजनस्य वादो वादनम्‌ । विध्यर्थ - 
थवाद,. प्रज्ञसापरं वचनम्‌ ' अर्थ 5 प्रयोजन, त्यासंबंधी 
बोलणें, म्हणजेच विध्यर्थाचें प्रशंसापर वचन म्हणजे अर्थवाद 
होय (न्याय कोश). हा पूर्वमीमांसेंतला पारिभाषिक शब्द आहे. 
* मंत्र-ब्राह्मणयोवेॅदनामधेयम्‌ "च वेदामध्ये मंत्र आणि ब्राह्मण 
असे दोन भाग असतात (आप. श्रौ. सू.) . मंत्रांत देवतांची 
अथवा कर्माची स्तुति असते व ते मंत्र निरनिराळया अनुष्ठा- 
नाच्या वेळीं म्हणायचे असतात. क्रियमाण कमंसंबंधींचा अर्थ 
त्या मंत्रामध्यें आलेला असतो. मंत्रभागामध्ये कांही छंदोबद्ध 
मंत्र असतात. त्यांना क्रक्‌ म्हणतात. आणि गद्यस्वरूप मंत्रांना 
यजुस्‌ म्हणतात. मंत्रभाग वगळून वेदाचा जो भाग शिल्लक 
राहतो, त्याला ब्राह्मण असें म्हटलें आहे. विधि, निषेध, 
नामधेय आणि अर्थवाद असे ब्राह्मणाचे चार विभाग शास्त्र- 
कारांनी कल्पिले आहेत. त्यामुळे मंत्र आणि ब्राह्मण मिळून 
वेदाचे पांच भाग होतात. 


अ्थवाद 


विशिष्ट मंत्र म्हणून विशिष्ट कमं करावे, त्याचप्रमाणे 
अमुक याग केल्याने अमुक फल मिळतें, अश्ा प्रकारें ज्या 
वाक्यांत कर्माची प्रेरणा असते, किवा ज्या वाक्यांत एखादें 
विधान केलेलें असतें, अद्या वाक्यांना विधि म्हणतात. “ अग्नि- 
होत्रं जुहुयात्‌ स्वगंकाम: - स्वर्गाची कामना असेल त्याने 
अग्निहोत्रहोम करावा, यासारखे अनेक विवि ब्राह्मणग्रंथांमध्ये 
येतात. एखादी गोष्ट करूं नये, असा निषेध ज्या वाक्यामध्ये 
केलेला असतो, त्याला निषेध म्हणतात. उदा० “नोपर्यासीत न 
मांसमरनीयात्‌ '। इ. ब्राह्मणभागास निषेध म्हणतात दर्भपुर्ण- 
मास, अग्निहोत्र, ज्योतिष्टोम इ. शब्दांना नामधेय म्हणतात 
अनेक अंग असलेल्या एका यागाच्या नांवास नामधेय म्हटलें 
आहे. विवि, निषेध व नामधेय वगळून उरलेल्या ब्राह्मणभागास 
अर्थवाद म्हणतात. 

निरनिराळया ब्राह्मण ग्रंथांमध्ये खूप मोठा भाग अथंवादा- 
चाच आहे. अर्थवादामध्ये अनेक कथा सांगितलेल्या असतात. 
एखादा विधि सांगितला, को त्या विधीने सांगितलेले कर्म 
करावें, अशी प्रेरणा मिळते. परंतु ' तें कर्म कां करायचें ? 
कम केल्याने काय होतें ? त्या कर्माचें माहात्म्य काय ? तेंच 
कम करणें कां चांगलें ?' इ. अनेक प्रश्‍न उत्पन्न होतात. या 
सर्वे प्रश्‍नांचीं उत्तरे देण्यासाठीच अर्थवादाची आवड्यकता 
असते. कोणत्याहि कर्माची निरनिराळया दष्टीने स्त्ति 
करायची, हें अर्थवादाचें मख्य प्रयोजन होय. “* अग्निहोत्र 
जुहुयात्‌ ' >> अग्निहोत्रहोम करावा, एवढें सांगन कोणी 
अग्निहोत्र घेऊन होम करण्यास प्रवृत्त होणार नाही तर 
अग्निहोत्र होम केल्यामुळें काय होतें ? त्याचें माहात्म्य 
काय ? पूर्वी त्यासंबंधी काय काय घडलें ? अग्निहोत्रहोम 
केल्यामुळ कोणाला कसा स्वर्ग मिळाला ? हें सर्व सांगितल्या- 
वरच अग्निहोत्रहोम करण्याची प्रवत्ति होऊं शकेल 

त्याचप्रमाणे एखादी गोष्ट करूं नये, एवढे सांगन तेन 
करण्याची प्रवृत्त होणार नाही, तर ती गोष्ट करण्यामळे 
काय वाइट हाते त सांगावें लागतें. अर्थवादामध्ये तें सांगित 
असत. अकरणीय गोष्टीची निदा करून ती गोष्ट सर्वथा 
त्याज्य करावी, हेच सांगण्याचा त्या ठिकाणीं उद्देश असतो 
तेव्हा एखाद्या विधीची स्तुति किवा निवेधाची निदा ज्य़ा 
वाक्यामध्ये अथवा भागामध्ये केळेली असते, तो अर्थवाद अशी 
आणखा एक व्याख्या उपलब्ध होते- स्तुतिनिन्दान्यतरद 
वाक्यम्‌ अथवाद: र्‍स्तुति किवा निदा यांपैकी एखाद्या गोष्टी- 
सवधी ज वाक्‍्प़ तो अर्थवाद होय निषेधवाक्यांनी एखाद्या 
गोष्टीची निदा केलेली असली, तरी तिचा उदेश निदा करणें 
हा नसुन जे विहित तें करावें, असें सांगण्याचा असतो याला 
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मीमांसाशास्त्रांत ' नहि निन्दान्याय ' म्हणतात (“न हि निन्दा 
निन्द्यं निन्दितुं प्रव्तते अपि तु विधेयं स्तोतुम्‌ । ' तंत्रवातिक 
ज. सू. २. ४. २१. वरील भाष्य) 
थैवादाचे स्तुति, निदा, परकृति व पूराकल्प असे चार भेद 
आहेत. ( गो. न्यायदर्शन २. १. ६४ ). यागिवाय गुणवाद 
अनुवाद आणि भूतार्थवाद असेहि तीन प्रकार मानलेले आहेत 
विरोधे गुणवाद: स्यादनवादो 5वधारिते । 
भूताथवादस्तद्वानादर्थवादस्त्रिधा मत: ।। 
(तन्त्रवातिक १. २.) 
याचे स्पष्टीकरण पुढोलप्रमाणे-प्रत्यक्ष, अनमान इ. प्रमाणांलीं 
ज्यांचा विरोध दिसतो, अशा अथवादवाक्यांना गुणवाद म्हूण- 
तात. अशा वाक्यांचा अर्थ लक्षणेने निराळा घेऊन मगच त्यांची 


एकवाक्यता करायची असते. 'यजमानो यूपः “यजमान 
हा यूप आहे, “आपो वै दर्भा: !--- आप: हे दर्भ आहेत, 
अग्नि: पशु: अग्नि हा पशू होय, अशीं अनेक अर्थवाद 


वाकय ब्राह्मणग्रंथांत येतात. त्यांचा अर्थ लक्षणेनेच घ्यावा 
गव. “'चूम धुवाग्तेदिवा वदत > लातीचा वरच दिवला 
दिसतो, हें वाक्‍य घ्या केवळ धूर नव्हे; तर प्रत्यक्ष अग्निहि 
दिवसा दिसं शकतो त्यामुळ वरील वाक्याचा अभिधाशक्तीने 
थे केला, तर तें वाक्य विरोधी ठरतें. अग्नि आणि सूर्य 
पाना आहुति देण्याचें विधान ज्या वाक्यांत केलें आहे, त्य़ा 
वाक्याची स्तुति करतांना अग्नि आणि सूयर यांचें परस्पराव- 
ल॑वित्व सांगितलेले आहे. दिवसा अग्नि आपलें तेज सूर्याला 
दता, म्हणून दिवसा केवळ धूरच दिसतो, अशी त्या वाक्यांत 
अग्नीची स्तुति केलेली आ अशा प्रकारचीं अर्थवादवाक्य 
४ ताद यो प्रकारांत येतात. वः त्यांचा अह. 'लक्षणेतेच 
ध्यायचा असतो. 

जी गोष्ट प्रत्यक्षादि प्रमागांनी 
सांगायची, याळा अनवाद म्हणतात 
(ते. सं. ७. ४. १८ ) 3 अग्नि हें थंडीवर औषध आहे 
हा गोष्ट प्रत्यक्ष अनभवाने सिद्ध आहे. ' वायुर्वे क्षेपिष्ठा 
दवता > वायु ही जलद चालणारी देवता आहे, हें दुसर 
ताक्य. वायु जलद वाहतो ही गोष्ट सि आहे. अर्थात्‌ वरील 
दोन्ही वाक्यें अनवादरूय समजायची 

'पठ्रवादाचो' मणी प्रकार. : दव्या नवव दह्यान 
हाम करावा, या वाक्यांत दह्याचें विधान नवीन करायचे 
आहे. परतु होम करावा ही गोष्ट : अग्निहोत्रं जहोति ' या 
वाक्यांत आधीच सांगितली आहे. म्हणून 'दध्ना जहोति या 
वाक्यात “ जुहोति ': होम करावा याचा अनवाद आहे, असे 
समजतात 


सिद्ध आहे, तीच पुन्हा 
* अग्निहिमस्य भेषजम्‌ 


अर्थवाद 


जी गोष्ट प्रत्यक्षादि प्रमाणांशीं विरोधी नाहीं, तथापि जी 
आपणांस माहीत नाही, परंतु ती खरी असणें दक्‍य आहे, 
अशी गोष्ट सांगणें याला भूतार्थवाद म्हणतात. एखादा विधि 
सांगितल्यावर तें कर्म करण्याची प्रवृत्ति व्हावी, यासाठी 
पुर्वीच्या तज्ा कर्मांच्या व कर्म करणाऱ्यांच्या अनेक कथा 
ब्राह्मणग्रंथांमधून ठिकठिकाणीं सांगितलेल्या असतात. या सर्वे 

था भूतार्थवादाचींच उदाहरणें होत. यांत देव आणि असुर 
यांचें युद्ध झालें आणि त्या प्रसंगीं काय घडलें, तें सांगितलेले 
असतें. अशा बऱ्याच गोष्टी सांगितल्यानंतर “य एवं विद्वान्‌... 
जो हें जाणतो त्याने हें करावें, अशा प्रकारचीं वाक्यें येतात. 
त्या सर्वांना भूतार्थवाद म्हगायचें. 

अर्थवादाचे मौमांसाशास्त्राच्या अन्य ग्रंथांत अडतीस भेद 
केलेले आहेत (वालमीमांसाप्रकाश : पृ. ४८-५५). शास्त्रीय 
दृष्ट्या त्यामध्यें अनेक भेद असले, तरी एखाद्या कर्मास प्रवृत्त 
करणे, हेंच खरें अ्थवादाचें कार्य होय. ' प्ररोचनया तु प्रवतंते 
दषान्निवतंते इति तय्रोविवक्षा' एखाद्या कर्माची आवड 
उत्पन्न केल्याने (कर्ता) प्रवृत्त होतो व त्याची निदा केल्याने 
निवत्त होतो म्हणन त्यांची विवक्षा, असें शबरस्वामीने 
भाष्यांत म्हटलें आहे. अर्थवादवाक्यांची विधिवाक्यांशीं एक- 
चाक्‍्यता करून त्यांचें प्रामाण्य जाणून घ्यायचें असतें. त्यांचा 
स्वतंत्रपणे अर्थ करून प्रामाण्य दाखवितां येणार नाही. 
शावरभाष्यामध्ये अर्थवादाधिकरणांत अर्थवादाचें प्रामाण्य 
सिद्ध केळे आहे (१. २. १). मूळ विधानाची स्तुति करणें 
हे अर्थवादाचें काम असल्यामुळें त्या अर्थी अर्थवाद अन्यत्रहि 
योजतात. अर्थवादांना स्वातंत्र्याने अर्थ असतो; परंतु स्वतंत्र- 
पर्णे तो अर्थ लक्षांत घेतल्यास अनेक परस्परविरोधी आणि 
विचित्र अर्थ त्यांतून निघू लागतील. म्हणून वेदांत आलेले 
अर्थवाद कोणत्या विधीच्या अन्रोधाने आले आहेत, हें पाहणें 
आवश्यक असतें 

पूर्वमीमांसा हें दर्शन वेदांना अनादि, नित्य व अपोश्षेय 
मानते. त्यामुळे सर्वे विरोधी वाक्यांचा समन्वय करण्याचा 
त्यांचा प्रयत्त असतो. समस्त वेदवाक्यांचें मुख्य प्रयोजन 
मनुष्याला यज्ञकर्मासाठीं प्रवृत्त करणें हें आहे, असा मीमांस- 
कांचा सिद्धान्त आहे. त्यांच्या दृष्टीने वेदांतले, ब्रह्म, ईश्वर 
जीव, देवता, लोक, परलोक हे सर्वे विषय केवळ अर्थवाद- 
रूपच आहेत. पग उत्तररमीमांसेंत अनेक आचार्यांनीं त्यांचें 
खंडन केलें आहे. [ विद्यावरशास्त्री भिडे ] 


' अर्थ्येते इति अर्थः! च ज्याची अपेक्षा केली 


अथशास्त्र जाते तो अर्थ होय. जमीन, सुवणे, ग्रेंढोरें 
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धान्य, उपकरणे, योगक्षेम इ. सर्वांना मिळून अर्थ अशी संज्ञा 
आहे. या सवं गोष्टींचा विचार करणारें शास्त्र तें अर्थशास्त्र 
होय. यांत मानवाच्या अर्थविषयक प्रयत्नांचे विवेचन येतें. 
मनुष्याच्या आथिक प्रयत्नांच्या द्वारें विश्‍वांत सुख व शांति 
निर्माण करणें म्हणजेच पर्यायाने विश्‍वकल्याण साधणें हा अर्थ- 
शास्त्राचा उद्देश आहे. म्हणूनच चतुविध पुरुषार्थात अर्थ हा 
दुसरा पुरुषार्थ मानलेला आहे. 

अर्थशास्त्र ही प्राचीन विद्या आहे. चार वेदांचे चार उप- 
वेद आहेत, त्यांत एक अर्थवेदहि असून तो क्र्ग्वेदाचा उपवेद 
आहे. मात्र तो सांप्रत उपलब्ध नाही. भारतीय अर्थेज्ञास्त्राचा 
उगम ब्रह्मदेवापासून झाला आहे असें म. भा. च्या श्ांतिपर्वांत 
सांगितलें आहे (५९). ती कथा अशो- 

एकदा सर्वे देव ब्रह्मदेवाकडे गेले व त्यांनी त्याला मान- 
वाच्या कल्याणाचा मार्ग विचारला. तेव्हा ब्रह्मदेवाने एक 
हजार अध्यायांचें त्रिवर्गशास्त्र (धर्म-अर्थ-काम) निर्माण करून 
तें देवांना उपदेशिलें. या पैतामह अर्थंशास्त्रांत दंड व नीति 
यांचें अपूर्वे विधान होतें. ब्रहर्‍याच्या या अर्थशास्त्राचा पुढे 
विश्यालाक्ष, स्कंद, इंद्र, पुलोमा, वृहस्पति, काव्य उशना, यांनी 
विस्तार केला. 

यांशिवाय नारद, वुध, सुवधन्वा (वृहस्पतीचा बंधु) , मत्त, 
तसेंच स्वायंभुव, प्राचेतस व वैवस्वत हे तीन मनु, वसिष्ठ, 
भरद्टाज, गौरशिरा, पराशर, व्यास, भीष्म, कौणपदंत, द्रोण, 
भारद्वाज, उद्धव वातव्याधि, ज्ांबव्य, शालंकायन, विष्णुगप्त, 
असे अनेक अर्थशास्त्रज्ञ महाभारतादि ग्रंथांतून उल्लेखित 
आहेत. 

प्राचीन भारतीय आचार्यांनी लोकांच्या व्यावहारिक 
जीवनाशीं ज्या ज्या गोष्टींचा संवंध पोचतो, त्या त्या सर्वांचा 
उपदेश आणि शिक्षण अर्थशास्त्र या नांवाने दिलेलें आहे. अर्थ- 
शास्त्राची अत्यंत महत्त्वाची शाखा राजकारण ही होय. तिला 
नीतिशास्त्र असें स्वतंत्र नांव होते. म्हणूनच केव्हा केव्हा अर्थ- 
शास्त्र व नोतिशास्त्र हीं नांवें समानार्थक योजिलीं जात. 
प्राचीन भारतांत राजसत्ताक पद्धतीशिवाय दुसऱर्‍्याहि कांही 
ज्ासनपद्धति अस्तित्वांत होत्या. पण त्या अन्य पद्धतींचा विचार 
न करतां भारतीय आचार्यांनी राजाधिषठित राजनीति, या 
दृष्टीनेच शासनशास्त्राचें विवेचन केलेलें आहे. 

अर्थशास्त्र हें स्वतंत्र शास्त्र म्हणून जन्माला येण्यापुर्वी 
धमंशास्त्राच्या अनुषंगानेच त्याचा विचार होत असे. आपस्तंब 
धर्मसूत्रांत अर्थशास्त्राच्या कक्षेतल्या विषयांचें विवेचन आलें 
आहे. पण धर्म व अथ या दोन शास्त्रांत एक मूलभूत फरक 
आहे. धर्मशास्त्र हें श्रृतिस्मृतिप्रतिपादित कतंव्यें शिकविते, 


अ्थेशास्त्र 


तर अर्थशास्त्र 
मार्ग दाखवितें. अर्थशास्त्र हें 
शास्त्र आहे. 


हें नीति-धर्मनिरपेक्ष अक्षया भोतिक सिद्धीचे 
वस्तुस्थितीला अनुसरणारें 


व 


महाभारताच्या काळांत अर्थक्नास्त्र हें धर्मज्ास्त्रापासून 
विभक्त होऊन स्वतंत्रपणें आकार धरू लागलें, असें अनुमानितां 
येतें. त्या काळांत राज्यकारभार व राजधर्म यांना महत्त्व प्राप्त 
झालें आणि त्यामुळे राजधर्माचा (?०1!9) विचार अर्थजास्त्र 


या स्वतंत्र नांवाने करण्याची गरज उत्पन्न झाली. तेव्हा- 
पासूनच राज्यक्ास्त्राचा विचार धर्मनिरपेक्ष होऊं लागला. 


त्यामुळे त्याला एक निराळीच दिद्या मिळाली. त्याचा परिणाम 
असा झाला, की भारतीयांच्या ठिकाणीं भूमि व लोक यांच्या- 
वर आधिपत्य मिळविण्यासाठी व मिळालेळें आधिपत्य टिक- 
विण्यासाठी स्पर्धा सुरू झाली. या सत्तास्पर्धेत उपयोजिले 
जाणारे उपायहि फारसे विशुद्ध राहिळे नाहीत. भारतीय 
राज्यशास्त्राचा विचार करतांना हें परिवर्तन लक्षांत घ्यावें 
लागतें व त्याचा सुगावा आपल्याला महाभारतांतच मिळतो. 
कोरवपांडवांच्या संघर्षांत भीष्म, द्रोण, कर्ण हे अतिरथी, 
महारथी कौरवांच्या पक्षांत होते. त्यांना युद्धांत मारण्यासाठी 
पांडवांनी श्रीकृष्णाच्या अनुमतीने ज्या मार्गांचा अवलंब केला 
त्यांना धमंय॒द्धांत स्थान देतां येणार नाही. आणि असें असूनहि 
पांडवांना मिळालेला विजय हा तत्काळीन जनतेने धर्मविजय 
मानला. यावरून त्या काळीं जुना राजधर्म व अर्थज्रास्त्रप्रणीत 
राजधर्म यांमध्ये दुसराच धर्म अधिक प्रभावी ठरू लागला 
होता असें दिसून येतें 

प्राचीन धर्मशास्त्र व हें नवें अर्थशास्त्र यांमधील फरक 
स्थूलमानाने पुढीलप्रमाणे सांगतां येतो- धर्मशास्त्रांत ध्येय- 
सिद्धोसाठी वापरण्याचीं साधनें शुद्ध असावीं यावर भर होता 
पण अर्थश्षास्त्रांत या साधनशुचितेला स्थान उरलें नाही. येन 
केन प्रकारेण राजकौय उद्दिष्ट साध्य करण्यांत यक्ष मिळविले 
म्हणज अथंद्षास्त्राचा हेतु सफल झाला. त्यामुळेच अर्थशास्त्र ठे 
अथववदाला जवळचे आहे असें मानण्याची रूढि पडली. प्राचीन 
भारतांतील राजकोय विचारांवर या अर्थशास्त्रीय विचारांचा 
मोठाच प्रभाव पडलेला आहे. पग कोगत्याहि परिस्थितींत 
अथशास्त्राला धमशास्त्राचा लगाम असावा, असें प्रतिपादन 
करण्याचे प्रयत्न मात्र पुन: पुन: केळेळे आढळतात. धर्मशास्त्र 
व अथक्ास्त्र यांच्यामध्ये विरोध निर्माण झाल्यास धर्मशास्त्रच 
प्रमाण मानावे अशी विचारसरणीहि अनेकदा व्यक्‍त झाली 
आहे. उदा० पुढील वचनें पाहावीं- 

अर्थशास्त्रात्तु बलवद्धमंज्ञास्त्रमिति स्थिति: । 
(याज्ञ. २. २१) 


र्र्र 


भारतीय संस्कृति कोश 
अर्थ-अर्थक्रास्त्राहू असा 
नियम आहे. 
यत्र विप्रतिपत्ति: सद्धमंज्ञास्त्राथशास्त्रयो: । 
अथंशास्त्रोक्तमृत्सूज्य धर्मशास्त्रोक्तमाचरेत्‌ ।। 


धर्मशास्त्र बलवान्‌ (मानावें) 


(नारद १. ३९) 
अर्थ-अर्थशास्त्र व धर्मशास्त्र यांत विरोध आल्यास अर्थ- 
शास्त्रांत सांगितलेळें टाकून धर्मक्ञास्त्रांत सांगितलें असेल, 
तें आचरावें. | 
महाभारत व मतुस्मृतति यांचा रचनाकाल सामान्यतः 
एकच मानला जातो. पण महाभारतांतळे राज्यशास्त्रविषयक 
विचार ममनुस्मृतींतल्य विचारांपेक्षा अधिक उच्च दर्जाचे 
आहेत. शांतिपर्वातील ' राजधर्म ' हें उपपर्व पूर्णपणें राज्य- 
शास्त्रविषयक सिद्धान्ल, शाजनैतिक डावपेंच व दैनंदिन राज्य 
कारभारातील बारकावे, यांनी भरलेलें आहे. तत्पूर्वी निर्माण 
झालेल्या आणि विवेचिलेल्या राजकीय सिद्धान्तांचा समन्वय 
करण्याचें कार्य महाभारताने केलें 
याज्ञवल्क्यस्मृति, कामंदकीय नीतिसार व शक्रनीति हे 
तान ग्रथ राज्यशास्त्राचा विचार करणारे असन त्यांची रचना 
मनुस्मृति व महाभारत यांच्या नंतरची आहे. मौर्य राजवंशा- 
वर मनुस्मृतीचा प्रभाव होता; तर गप्त घराण्यावर याज्ञ 
वल्क्यस्मृताचा होता. इ. स. च्या चोथ्या व पांचव्या शतकांत 
भारताच्या सामाजिक व राजकीय क्षेत्रांत कोणकोणते बदल 
झाल, ते याज्ञवल्क्यस्मृतीवरून कळन येतें. गप्त साम्राज्याचा 
कायदा याज्ञवल्क्यस्मृतीवरच आधारळेला आहे. गप्तकालांत 
व्यक्ति, जात आणि वर्ग यांचा विचार न करतां राज्याचे 
कायदे सर्वांना सारख्याच पद्धतीने लागू करण्यांत आले. तत्यूवीं 
भाह्मणांना कायद्यांत कित्येक सवलती होत्या, त्या या काळांत 
काढून घेण्यांत आल्या. शूद्रांच्या वाबतींतळे कित्येक अन्याय्य 
निवंधहि दुर करण्यांत आले. याजवर क्यापूर्वीच्या स्मृति 
कारांनी कायद्याचा धर्मनिरपेक्ष असा विचार केलेला नव्हता 
याक्षवल्क्यस्मृतींत तो प्रथमच केलेला आढळतो, हें त्या 
स्मृतीचें वेशिष्ट्य होय. फौजदारी कायद्यांपेक्षा दिवाणी 
कायद्यांचा विचार याज्ञवल्क्याने बारकाईने केला आहे 
कामदकोय नीतिसारांत कोटिल्याचेच सिद्धांत व नियम 
पुनश्‍च निराळ्या भाषेत माडलेळे आहेत. या ग्रंथांत राज्य” 
शास्त्रविपयक कोणता£ नवा विचार आढळत नाही 
मात्र या ग्रंथावरून एक गोष्ट स्पष्ट दिसते, की कौटिल्यानंतर 
भारतांत राजकारणाचा प्रपंच क 
ग्रथकार निर्माण झाळेच नाहीत 


शुक्रनीति या ग्रंथाचा क 


रणारे तोलामोलाचे असे 


ळ इ. स. चें आठवें दतक हा 


खंड पहिला 


होय. कामंदकीयनी तिसाराप्रमाणेच हाहि ग्रंथ संकलनात्मकच 
आहे. पण या ग्रंथांत मंत्रिमंडळाची घडण व व्यवस्था, तसेंच 
परराष्ट्रीय संवंध व सैन्यविषयक धोरण, या विषयांचे विवेचन 
चांगल्या प्रकारें केलेलें आहे. 

शुक्रनीतींतळे अथंशञास्त्रविपयक विचार पुढीलप्रमाणे 
आहेत -- 

नीतिशास्त्र हें जीवनाच्या प्रत्येक गोष्टींत उपयोगी पडणारे 
आणि त्यामुळे मानवी जीवनाला स्थैर्य प्राप्त करून देणारे 
शास्त्र आहे. धर्म, अर्थ, व काम या तीन पुरुषार्थांचा नीति- 
शास्त्रांत समावेश होतो. नीतिशास्त्राच्या अध्ययनाने मानवाला 
व्यवहाराचातुर्य लाभतें आणि त्याचे मनोरथ पूर्ण होतात. 
राजांनी या शास्त्राचें अध्ययन अवश्य केलें पाहिजे. प्रजेचे 
संरक्षण व समाजांतल्या दुष्ट प्रवृत्तींना आळा घालणें, हीं 
राजाचीं दोन प्रधान कतंव्यें होत. त्यासाठी राजाला चांगल्या 
राजपुरोहिताची आवड्यकता शुक्रनीतीने प्रतिपादिली आहे. 
विद्वान्‌, निग्रही, निर्लोभी, शास्त्र आणि शास्त्र या दोहोंतहि 
पारंगत, स्पष्टवकता आणि धोरणी असा राजपुरोहित असावा 
असे तिथे सांगितलें आहे. मंत्री विश्‍वासपात्र असावे. राजाला 
त्यांनी योग्य तो सल्ला द्यावा आणि अयोग्य वर्तन करण्याच्या 
पेळों राजाला त्यांचें भयहि वाटावें. मुख्य प्रधानाने सर्वे 
मंत्र्यांकडून नेमलेलीं कामें करून घ्यावीं. सरसेनापतीने सैन्य- 
भरती, सेन्याची शिस्त आणि सैन्यसंचालन, इ. गोष्टी योग्य 
भकारें सांभाळाव्या. राजाला विद्वान्‌ आणि नीतिनिपुण असे 
सल्लागारहि असावे. न्यायाधीक्यांना देशांतील चालीरीतींचें व 
र्ढोंचें चांगलें ज्ञान असावें. 

शुक्रनीतीने परदेशांतील वकिलाला फार महत्त्व दिलें आहे. 
योग्यायोग्यतेचा विवेक असणारा, स्थलकालमर्यादा लक्षांत 
ठेवून वागणारा, दुसऱ्याचें इंगित अचूक ओळखणारा, चांगलें 
व्यक्‍्तिमत्त्त्र आणि मोहक वक्तृत्व असणारा व वेळीं प्रसंगीं 
निर्भयपणे आपत्तींना तोंड देणारा असा पुरुष राजाने 
परदेशांत वकील म्हणून नेमावा, असें त्या ग्रंथांत सांगितलें 
आहे. र 

कौटिलीय अर्थक्षास्त्र - इ. स. १९०५ सालीं अर्थशास्त्रा- 
वरचा एक प्राचीन ग्रंथ उपलब्ध झाला. त्याचें नांव कौटिलीय 
अर्थशास्त्र हें होय. हा अर्थशास्त्रावरील युगप्रवर्तक ग्रंथ 
असून कौटिल्य हा त्याचा कर्ता आहे. कौटिल्य हा चंद्रगुप्त 
मौर्याचा महामंत्री होता. या ग्रंथामुळे प्राचीन भारताच्या 
इतिहास व संस्कृति यांविषयींच्या कल्पनांत महत्त्वाचे फेरबदल 
घडून आले आहेत. या ग्रंथामुळे सिकंदर भारतावर स्वारी 
करून आला त्या वेळच्या राजकीय परिस्थितीवर चांगलाच 


२२२ 


अथंश्ास्त्र 


प्रकाश पडतो व तत्कालीन सामाजिक व राजकीय परिस्थिती- 
मुळे भारतांत एका बलाढ्य अक्षा मध्यवर्ती सत्तेची स्थापना 
होणें कसें व कां आवश्यक होतें, तेंहि स्पष्ट होतें. 
कौटिल्याने अर्थशास्त्राची व्याख्या केली आहे ती अशो-- 
तस्या: पृथिव्या: लाभपालनोपाय: ज्ञास्त्रमथश्ास्त्रम्‌ । 
(कौं. अ. १५.१ ) 

अर्थ--पृथ्वीचा (पृथ्वीवरील सत्तेचा) लाभ करून घेणें व 
मिळालेल्या पृथ्वीचें पालन करणें, या गोष्टींचा उपाय सगणारें 
शास्त्र तें अर्थशास्त्र होय. 

अर्थ एव प्रधान: इति कोटिल्य: । 
अ्थमूलो हि धर्मकामाविति। 
(कौ. अ, १.७.) 
अर्थ--अर्थ हाच प्रधान आहे. (व) धर्म आणि काम हे 
अर्थमूलक आहेत. 

अर्थशास्त्राचा मुख्य प्रतिपाद्य विषय राजनीति हा आहे. 
मानवमात्राचें सर्व सुख-कल्याण अथंश्रास्त्रांत समाविष्ट आहे. 
आपल्या पूर्वीच्या १८ अथंज्ञास्त्रज्ञ आचार्यांचा आणि संप्रदायांचा 
कौटिल्याने उल्लेख केला आहे. यावरून असें दिसून येते, को 
नंदांच्या कालापर्यंत अथंशास्त्र हें स्वतंत्र विद्या या स्वरूपांत 
मान्यता पावलें होतें. त्याला धमंशास्त्राइतकोच योग्यता 
मिळाली होती. आन्ओीक्षिकी, त्रयी, वार्ता आणि दंडनीति या 
चार विद्यांचे विवेचन करतांना कौटिल्याने मनु, बृहस्पति 
आणि उदाना यांचीं मतें उद्धृत केलीं आहेत. प्राचीन 
आचार्यांच्या अर्थशास्त्रविषयक सार्‍या ग्रंथांचे आलोडन करूनच 
कौटिल्याने आपल्या अथेश्यास्त्राची उभारणी केली आहे. 
कौटिल्याच्या या अर्थशास्त्रांत पंधरा अधिकरणें असून त्यांची 
विषयसूची पुढीलप्रमाणे आहे-- 

(१) विनयाधिकार-अमात्योत्पत्ति, मंत्री आणि पुरोहित 
यांची नियुक्ति, भिन्न उपायांनी मंत्र्यांची परीक्षा, गुप्त विचार, 
राजकुमारांचें रक्षण आणि कतंव्य, अन्तःपुराचा प्रबंध, आत्म- 
रक्षण आणि दूतकर्म इत्यादि. 

(२) अध्यक्षप्रचार-शासनसंस्थेंतील प्रमुख म्हणजेच अध्यक्ष 
यांचीं कतंव्यें, त्यांचे विभाग, दुर्ग म्हणजे गडकोट यांची उभा- 
रणी, कर गोळा करणें, रत्नांची परीक्षा, खनिज पदार्थाच्या 
उद्योगांचे संचालन, वजनें आणि मापें, सेनापतीचीं कार्ये, गुप्त 
हेरांची योजना इत्यादि. म 

(३) धमंस्थीय-कज्जे खटले यांचा निर्णय, विवाहविषयक 
नियम', दायविभाग, गृहवास्तु, श्रम आणि भांडवल यांचा 
विनियोग, बेवारशी धनाची व्यवस्था इत्यादि. 

(४) ' कंटकशोधन-कारागिरांचें व व्यापार्‍यांचे रक्षण, 


अर्थशास्त्र 


तर अर्थशास्त्र हें नीति-धर्मनिरपेक्ष अद्य भौतिक सिद्धीचे 
मार्ग दाखवितें. अर्थक्ञास्त्र वस्तुस्थितीला अनुसरणारे 
शास्त्र आहे. 


>. 


ऱ्ऱ 


९ 


-.- 


-4 


महाभारताच्या काळांत अथंकास्त्र हें न घर्मशास्त्रापासून 
विभक्त होऊन स्वतंत्रपणे आकार धरूं लागलें, असें अनुमानितां 
येतें. त्या काळांत राज्यकारभार व राजधम यांना महत्त्व प्राप्त 
झालें आणि त्यामुळे राजधर्माचा (ऐज) विचार अर्थशास्त्र 
या स्वतंत्र नांवाने करण्याची गरज उत्पन्न झाली. तेव्हा- 
पासूनच राज्यशास्त्राचा विचार धर्मनिरपेक्ष होऊं लागला. 
त्यामुळे त्याला एक निराळीच दिश्या मिळाली. त्याचा परिणाम 
असा झाला, की भारतीयांच्या ठिकाणीं भूमि व लोक यांच्या- 
वर आधिपत्य मिळविण्यासाठी व मिळालेले आधिपत्य टिक- 
विण्यासाठी स्पर्धा सुरू झाली. या सत्तास्पधेंत उपयोजिले 
जाणारे उपायहि फारसे विशुद्ध राहिले नाहीत. भारतीय 
राज्यशास्त्राचा विचार करतांना हें परिवर्तन लक्षांत घ्यावें 
लागतें व त्याचा सुगावा आपल्याला महाभारतांतच मिळतो. 
कौरवपांडवांच्या संघर्षांत भीष्म, द्रोण, कर्ण हे अतिरथी, 
महारश्री कौरवांच्या पक्षांत होते. त्यांना युद्धांत मारण्यासाठी 
पांडवांनी श्रीकृष्णाच्या अनुमतीने ज्या मार्गांचा अवलंब केला, 
त्यांना धमंयुद्धांत स्थान देतां येणार नाही. आणि असें असूनहि 
पांडवांना मिळालेला विजय हा 

मानला. यावरून त्या काळीं जुना 
राजधर्म यांमध्ये दुसराच धर्मं 
होता असें दिसुन येतें. 

प्राचीन धमंशञास्त्र व हें 

स्थूलमानाने पुढीलप्रमाणे सांगतां 
सिद्धोसाठी वापरण्याची सा 
पण अर्थशास्त्रांत या साध 


। -_ 


गता यंतो- 


् पुन: केलेले 
चशास्त्र यांच्यामध्ये विरो 
प्रमाण मानावें अजनी 
ल वचनें पाहावीं- 
अ4शास्त्रातत बलवद्मंज्ञास्त्रमिति स्थिति: । 


(याज्ञ. २. 


२३२ भारतीय संस्कृति कोश 
अर्थ-अर्थश्ास्त्राहून धर्मशास्त्र वलवान्‌ (मानावे) असा 
नियम आहे. 

यभर विप्रतिपत्ति: सद्धमंज्नास्त्राथज्ञास्त्रयो: । 


अर्थक्ञास्त्रोक्तमृत्सज्य धमंश्ञास्त्रोक्तमाचरेत्‌ ।। 


(नारद १. ३९) 
अर्थ-अर्थशास्त्र व धर्मशास्त्र यांत विरोध आल्यास अर्थ 
शास्त्रांत सांगितलेले टाकून धर्मशास्त्रांत सांगितलें असेल, 
तें आचरावें 


अधिक उच्च दर्जाचे 


ठे उपपर्व पुर्णपणे राज्य- 

शास्त्रविषयक सिद्धान्त, शजनेतिक डावपेच व दैनंदिन राज्य 
यांनी भरलेले आहे. तत्पूर्वी निर्माण 

झालेल्या आणि विवेचिलेल्या राजकीय सिद्धान्तांचा समन्वय 


करण्याचें कार्य महाभारताने केले. 
'सचलेयमाति, कामंदेकीच नीतिसार व शुक्रनीति है 
तीन ग्रंथ राज्यशास्त्राचा 


नाचा विचार केरणारे असन त्यांची रचना 
जी सेहाभारत यांच्या नंतरची आहे. मौये राजवंगा- 
होता; तर गुप्त घराण्यावर याज्ञ" 
** से. च्या चोथ्या व पांचव्या दतकांत 
१ व राजकीय क्षेत्रांत कोणकोणते बदल 
रन कळून येतें. गुप्त साग्याज्याचा 
आधारलेला आहे. गुप्तकालांत 
योचा वित्रोर त करती राज्याचे 
पद्धतीने लागू करण्यांत आले. तत्पूर्वी 
ति कित्येक सवलती होत्या, त्या या काळांत 
आल्या. शूद्रांच्या वाबतींतळे कित्येक अन्याय्य 
च पत आले वाजञवल्क्यापुर्वीच्या स्मृति" 
रीत त वम निरपेक्ष असा विचार केलेला नव्ह्ता. 
डार केलेला आढळतो, हें त्या 
दारी कायद्यांपेक्षा दिवाणी 
बारकाईने केला आहे. 
सारांत के टिल्याचेच सिद्धांत व नियम 
हळ आहेत. या ग्रंथांत गाज्य" 
रट विचार आढळत नाही. 
"ष्ट दिसते, की कोटिल्यानंतर 
१ ववुंची कैरणारे तोळामोळाचे असे 


क 


*“ फोज 
याज्ञवल्क्याने 


र 


२. स. चे आठवें शतक हा 


खंड पहिला 


होय. कामंदकीयनी तिसाराप्रमाणेच हाहि ग्रंथ संकलनात्मकच 
आहे. पण या ग्रंथांत मंत्रिमंडळाची घडण व व्यवस्था, तसेंच 
परराष्ट्रीय संवंध व सैन्यविषयक धोरण, या विषयांचे विवेचन 
चांगल्या प्रकारे केलेलें आहे. 
शुक्रनीतींतळे अर्थश्ञास्त्रविपयक 


विचार पुढीलप्रमाणे 
आहेत -- 


नीतिशास्त्र हें जीवनाच्या प्रत्येक गोष्टींत उपयोगी पडणारें 
आणि त्यामुळे मानवी जीवनाला स्थैर्य प्राप्त करून देणारे 
शास्त्र आहे. धर्म, अर्थ, व काम या तीन पुरुषार्थांचा नीति- 
शास्त्रांत समावेश होतो. नीतिशास्त्राच्या अध्ययनाने मानवाला 
व्यवहाराचातुर्य लाभतें आणि त्याचे मनोरथ पूर्ण होतात 
राजांनी या शास्त्राचे अध्ययन अवश्य केलें पाहिजे. प्रजेचे 
सरक्षण व समाजांतल्या दृष्ट प्रवृत्तींना आळा घालणें, हीं 
राजाचीं दोन प्रधान कर्तव्यें होत. त्यासाठी राजाला चांगल्या 
राजपुरोहिताची आवश्यकता शक्रनीतीने प्रतिपादिली आहे 
निग्रही, निर्लोभी, शस्त्र आणि शास्त्र या दोहोंतहि 
पारगत, स्पष्टवक्ता आणि धोरणी असा राजपुरोहित असावा 
असे तिथे सांगितलें आहे. मंत्री विश्‍वासपात्र असावे. राजाला 
त्यांनी योग्य तो सल्ला द्यावा आणि अयोग्य वर्तन करण्याच्या 
वेळों राजाला त्यांचें भयहि वाटावें. मुख्य प्रधानाने सर्वे 
मत्र्यांकडून नेमलेलीं कामें करून घ्यावीं. सरसेनापतीने सैन्य- 
भरती, सेन्याची शिस्त आणि सैन्यसंचालन, इ. गोष्टी योग्य 
भेकारें सांभाळाव्या. राजाला विद्वान्‌ आणि नीतिनिपुण असे 
सल्ठागारहि असावे. न्यायाधीशांना देशांतील चालीरीतींचें व 
रूढींचें चांगलें ज्ञान असावें 
शुक्रनीतीने परदेज्ञांतील वकिलाला फार महत्त्व दिलें आहे 
योग्यायोग्यतेचा विवेक असणारा, स्थलकालमर्यादा लक्षांत 
ठवून वागणारा, दुसऱ्याचे इंगित अचूक ओळखणारा, चांगलें 
व्यक्तिमत्त्त्र आणि मोहक वक्तृत्व असणारा व वेळीं प्रसंगीं 
निर्भयपणे आपत्तींना तोंड देणारा असा पुरुष राजाने 
परदेशांत वकील म्हणून नेमावा, असें त्या ग्रंथांत सांगितलें 
आहे. 
कौटिलीय अथंक्ञास्त्र - इ. स. १९०५ सालीं अर्थशास्त्रा- 
वरचा एक प्राचीन ग्रंथ उपलब्ध झाला. त्याचें नांव कौटिलीय 
अथशास्त्र हें होय. हा अर्थशास्त्रावरील युगप्रवतक ग्रथ 
असून कौटिल्य हा त्याचा कर्ता आहे. कौटिल्य हा चंद्रगुप्त 
मोर्याचा महामंत्री होता. या ग्रंथामुळे प्राचीन भारताच्या 
इतिहास व संस्कृति यांविषयींच्या कल्पनांत महत्त्वाचे फेरबदल 
पेडून आले आहेत. या ग्रंथामुळे सिकंदर भारतावर स्वारी 
कैरून आला त्या वेळच्या राजकीय परिस्थितीवर चांगलाच 


९३३ 


अथंश्ास्त्र 


प्रकाश पडतो व तत्कालीन सामाजिक व राजकोय परिस्थिती- 
मुळे भारतांत एका बलाढ्य अज्षा मध्यवर्ती सत्तेची स्थापना 
होणें कसें व कां आवश्यक होतें, तेंहि स्पष्ट होतें 

कोटिल्याने अ्थंश्ास्त्राची व्याख्या केली आहे ती अशो-- 

तस्या: पृथिव्याः लाभपालनोपाय: शास्त्रमथेज्ञास्त्रस्‌ । 

( कौ. अ. १ ५.१ ) 

अर्थ--पृथ्वीचा (पृथ्वीवरील सत्तेचा) लाभ करून घेणें व 
मिळालेल्या पृथ्वीचे पालन करणें, या गोष्टींचा उपाय स!गणारें 
शास्त्र तें अर्थशास्त्र होय. 

अर्थ एव प्रधान: इति कोटिल्य: । 
अ्थमूलो हि धर्मकामाविति। 
(कौ. अ, १.७.) 
अर्थ--अर्थ हाच प्रधान आहे. (व) धमं आणि काम हे 
अर्थमूलक आहेत. 

अर्थज्ञास्त्राचा मुख्य प्रतिपाद्य विषय राजनीति हा आहे. 
मानवमात्राचें सर्वे सुख-कल्याण अर्थेशास्त्रांत समाविष्ट आहे. 
आपल्या पुर्वीच्या १८ अर्थशास्त्रज्ञ आचार्यांचा आणि संप्रदायांचा 
कोटिल्याने उल्लेख केला आहे. यावरून असें दिसून येते, को 
नंदांच्या कालापर्यंत अर्थशास्त्र हें स्वतंत्र विद्या या स्वरूपांत 
मान्यता पावलें होतें. त्याला धमंज्ास्त्राइतकीच योग्यता 
मिळाली होती. आन्पीक्षिकी, त्रयी, वार्ता आणि दंडनीति या 
चार विद्यांचें विवेचन करतांना कौटिल्याने मनु, वृहस्पति 
आणि उना यांचीं मतें उद्धृत केलीं आहेत. प्राचीन 
आचार्यांच्या अर्थशास्त्रविषयक सार्‍या ग्रंथांचे आलोडन करूनच 
कौटिल्याने आपल्या अर्थेश्ास्त्राची उभारणी केली आहे. 
कौटिल्याच्या या अर्थशास्त्रांत पंधरा अधिकरणें असून त्यांची 
विषयसूची पुढीलप्रमाणे आहे-- 

(१) विनयाधिकार-अमात्योत्पत्ति, मंत्री आणि पुरोहित 
यांची नियुक्ति, भिन्न उपायांनी मंत्र्यांची परीक्षा, ग॒प्त विचार, 
राजकुमारांचें रक्षण आणि कतंव्य, अन्त:पुराचा प्रबंध, आत्म- 
रक्षण आणि दूतकर्म इत्यादि. 

(२) अध्यक्षप्रचार-शासनसंस्थेंतील प्रमुख म्हणजेच अध्यक्ष 
यांचीं कतंव्ये, त्यांचे विभाग, दुग म्हणजे गडकोट यांची उभा- 
रणी, कर गोळा करणें, रत्नांची परीक्षा, खनिज पदार्थांच्या 
उद्योगांचे संचालन, वजनें आणि मापें, सेनापतीचीं कार्ये, गुप्त 
हेरांची योजना इत्यादि. ह 

(३) धमंस्थीय-कज्जे खटले यांचा निणय, विवाहविषयक 
नियम, दायविभाग, गृह्वास्तु, श्रम आणि भांडवल यांचा 
विनियोग, बेवारशी धनाची व्यवस्था इत्यादि. 

(४) 'कंटकशोधन-कारागिरांचें ब॒ब्यापायांचे रक्ष५_ 


-अ्थंशास्त्र 


'दैवी आपत्तींवर उपाय, गुंड व अत्याचारी लोकांचें निरोधन 
'व त्यांना द्यायच्या शिक्षा इत्यादि. 

(५) योगवृत्त-राजांविषय़ीं सेवकांचीं कतंव्ये, विश्‍वास- 
घातकी सेवकांचा प्रतिकार, दंडविधान, कोजसंग्रह्‌ इत्यादि. 

(६) मंडलयोनि-डात्रराष्ट्रांना वश करून घेण्याचे उपाय, 
प्रकृतीचे गुण, उद्योग आणि शांति. 

(७) षाड्गुण्य-पड्गुणांचा उद्देश, त्याचप्रमाणे त्यांचीं 
'स्थानें, वृद्धि आणि क्षय, युद्धविषयक विचार, संधि, विग्रह, 
'आणि विक्रम, प्रवल शत्रूश्ीं वागण्याची नीति इत्यादि. 

(८) व्यसनाधिकारिक-राज्यावरच्या आपत्तींची मूळ 
“कारणें श्ोधणें आणि त्यांच्या श्यांतीचे उपाय इत्यादि. 

(९) अभियास्यत्‌ कर्म-युद्धप्रस्थान करण्यापूर्वीची तयारी, 
“बाह्य आणि आभम्यंतर आपत्ति, अर्थानर्थसंशय, त्यांचें विवेचन 
आणि उपाय इत्यादि. मा 

(१०) सांग्रामिक-सेन्याचें प्रयाण, सैन्याचे तळ, कूटयद्ध, 
'युद्धभूमि, चतुरंग दळाच्या हालचाली, व्यूह आणि प्रतिव्यूह 
इत्यादि. 

(११) संघवृत्त-संघराज्यांत फूट पाडण्याविषय्रीं विचार, 
त्यांचे नियम इत्यादि. 

(१२) अबलोयस्‌-दुर्वेल राजांनी प्रवलळ राजांच्या आक्र- 
मणाचा प्रतिकार कसा करावा याविषयीं विचार, मंत्रयुद्ध, 

शस्त्र, अग्नि आणि रस यांचा प्रयोग इत्यादि. 
(१३) दुर्गलंभोपाय-ठात्रूच्या किल्लेकोटांचा तावा मिळ- 
विण्य़ाचे उपाय, जित प्रदेश्षांत शांतीची स्थापना इत्यादि. 

(१४) ओपनिषदिक - शत्रुघाताचे विविध प्रयोग, त्यांपासून 
स्वपक्षार्चे रक्षण, अद्भुताचें उत्पादन, औषधे आणि मंत्र यांचे 
प्रयोग इत्यादि. 

(१५) तंत्रयुक्ति - अथंश्ास्त्राचा अर्थ, 
य॒क्‍तींचीं नांवें आणि त्यांचे अर्थ इत्यादि. 

१५ अधिकरणें, १५० अध्याय, १८० उपविभाग व ६००० 
शलोक, एवढा या ग्रंथाचा विस्तार आहे. कौटिलीय 
अथक्षास्त्राचे सार पुढीलप्रमाणें सांगतां येईल-- 

राजा, मंत्री, देश, दुर्ग, कोश, सैन्य व सामंत हे राज्यसंस्थेचे 
हात घटक आहेत. या सर्वांना प्रकृति असें नांव असून सर्वांच्या 
नर रायाला प्रकृतिमंडल म्हटलें आहे. त्यांत राजा हा प्रथम 
नाहे. ता उच्च कुलांत जन्मलेला, प्रयत्नवादी, स्वतंत्र, प्रभावी 
व्यक्तिमत्त्वाचा, वडिलांचा आदर करणारा, त्यांची सल्ला- 
मसलत मानणारा, सत्यवादी, सुसंगत वागणुकीचा, महत्त्वाकांक्षी, 
ठैतज्ञ, आज करतां येण्याजोग्या गोष्टी उद्यावर न ढकलणारा, 
मांडलिकांवर जरव ठेवणारा, स्थिर बुद्धीचा आणि शिस्तीचा 


तसेंच बत्तीस 
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भारतीय संस्कृति कोद 


भोक्ता असा असावा. हे गुणविश्ेप अंगीं असले, तरच त्याला 
लोकवड्यता लाभते. 

मंत्री हे स्वदेशीं जन्मलेळे, उच्चकुलीन क्रास्त्रविद्यापारंगत 
प्रजेवर प्रभाव टाकणारे, दूर दृष्टीचे, कलाभिज्ञ, धीट, 
वाक्‌पंडित, उत्साही, कतृत्ववान्‌ व चिकाटीचे असावे. ज्या 
देशांत मंत्री मूख असतात, तिथे राजांना स्वेच्छाचार करायला 
फावतें. 

देशाच्या सर्व सीमा नैसगिक व निश्‍चित असाव्या. 
विपत्कालीं देशांतील सर्व लोकांची उपजीविका चा 
शकेल इतकें धान्य उपजविणारी देशांतली भूमि असावी. वेळीं 
प्रसंगीं परकीयांना आसरा देण्याची पात्रता त्याच्यामध्ये असावी. 
तो संरक्षणास सुलभ असावा. त्याचें दर्शन सुखदायक असावें. 
ज्यांत चांगळें लाकूड उपल्ध होईल, अशीं जंगलें आणि 
गुरांचे कळप पोसले जातील अक्रीं कुरगें देशांत असावीं. 
देशांतलीं पिकें केवळ पावसावर अवलंबन नसावीं. कालवे 
असावे. जलमार्ग व स्थलमार्ग चांगळे असावे. खाणी आणि 
विविध मालाने भरलेल्या वाजारपेठा असाव्या. आपत्काळीं 
करांचे जादा ओझें पेलू शकेळ, इतकी देशांतल्या प्रजेची 
सांपत्तिक स्थिति ठौक असावी. उद्योगी शेतकरी, उदार धनी 
व विश्वासू नोकर असलेला देश चांगला. देशांत सुविद्य मि 
आदरणीय चरित्राचे लोक असावे. वैश्य व शूद्र यांची वस्ती 
अधिक असावी. देश्याच्या सर्व सौमांवर उत्तम किल्ले असावे. . 
त्यांची डागड्जी चांगली ठेवावी. राजाने 

कायदेशीर, वारसाहक्काने मिळालेली किवा रा 
स्वपराक्रमाने मिळवलेली सोने, रूपे, रत्ने इ. लंग 
राजाच्या भांडारांत असावी. बऱ्याच कालपर्यंत अवर्षण बिहर 
किवा अन्य कोणत्याहि प्रकारची दैवी अथवा नैसगिक आरपार 
कोसळली, तरी राज्याचे सर्व व्यवहार सुरळीतपण चालू 
शकतील, इतकी संपत्ति राजाच्या खजिन्यांत नेहमी माहि 

सैनिकांच्या अंगीं पुढील गुण असावे - ते राजनिष्ठ आ 
आज्ञाधारक असावे. परमुलुखांत गेले तरी त्यांना आपल्या 
देशाचें प्रेम राहावें. सर्वे प्रकारच्या संकटांना तोंड देण्या 
सर्वे शस्त्रें उत्तम प्रकारें वापरण्याची त्यांना संवय असावी. णारे 
लांचळुचपतीला वश्य होणारे व राजाशीं दगलवाज ह 
नसावे. सेन्यांत शक्‍यतों क्षत्रियांचीच भरती करावी. वी 

राजाचे सामंत व मांडलिक मेैत्रीधर्माने वागणारे कल 
त्यांची निष्ठा अचळ असावी. त्यांनी राजाची कोणती न 
विनंती अमान्य करूं नये. जरूर पडल्यास सर्वे सामर्थ्य़ांनिशी 
त्यांनी मदतीला धावून यावें. तं 

अशा प्रकारचें सप्तांगसंघटित राज्य हें आदर्श राज्य होश 


खंड पहिला 


संपुर्ण सार्वभौमत्व अन्या सुसंघटितपणावरच अवलंतून असतें. 
शहाणा राजा आपल्या वद्धिवलाने या सातहि अंगांतलें न्यून 
धुर्ण करून घेतो. शिवाय हे सर्व घटक गणसंपन्नहि करूं 
शकतो. पण राजाचेंच व्यक्तिमत्त्व खजे असेल किवा त्याला 


धोरण आणि कतृत्व नसेल, तर त्या राज्याचे घटकच त्याचा 
पराजय करूं शकतात 


अथ मिळिवणें व मिळविलेल्याचें रक्षण करणें, यासाठी 
विश्रांति व कायतत्परता या दोन्ही गोष्टो आवश्यक आहेत. 
कायतत्परता म्हणजे श्रमाची फले दुसऱ्यांनी हिरावून नेऊं 
नयेत, अशी व्यवस्था होय 

ज्या राजाला उत्तम व्यक्तिमत्त्व आहे, ज्याच्या राज्याचे 
सव घटक सुसंघटित आहेत व ज्याला योग्य असें राजकीय 

सरण आहे, तोच राजा विजयी ठरतो. कौटिलीय अर्थ- 
शास्त्रांत अशा प्रकारच्या विजेत्या राजाबद्दलच सर्व विधानें 
केळेळीं आहेत. किंबहुना विजेता राजा किवा राजषि हाच 
त्या शास्त्राचा नायक आहे. कोटिल्याने इंद्र, धर्म आणि यम 
भाच्याशीं राजाची तुलना केली आहे. तो ईश्वराचा प्रतिनिधि 
आहे आणि म्हणून त्याचा कोणी अपमान करू नय, 
असर कौटिल्याने सांगितलें आहे. राजा जर उतन्मार्गंगामी, 
'गुवमा अन्यायी आणि व्यभिचारी झाला, तर त्याला पदच्युत 
रावे, प्रसंगीं त्याचा वधहि करावा, इश्रपथत कोटिल्याने 
नेचारांची झेप दाखविली आहे 
टिल्याने गणराज्यांचें संपुर्ण विलीनीकरण करून एक- 
तवी राज्याची स्थापना केली. त्याला ठाऊक होतें, की एक- 
नी राज्यांत अनेक दोष उत्पन्न होतात आणि त्यांतला 


सा दोष म्हणजे राजा हाच त्या पद्धतींत सर्वाधिकारी 
धृ | म्हणन त्याने राजाला सर्वंगणसंपन्त बनविण्याचा 
ण प्रयत 


त्न केला आहे. तो मदान्ध, स्वेच्छाचारी आणि प्रजा- 
नियंत्रण, बनावा, यासाठीं त्याच्यावर प्रकृतिमंडलाचें पूर्ण 
भा याबी ह ठवलें आहे. राजाचा उत्तराधिकारी होईल तोहि 
"न्न व्हावा यासाठी त्याने राजकुमारांचें शिक्षण, आचार 
र वेहार भोजन शयन, वागणक इ. प्रत्यक गोष्टीचें उचित 
१ विथिविधान घालन दिलें आहे. राजाची दिनचर्या आणि 
शत्रिचर्याहि त्यानें नेमून दिली आहे 
राजमंडळ व राज्याराज्यांमधील संबंध यांविषयी लिहितांना 
ैटिल्य म्हणतो - कोणत्याहि राज्याच्या सभोवती ज्यांची 
न असतात, ते राजे व त्यांचीं राज्यें हें राजमंडळ होय 
केद्रांत असलेल्या राजाने या सर्व राजांना आपले तत्र मानून 
“ाथ्याशीं व्यवहार करायला हवा. आपल्या राज्यापासून 
गदो जवळचा राजा हा सर्वांत पहिला शत्रु मानावा. तो 
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अर्थशास्त्र 


जेव्हा आपत्तींत असेल, तेव्हा त्याच्यावर हल्ला करून त्याला 
जिकावें. दात्रुराज्याच्या पलीकडे असलेला राजा आपल्ा मित्र 
मानावा. त्याच्याक्लीं मैत्री केल्याने मधल्या दात्रुराज्याला 
कोंडींत पकडतां येतें. शत्रचे मित्र हेहि शत्रूच मानावे. 
आपल्या राज्याला लागून असलेला पण आपल्याक्ीं मित्रत्वाने 
वागणारा राजा आपला नेसगिक मित्र मानावा. संकटकालीं 
ज्याने आपल्याला आश्रय दिला असेल, त्याला परिस्थिति- 
जन्य मित्र मानावे. आपण कव 'तत्रू यांच्यामध्ये असलेल्या 
राजाला मध्यस्थ समजावें. राजमंडळांत ज्याचा समावेश होत 
नाही, जो बलवान्‌ आहे किवा ज्याला आपल्या शत्रूला 
मदत करणें सहज रक्‍्य आहे आणि जो आपल्या विष्रिष्ट 
वागणुकीमुळे भोवतालच्या सर्व राजांवर वचक ठेवूं शकतो, 

शा राजाला तटस्थ समजावें 

कौटिल्याच्या एकण वरणंनावरून बारा राजांचे मिळून 
राजमंडळ बनत असावें असें दिसतें. विजिगीषु राजा, त्याचा 

मध्यस्थ व तटस्थ हे चार, त्यांचे मित्र हे चार व मित्राचे 

मित्र हे चार मिळून बारा राजे होतात. विजिगीपु राजाने 
या राजमंडळाशीं सहा गुणांचा योग्य काळीं योग्य प्रकारें 
अवलंब करून वागावें. हे सहा गुण पुढीलप्रमाणे आहेत 
(१) संधि (तह) (२) विग्रह (युद्ध) (३) यान (चढाई) 
(४) आसन (युद्ध किवा चढाई न करतां स्वस्थ राहगें) 
(५) द्वेथ (एकाशीं तह॒ व दुसर्‍यावर चढाई) आण (६) 
आश्रय (बलवान्‌ राजाचा आश्रय घेणें.) 

राजमंडळ, राजांचें अंतर्वर्तूळ, आंतरराज्यांमधील संबंध, 
तसेंच त्यांच्याविषयीं षड्गुणाश्रय्री धोरण, या गोष्टींसंवंधीं 
कौटिल्याने केलेला ऊहापोह लांबलचक व कंटाळवाणा वाटेल 
पण हें धोरण ठरवितांना तत्कालीन राजांना आलेले राज्य- 
कारभाराचे अनुभव कोटिल्याने जमेस धरून त्याचा एवढा 
विस्ताराने प्रपंच केला आहे. 


कौटिल्य व मनु--या दोघांचे मतभेद पुढीलप्रमाणे आहेत- 
नियोगपद्धति ब्राह्मण जातीने स्वीकारण्यास कौटिल्याची 
मान्यता आहे. मनूने नियोगाविषयीची माहिती सांगून नंतर 
त्याचा निषेध केला आहे. कौटिल्याच्या मतें ब्राह्मणाच्या शूद्र 
स्त्रीपासुन झालेल्या पुत्राला पित्याच्या मिळकतींत वांटा 
मिळावा, तर मनूच्या मतें अश्ना पुत्राला बापाच्या मिळकतींत 
वारसाहक्क नाही. मनूने विधवाविवाहाला प्रतिबंध केला 
आहे (५. १६१-१६५), तर कोटिल्याने विधवांना पुन- 
विवाहाची परवानगी दिली असून त्या बाबतींत पुष्कळच 
सवलती ठेवल्या आहेत (कौ. अ. ३. २-४). मतूचा 
द्यूताला तीब्र विरोध आहे (९. २२१-२२४), तर कौटिल्य 


अथंशास्त्र २ 


सांगतो, की जुगारीचे अड्डे राजाने आपल्या नियंत्रणाखाली 
चाळ ठेवावे व त्यांचा उपयोग चोर, दरोडेखोर इ. गृन्हे- 
गारांना पकडण्याच्या कामीं करावा (३. २०). 

कोटिल्य व याज्ञवल्वय -- याज्ञवल्क्यस्मृतींत कोटिल्याचीं 
वरींच मतें उद्धत केलीं आहेत. याज्ञवल्य कौटिल्यापेक्षा कित्येक 
बावतींत प्रगत दिसतो. दाव्याच्या कामांतील निरनिराळे 
विषय व पुराव्याचे प्रकार यांवावत कौटिल्याने स्पप्ट नियम 
दिलेळे नाहीत. याज्ञवल्क्याने या सर्व बावींचा सविस्तर 
विचार केला आहे. निपुत्रिकाच्या मालमत्तेला त्याची विधवा 
किवा माता वारस म्हणून कौटिल्य मानीत नाही; पण 
याज्ञवल्क्य तसें मानतो. पति हयात असतांना मृत झालेल्या 
स्त्रीच्या स्त्रीधनाचे वारस कौटिल्य अनुक्रमें पुत्र व कन्या असे 
मानतो, तर याज्ञवल्क्य पुत्रापूर्वी कन्येचा हक्‍क सांगतो. 

कोटिलोय अर्थशास्त्र व कामसूत्र -- या दोन ग्रंथांत अनेक 
बावतींत साम्य आढळतें. दोहोंतलीं कित्येक प्रकरणेंहि समान 
आहेत. मतभेदाच्या गोष्टी अश्या -- कामसूत्रांत ग्रहांचे 
परिणाम व कुंडलींतील लग्न यांची महती दिली आहे, तर 
कोटिल्याने ग्रहांचे फल पाहण्याचा निषेध केला आहे. मात्र 
शुभाशुभ नक्षत्रांविषययीं तो उल्लेख करतो व वेदांगज्योतिषां- 
तील पांच संवत्सरांचें एक युग, एका युगांत दोन अधिक मास 
व अयनाच्या शेवटीं दिवस व रात्र यांच्या कालामध्यें सहा 
महुर्ताचें अंतर, या गोष्टी मान्य करतो. 

ज्ञातवाडःमय -- कोटिल्याला चार वेद, अथर्ववेदांतील 
जारण-मारण, वेदाचीं पडंगे, इतिहास-पुराणें, धर्मशास्त्र, 
सांख्य, योग व लोकायत हीं दर्शनें, इ. साहित्य ज्ञात होतें 
त्याने धातुझ्यास्त्राचाहि उल्लेख केला आहे. त्याच्या काळीं 
सरकारी भाषा संस्कृत होती. कौटिल्य हा स्वत: भाषाप्रभ 
होता. त्याची भाषा साधी, सुबोध व स्पष्ट आहे. तौ 
व्याकरणासारखी संक्षिप्त नाही, सूत्रासारखी स्वल्पाक्षर नाही 
व आपस्तंबासारखी आर्प नाही. विषयांचा व्यवस्थित अनुक्रम 
व एकसूत्रीपणा इ. गुणांमुळे कोटिल्याचें अर्थशास्त्र ही अत्यंत 
तेजस्वी बुद्धिमत्तेच्या विद्ठानाची कृति आहे अशी खात्री पटते. 
हि म जा जी या बि लोकांची 
दोनचे मे र चिकन तमुक शमी कापड र तिमुहित धग 

ग्र € पेत. काबाज व सुराष्ट्र या देशांत 
&"्णाचे गणराज्य व क्षत्रियांच्या श्रेणी ( 
व ते लोक शती, व्यापार व युद्धाचा धं 
करीत. लिच्छिविक, 


कार्पोरेशन्स) होत्या 
दा करून उपजीविका 
रीत. वृजिक, मल्लक, मद्रक, कुकुर व कुरु- 
पांचाल हे गण स्वतःला राजा ही उपाधि लावून घेत. कांबोज, 


सिथु, आरष्ट व वनायु या देशांत घोडे चांगळे निपजत. स्वच्छ 


द भारतीय संस्कृति कोश 


लोक टोळ्या करून राहत व स्वतःचीं मुलें विकीत किवा 
तारण म्हणून गहाण ठेवीत. वौद्धांविषयींची स्पप्ट माहिती 
कौटिल्याने क्वचितच दिलेली आहे. त्यावरून असें वाटतें, की 
त्याच्या काळांत वोद्धधर्माचा फारसा प्रसार झाला नव्ह्ता व 
लोकांत त्याला मानमान्यताहि मिळाली नव्हती. 

कौटिल्याने औपधि-वनस्पतींची आइचर्यकारक माहिती 
दिळेळी आहे. कोटिल्याचें औपधिविज्ञान सुश्रुतापेक्षाहि अधिक 
विस्तृत आहे, असें डॉ. यॉली म्हणतो. त्याने रसविद्ध (पारा- 
मिश्रित) सुवर्णाचा व सुवर्णमिश्रित रसायनांचाहि उल्लेख 
केला आहे. 

कौटिल्याच्या कालांत किल्ल्यांवर शिव, वैश्रवण, अद्विनी, 
लक्ष्मी व मदिरा (दुर्गा) यांचीं देवालये बांधीत व अपराजित, 
अप्रतिहृत, जयंत व वैजयंत या देवतांकरितां स्वतंत्र कोनाड 
करीत. महाद्वारानजीक ब्रह्मा, इंद्र, यम व स्कंद या संरक्षक 
देवता स्थापीत. _ 

समाजजोवन -- कौटिल्याने अष्टविध विवाहांचा उल्लेख 
केला आहे. त्याच्या काळीं प्रोढविवाह प्रचलित होते. पहिल्या 
तीन वर्णांत औपश्यिक दोप उत्पन्न झाल्यास विवाहविच्छेदाला 
परवानगी होती. मात्र मुलें झाल्यावर तसा विवाहविच्छद 
करतां येत नसे. विशिष्ट परिस्थितींत स्त्रियांनाहि घटस्फोट 
घेऊन दुसरें लग्न करतां येत असे. एका स्त्रीला अनक 
पुरुषांकडून पुत्रोत्पत्ति झाल्यास, ते ते पुत्र आपल्या पित्याच्या 
संपत्तीचे अधिकारी मानले जात. एकपत्नीव्रत आणि पातिब्रत्य 
हे आदर्श श्रेष्ठ मानळे जात. व्यभिचारी स्त्री-पुरुषांना दंड होत 
असे. नियोगाचीहि चाल होती. राजा जर वृद्ध अथवा 
रोगी असेल, तर तो नियोगपद्धतीने गोत्रांतल्या पुरुषांकडून 
स्वत:च्या पत्नीच्या ठिकाणी प्रजोत्पत्ति करून घेत असे. आई 
बापांनी मुलीच्या लग्नमाकडे दुर्लक्ष केल यास, ती स्वतः वराची 
निवड करून विवाहबद्ध होत असे. वृत्ति आणि अवध्य री 
दोन प्रकारचें स्त्रीधन मानलें जात होतें. पुनविवाह मेडम च 
पुर्वीच्या स्त्रीधनावर हक्‍क राहृत नसे. उच्च कुलांत पडद्या 
प्रथा होती. अनाथ, विधवा आणि प्रोषितभर्तैका अशा क बाय 
कांना सरकारकडून सूत कातणे, कक्लीदा काढणें, शिवत 
विणणें, इ. कामं देऊन वेतन दिलें जात असे. राज्यांत 
वेश्यागृहांची नोंदणी होत असे. वेश्यांची संस्थाने ( मोहल्ठे) 
स्वतंत्र असत. वेश्येला व्यवसायासाठी सरकारकडून परवानगी 
ध्यावी लागे. तिच्या इच्छेविरुद्ध तिच्याशी व्यवहार करणाय 
उशाला कडक झासन दिलें जात असे. कर्ज देणें घेणे, उधारी 
उसनवारी, यांच्याविषयी नियम होते. गांवोगांवीं पंचायत) 
होत्या. घर, जमीन, इ. लहान सहान कज्जांचे निवा 


खंड पहिला 


पंचायतींतच होत असत. सामुदायिक शेतीचीहि प्रथा होती. 

कौटिलीय अर्थशास्त्रावर आतापर्यंत भट्टस्वामींचें प्रतिपद- 
पंचिका व माधवयज्वाचें नयचंद्रिका हीं दोन भाष्ये प्रकाशित 
झालीं आहेत. पण दोन्ही भाष्ये अपुर्ण आहेत. पहिल्याचा 
भारंभ दुसऱ्या अधिकरणांतील ८ व्या अध्यायापासून झाला 
>. 3 त्याची अखेर त्याच अधिकरणांतील ३६ व्या अध्यायाच्या 
शेवटीं झाली आहे. दुसरें भाष्य ७ व्या अधिकरणांतल्या 
७ व्या अब्यायापासून सुरू होऊन १२ व्या अधिकरणांतील 
४ थ्या अध्यायाच्या शेवटीं समाप्त होतें. या ग्रंथाचें महत्त्व 
गाणून कित्येक भारतीय व परदेशी विद्वानांनी याचीं भाषांतरे 
कैलीं आहेत व त्यावर विस्तृत प्रवंधहि लिहिले आहेत. त्यांत 
श्रा. शामशास्त्री, गणपतिक्षास्त्री, डॉ. नरेंद्रनाथ लॉ, श्री. 
यमथनाथ बानर्जी, डॉ. जयस्वाल, प्रा. बंद्योपाध्याय, प्रा. 
विद्यालंकार हे भारतीय लेखक असून श्री. हर्मान याकोवी, 
श्री. हिलेब्रांट, श्री. कीथ, हे पाश्‍चात्य लेखक आहेत. 
चाणक्यनोति व सूत्रे- डॉ. शामशास्त्री यांनीं चाणक्याच्या 
५७१ सूत्रांचे एक पुस्तक प्रसिद्ध केलें आहे. डॉ. काणे यांच्या 
र हीं सूत्रे कोटिल्यानंतरचीं आहेत. चाणक्यनीति नांवाचे 
'फेत्येक ग्रंथ भारताच्या निरनिराळचा भागांत आढळतात. 
तेहि सर्व कोटिल्यानंतरचेच आहेत. चाणक्य राजनीतिशास्त्र 
या ग्रंथांत ६६० इलोक आहेत. याशिवाय वृद्धचाणक्य, लघु 
क. इ. नांवांनी कित्येक ग्रंथ रचले गेले आहेत. [सो. 
ल दरे च. ; कौ. अ.; म. ज्ञा. को. ] 


मीमांसा दर्शनांतलें एक प्रमाण. ' अर्थापत्तिरापि 
दृष्ट: श्रुतो वा $र्थो$न्यया नोपपद्यते इत्यर्थ- 
उपपत्ति "> एखाद्या अर्थाची अन्य अर्थाच्या ग्रहणाशिवाय 
अन्य होत नाही असें पाहून त्याच्या उपपत्तीसाठीं ज्या 

अर्थाची कल्पना केली जाते, तिला अर्थापत्ति म्हणतात. 
नच १.१.५ शा. भा). उदा० देवदत्त दिवसा भोजन 
आ " नाही; पण लठ्ठ मात्र दिसतो. इथे उपवास करणें 
जरि लु दिसणें या दोन गोष्टींतला परस्परविरोध स्पष्ट 
> याचा परिहार कसा करायचा ? तो करायचा तर 

पेद्त रात्रीं अवश्‍य भोजन करीत असला पाहिजे ' अशा 


अर्थाची कल्पना करावी लागते. यालाच अर्थापत्ति 
म्हणतात. 


अर्थापात्ति 
केल्पना 


अर्थापत्ति हें एक स्वतंत्र प्रमाण आहे. त्याच्या द्वारें 
ममा, होणारें ज्ञान प्रत्यक्ष, अनुमान व शब्द या तीम्ही 
णांच्या द्वारे होऊं शकत नाही. वरील देवदत्ताच्या उदा- 
हैर्णांत तो भोजन करीत असल्याचें ' प्रत्यक्ष ' कोणीं पाहिलें 
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अधंचं 


नाही. ' अनुमान ' करायचें तर व्याप्ति जमत नाही. ' शब्द' 
प्रमाणाने ठरवायचे, तर त्याच्या रात्रिभोजनाबद्दळ कोण्या 
आप्त पुरुषाने आपणांस सांगितलें नाही. म्हणूनच अर्थापत्ति 
हें स्वतंत्र प्रमाण मानलें पाहिजे, असें मीमांसक म्हणतात. 

दैनिक व्यवहारांतहि वाक्यांचा अर्थ समजण्याच्या कामीं 
अर्थापत्तीचें आपणांस पुष्कळ साहाय्य होतें. अर्थापत्तीचे दोन 
भेद आहेत- 

(१) दृष्टार्थापत्ति-उदा० वरील देवदत्ताचा दृष्टान्त. 

(२) श्रुतार्थापत्ति-म्हणजे एखाद्या अर्थाच्या उपपत्तीसाठी 
अन्य शब्दाची कल्पना करणें. उदा० “वंद कर' हे शब्द 
ऐकतांच * दार ' या पदाची कल्पना केली जाणें. [भा. द. ] 


अर्देश्‍ि (इ. स. तिसरें शतक). हा इराणी राज्याच्या 
[शर सानियन घराण्याचा संस्थापक होय. अ्देशिरने 
पहिल्या प्रथम सर्वे इराण आपल्या अमलाखाली आणला. 
नंतर नजीकचीं कांही राज्येंहि जिंकून घेतलीं. इ. स. २२४ 
सालीं पथियन सम्प्राटू अतंबान याला मारून पुढें त्याची 
राजधानीहि काबीज केली. नंतर त्याने मझदयस्नियन या 
धर्मपंथाचा प्रसार करण्याचें कार्य हातीं घेतलें. या कामीं त्याला 
झरतुष्ट्रियन पुरोहित वर्गाचें मोठेंच सहकार्य मिळालें. हा धर्म 
राष्ट्रीय करावा म्हणून त्याने कंवर बांधली. सिकंदर व पुढील 
मुसलमान आक्रमक यांच्या टोळधाडींत अवेस्ता ग्रंथाची 
वाताहत झाली होती. तो ग्रंथ त्याने एकत्र जमवून संपुर्ण 
तयार केला. तसेंच पारंपरिक लोककथा, कायदा व धमंतत्त्वे, 
इ. सर्व वाडइ्मयहि एकत्र केलें. खरा धर्म व खरी देवतो- 
पासना यांचा प्रसार केल्याचें श्रेय तो स्वतःकडे घेतो. या 
प्रमाणे धामिक व राजकोय सत्ता स्वत:च्या हातीं केंद्रित 
करण्याचें महत्कार्य अदेशिरने केल्यामुळे त्याचें नांव पशियन 
इतिहासांत व झरतुष्ट्रो धर्मांत अजरामर ज्ञाले आहे. पाहा- 
झरतृष्ट्री धम, अवेस्ता. [ एन्सा. रि. ए. ] 


धैकच्छ व्रत किवा प्रायश्चित्त. यांत प्रथम चार दिवस 
अधक्कच्छ जक़रभुक्त राहून नंतर दोन दिवस उपवास 
करायचा असतो ( आप. स्मृ. ९. ४३-४४). दुसरा पर्याय 
तीन दिवस अयाचित एकभुक्त व तीन दिवस उपवास. 
पाहा-कृच्छ. 


७५ देवमूर्तीसाठी ज्या पीठिका बनवितात त्यांपैकी 
अधचट्र रक. ही पिठिका केल्याने कर्त्याला पुत्रप्राप्ति 
होते, असें मानतात. [ मत्स्य पु. २६१. १३] 


अथंशास्त्र २ 


सांगतो, की जुगारीचे अड्डे राजाने आपल्या नियंत्रणाखाली 
चालू ठेवावे व त्यांचा उपयोग चोर, दरोडेखोर इ. गुन्हे- 
गारांना पकडण्याच्या कामीं करावा (३. २०). 

कौटिल्य व याज्ञवल्क्य -- याज्ञवल्क्यस्मृतींत कोटिल्याचीं 
वरींच मतें उद्धृत केलीं आहेत. याज्ञवल्य कोटिल्यापेक्षा कित्येक 
वावतींत प्रगत दिसतो. दाव्याच्या कामांतील निरनिराळे 
विषय व पुराव्याचे प्रकार यांवावत कौटिल्याने स्पप्ट नियम 
दिलेळे नाहीत. याज्ञवल्क्याने या सर्व बावींचा सविस्तर 
विचार केला आहे. निपुत्रिकाच्या मालमत्तेला त्याची विधवा 
किवा माता वारस म्हणून कौटिल्य मानीत नाही; पण 


याज्ञवल्क्य तसें मानतो. पति हयात असतांना मत झालेल्या 
स्त्रीच्या स्त्रीधनाचे वारस कोटिल्य अनुक्रमें पुत्र व कन्या असे 


मानतो, तर याज्ञवल्क्य पुत्रापूर्वी कन्येचा हकक सांगतो. 
कोटिलीय अर्थशास्त्र व कामसूत्र -- या दोन ग्रंथांत अनेक 
बावतींत साम्य आढळतें. दोहोंतलीं कित्येक प्रकरणेंहि समान 
आहेत. मतभेदाच्या गोष्टी अक्षया -- कामसूत्रांत ग्रहांचे 
परिणाम व कुंडलींतील लग्न यांची महती दिली आहे, तर 
कौटिल्याने ग्रहांचे फल पाहण्याचा निषेध केला आहे. मात्र 
शुभाशुभ नक्षत्रांविषयीं तो उल्लेख करतो व वेदांगज्योतिषां- 
तील पांच संवत्सरांचे एक युग, एका युगांत दोन अधिक मास 
व अयनाच्या शेवटीं दिवस व रात्र यांच्या काळामध्ये सहा 
मुहुतर्चि अंतर, या गोष्टी मान्य करतो. 
ज्ञातवाड्मय -- कौटिल्याला चार वेद, अ 
जारण-मारण, वेदाचीं पषडंगे, इतिहास-प्राणें धर्मशास्त्र 
सांख्य, योग व लोकायत हों दरगंनें साहित्य ज्ञात होतें 
त्याने धातुज्ास्त्राचाहि उल्लेख केला आ त्याच्या काळीं 
सरकारी भाषा संस्कृत होती. कौटिल्य हा स्वत: भाषाप्रभ 
होता. त्याची भाषा साधी, सुबोध व स्पष्ट 


व्याक्कर्जरस्ररस्व संस्निव्ल माही, सू 
तासारखी स्वल्पाक्षर ना 
क जॉर्यस्लंबांसारीं आर्ष नांहीं निषयांचा व्यवरि क. 
चळ 'ष्स््स््रस्स्क् "- ्ष्स््य् ज्र स्स्स्ञ्र अत > 
व न प्या प्र जरर व्र ज्ज्र्‌रे 
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स्य 


थर्ववेदांतील 


पृष्ट आटे ती 


छाकरीचे नमदे नें 
ब्‌ णींचें गणरा ज्य 
ब ते लोक 


वक, वृजिक, मल्लक उपजीविका 
गण स्वत:ला राजा ही 


सध आरट्ट 
टु व वनाय या देशांत घोड चांगले 


द्‌ भारतीय संस्कृति कोश 


लोक टोळ्या करून राहत व स्वतःची मले विकीत किवा 
तारण म्हणून गहाण ठेवीत. वौद्धांविषयींची स्पप्ट माहिती 
कौटिल्याने क्वचितच दिलेली आहे. त्यावरून असें वाटतें, की 
त्याच्या काळांत वोद्गभधर्माचा फारसा प्रसार झाला नव्ह्ता व 
लोकांत त्याला मानमान्यताहि मिळाली नव्हती 

कोटिल्यानें औषधि-वनस्पतींची आश्‍चर्यकारक माहिती 
दिलेली आहे. कोटिल्याचें औपधिविज्ञान सुश्रतापेक्षाहि अधिक 
विस्तृत आहे, असें डॉ. यॉली म्हणतो. त्याने रसविद्ध (पारा- 


मिश्रित) सुवर्णाचा व सुवर्णमिश्रित रसायनांचाहि उल्लेख 
केला आहे 


कौटिल्याच्या कालांत किल्ल्यांवर शिव, वैश्रवण, अदिविनी, 
लक्ष्मी व मदिरा (दुर्गा) यांचीं देवालये बांधीत व अपराजित, 
अप्रतिहृत, जयंत व वैजयंत या देवतांकरितां स्वतंत्र कोनाडं 


करोत. महाद्वारानजीक ब्रह्मा, इंद्र, यम व स्कंद या संरक्षक 
देवता स्थापीत 


समाजजोवन -- कौटिल्याने अष्टविध विवाहांचा उल्लेख 
कैला आहे. त्याच्या काळों प्रौढविवाह प्रचलित होते. पहिल्या 
तीन वर्णात औपश्यिक दोप उत्पन्न झाल्यास विवाहविच्छेदाला 
परवानगी होती. मात्र मले झाल्यावर तसा विवाहविच्छद 
करतां येत नसे. विशिष्ट परिस्थितींत स्त्रियांनाहि घटस्फोट 
धेऊन दुसरें लग्त करतां येत असे. एका स्त्रीला अनेक 
पुरुषाकडून पुत्रोत्पत्ति झाल्यास, ते पुत्र आपल्या पित्याच्या 
सपत्तीचे अधिकारी मानले जात. एकपत्नीव्रत आणि पातित्रत्य 
ह आदश श्रष्ठ मानले जात. व्यभिचारी स्त्री-पुरुषांना दंड ह रू 
असे. नियोगाचीहि चाल होती. राजा जर वृद्ध अथवा सदा 
रोगी असेल, तर तो नियोगपद्धतीने गोत्रांतल्या पुरुषांकडून 
स्वत:च्या पत्नीच्या ठिकाणी प्रजोत्पत्ति करून घेत असे. आई" 
पांनी मुलीच्या लग्नाकडे दुलंक्ष केल्यास, ती स्वतः वरा 
रीळ रक राह होत असे. वृत्ति आणि अवध्य अस 
सक ऱज्यां त्चोचनावर हवकत जात हाते. पुनविवाह्‌ केल्यात ची 
अेथा होतो. जनाथ धि राहूत नसे, उच्च कुलांत पडद्या 
काना सरकारकडन लट आणि प्रोषितभरतुका अशा क 
विणणें, इ. कामे म्ह, द कातणे, कशीदा काढणें नस 
वश्यागृहांची नो दणी हो भन दिलें जात असे. राज्यांत 
स्वतंत्र असत. ला हेत असे. वेश्यांची संस्थानें ( मोहल्ले 
तिच 'यवसायासाठी सरकारकडन परवानगी 
निते तिच्याशी व्यवहार करणाऱ्या 
२७ जात असे. कर्ज देणें घेणे, उधार 
नियम होते. गांवोगांवीं पंचायती 
'हान सहान कडज्जांचे ति्वार्ट 


उसनवारी, यांच्यार विष 
हात्या घुर जमीन 


र िक्क्य 


“3... 


खंड पहिला 


यतीत होत असत. सामुदायिक दोेतीचीहि प्रथा होती. 
ही कीय मेथबील्माार आतापर्यंत मट्ठस्वामींचे प्रतिपद- 
.. गकीर्य माचतच्या च नयचंद्रिका हीं नोव न्माध्ये प्रकाशित 
कीड म्य की दोन्हीं 'माष्ये आधूंणे आहेत. पहिल्याचा 
असून या अधिकरणांतील ८ व्या अध्यायापासून झाला 
शेवटी बोमम त्याच अधिकरणांतील ३६ व्या अध्यायाच्या 
७ व्या अब्य आहे. दुसरे भाष्य ७ व्या अधिकरणांतल्या 
४ थ्या ममा. गड ी होऊन १२ त. २ अधिकरणांतील 
माळ धनु शेवटीं समाप्त होते. या ग्रंथाचे महत्त्व 
केलीं अ- कश क भारतीय व परदेशी विद्वानांनी याचीं भाषांतर 
श्री आ विस्तृत प्रवंधहि लिहिले आहेत. त्यांत 
पमथनाथ बान डी गणपतिशास्त्री, डॉ. नरेंद्रनाथ ला, श्री. 
जानी चुक डॉ. जयस्वाल, प्रा. बंद्योपाध्याय, प्रा. 
श्री. हिलेब्रांट कुल लेखक असून श्री. हर्मान याकोबी, 
चाणक्यनोति व. कीथ, हे पाश्‍चात्य लेखक आहेत. 
५७१ सूत्रांचे एक सुवे- डा. शामझास्त्री यांनीं चाणक्याच्या 
मते हीं सूत्र ह. "नी म्या प्रसिद्ध केलें आहे. डॉ. काणे यांच्या 
केत्येक ग्रंथ जीकानामी आहेत. चाणक्यनीति नांवाचे 
हि सर्व कौटिल्यान च्या निरनिराळ्या भागांत आढळतात. 
या ग्रंथांत ६६० माहा आहेत. चाणक्य राजनीतिहास्त्र 
णक्य इ. नांवांनी र्यी तिन याशिवाय _वृद्धचाणक्य, ल्घु 
अ. क हि. च. ; कौ त्येक ग्रंथ रचले गेले आहेत. [सो. 
' की-अ.; म. ज्ञा. को. ] 


अर्थापात्त गजा दर्शनांतलें एक प्रमाण. ' अर्थापत्तिरापि 
* श्रुतो वाड्थो5न्यथा नोपपद्यते इत्यर्थ- 
उपपत्ति होत नाही अ अर्थाची अन्य अर्थाच्या ग्रहणाशिवाय 
अन्य अर्थाची कल शर र पाहून त्याच्या उपपत्तीसाठीं ज्या 
के हू. अूऊ “पना केली जाते, तिला अर्थापत्ति म्हणतात. 
केरेत नाही; | भव बेळ भा). उदा० देवदत्त दिवता भोजन 
आणि लु दिसणं छठ मात्र दिसतो. इथे उपवास करणें 
आहे. याचा म यो दोन गोष्टींतला परस्पर्रावरोब्र स्पष्ट 
न देवदत्त रात्री अवड्य कसा करायचा ? तो करायचा तर. 
अन्य अर्थाची कल्प भोजन करीत असला पाहिजे ' अशा 
म्हणतात. ना करावी लागते. यालाच अर्थापत्ति 
अर्थापत्ति हें 
उपलब्ध लक मळ स्वतंत्र प्रमाण आहे. त्याच्या द्वारे 
प्रमाणांच्या द्वारे होऊं भत्यक्ष, अनुमान व रब्द या तीन्ही 
ह्रणांत तो भोजन मया नाही. वरील देवदत्ताच्या उदा- 
त असल्याचें ' प्रत्यक्ष ' कोणीं पाहिलें 


२२७ 


अधंचं 


नाही. ' अनुमान ' करायचें तर व्याप्ति जमत नाही. ' शब्द' 
प्रमाणाने ठरवायचें, तर त्याच्या रात्रिभोजनावद्दल कोण्या 
आप्त पुरुषाने आपणांस सांगितलें नाही. म्हणूनच अर्थापत्ति 
हें स्वतंत्र प्रमाण मानलें पाहिजे, असें मीमांसक म्हणतात. 

दैनिक व्यवहारांतहि वाक्यांचा अथे समजण्याच्या कामीं 
अर्थापत्तीचें आपणांस पुष्कळ साहाय्य होतें. अर्थापत्तीचे दोन 
भेद आहेत- 

(१) दृष्टार्थापत्ति-उदा० वरील देवदत्ताचा दृष्टान्त. 

(२) श्रुतार्थापत्ति-म्हणजे एखाद्या अर्थाच्या उपपत्तीसाठी 
अन्य शब्दाची कल्पना करणें. उदा० “बंद कर” हे शब्द 
ऐकतांच ' दार ' या पदाची कल्पना केली जाणें. [भा. द. ] 


अर्देरि (इ. स. तिसरें शतक). हा इराणी राज्याच्या 
[शर ससानियन घराण्याचा संस्थापक होय. अदेशिरने 
पहिल्या प्रथम सर्वे इराण आपल्या अमलाखाली आणला. 
नंतर नजीकचीं कांही राज्येंहि जिंकून घेतलीं. इ. स. २२४ 
सालीं पथियन सम्मराटू अर्तबान याला मारून पुढें त्याची 
राजधानीहि काबीज केली. नंतर त्याने मज्ञदयस्नियन या 
धर्मपंथाचा प्रसार करण्याचें कार्य हातीं घेतलें. या कामीं त्याला 
झरतुष्ट्रियन पुरोहित वर्गाचें मोठेच सहकार्य मिळालें. हा धर्मे 
राष्ट्रीय करावा म्हणून त्याने कंबर बांधली. सिकंदर व पुढील 
मुसलमान आक्रमक यांच्या टोळधाडींत अवेस्ता ग्रंथाची 
वाताहत झाली होती. तो ग्रंथ त्याने एकत्र जमवून संपूर्ण 
तयार केला. तसेंच पारंपरिक लोककथा, कायदा व धर्मतत्त्वे, 
इ. सर्व वाडइ्मयहि एकत्र केलें. खरा धर्म व खरी देवतो- 
पासना यांचा प्रसार केल्याचें श्रेय तो स्वतःकडे घेतो. या 
प्रमाणे धार्मिक व राजकीय सत्ता स्वतःच्या हातीं केंद्रित 
करण्याचें महत्कार्य अर्देशिरने केल्यामुळे त्याचें नांव पशियन 
इतिहासांत व झरतृष्ट्री धर्मांत अजरामर झालें आहे. पाहा- 
झरतृष्ट्री धर्म, अवेस्ता. [ एन्सा. रि. ए. ] 


९ न्रत किंवा प्रायश्चित्त. यांत प्रथम चार दिवस 

एकभुक्त राहून नंतर दोन दिवस उपवास 

करायचा असतो (आप. स्मू. ९. ४२-४४ ). दुसरा पर्याय 

तीन दिवस अयाचित एकभुक्त व तीन दिवस उपवास. 
पाहा-कृच्छू. 


&_,_ देवमूर्तीसाठी ज्या पीठिका बनवितात त्यांपैकी 
अधचद्र रक. ही पिठिका केल्याने कर्त्याला पुत्रप्राप्ति 
होते, असें मानतात. [ मत्स्य पु. २६१. १३२ ] 


अधंनारीदइवर २२ 


रूपाला हें नांव 
अर्क झन विकचा ठ 


भाग वरमाठूम साधलल 


शरिव-पार्दंतींच्या संयुक्‍त 
आद. खाल भता 
कका शक्काका अकता क दाट 
असतात. दक्षिण भारतांत अकद्या प्रकारच्या मूता उत्तर 
'नारतापेश्वा अधिक प्रमाणांत आढळतात. ठिव-दक्ति किवा 
स्त्री-पुरुष तत्त्व यांचा संयोग हें सृष्टीचे मूलतत्त्व आहे. या 
संथोगाची प्रतिमा अर्धनारीशवराच्या रूपांत कल्पिली आहे. 
अर्धेनारीदवराच्या उत्पत्तीविषयीं कथा आहे ती अशी - 
ब्रह्मदेवाने सृष्टिकार्याच्या प्रसंगीं मानसपृत्र उत्पन्न करून 
त्यांना प्रजा निर्माण करण्याची आज्ञा दिली. पण त्यांच्याकडून 
तें कार्य होईना. त्यामुळे ब्रह्मदेव खिन्न झाला व त्याने उग्र 
तप केलें. त्या तपाच्या प्रभावाने दिव हा अधंनारीरूप घेऊन 
त्याच्या मस्तकांतून वाहेर पडला. त्याने ब्रह्मदेवासकट सर्व 
सृष्टि जाळून टाकली व स्वतःच्या भार्येशीं ( सती ) यौगिक 
प्रक्रियेने समागम करून पुनरच ब्रह्मा, विष्णु, यांच्यासह सर्व 
सृष्टि निर्माण केली ( लिंगपु. ४१ ). 
शिवाचें हें अर्धनारीरूप मृतिशिल्पांत सर्वेसामाव्य व आक- 
षक ठरलें आहे. कवि व तत्त्वज्ञ या दोघांनाहि त्याने सारखेच 
लोभविलें आहे. कालिदासाने रघुवंद्याच्या प्रारंभी नांव न घेतां 
याच अर्धनारीइवराला वंदन केलें आहे - 
वागर्थाविव संपृक्‍तो वागथंप्रतिपत्तये । 
जगत: पितरो वन्दे पार्वतीपरमेइवरो ।। 


(१.१) 
अर्थ - शब्द व त्याचा अर्थ यांचें सम्यक्‌ ज्ञान व्हावें एतदर्थ 
एकमेकांशीं निगडित झालेल्या वाणी व अर्थ यांच्याप्रमाणे 
एकमेकांत मिळून गेळेल्या जगताचे मायबाप अश्या पार्वंती- 
परमेश्‍वरांना ( मी ) वंदन करितों. 
फार प्राचीन काळीं योनि व लिंग हीं दोन स्वतंत्र प्रतीके 
होतीं. पुढे मानवाने त्या दोन प्रतीकांना शिर्वागांत एकत्र 
जुळवून त्यांची उपासना आरंभिली. त्यानंतर मानवसमाज 
मूति घडविण्याइतका सुसंस्क्रुत व कलावंत झाला तेव्हा हेंच 
योनि-लिंग प्रतीक त्याने अधंनारीश्‍वराच्या रूपांत आकाराला 
आणलें. प्रजावृद्धि व्हायची, तर उभयांचा एकोभाव होणें 
अपरिहार्य आहे, हाच त्या दोन्ही प्रतीकांतला आशय अ, हे 
सृष्टीच्या पूर्वी स्त्री-पुरुष भेद कश्या प्रकारे होता त्याचें 
उत्तर दण्याचा प्रयत्न या शिल्पाच्या द्वारे केलेला आहे 
प्रारंभिक अवस्थेंत स्त्री-पुरुष तत्त्वे ही अविभक्त होतीं, एक- 
मेकांत एकमेक होतीं. आजहि अत्यंत खालच्या थराच्या 
जीवांत स्त्रीतत्त्व आणि पुरुपतत्त्व हीं दोनहि एकाच शरीरांत 


वास्तव्य करतात. अशा जीवांना हार्मोफ्रोडाइट असें नांव 


टॅ भारतीय संस्कृति कोश 


आहे. ते स्वतःमध्येंच नर-नारी असतात आणि स्वत:मवूनच 
निर्मिति करितात. 
विठ्वांतळें समस्त नररूप म्हणजे शिव आणि नारी रूप 
म्हणजे उमा होय, असें रुद्रह्ृदयोपनिपदांत सांगितलें आहे- 
रुद्रो नर उमा नारी तस्मे तस्ये नमो नम: | 
हे उभय म्हणजेच जगत्कारण. “ अग्नीपोमात्मकं जगत्‌ ' असें 
श्रृतिवचन आहे. अग्नि हें पुर्यतत्त्व असून तें स्त्रीच्या रजांत 
आहे. सोम हें स्त्रीतत्त्व असून तें पुरुषाच्या शुक्रांत आहे. काम 
हा त्या दोहोंच्या मधला संयोजक भाव आहे. हीं दोन्ही तत्त्व 
कामामुळे एकमेकांना आक्रृष्ट करतात 
तत्त्वज्ञानहि हाच आदाय सांगते. शिव हा दाकितियुक्‍त 
होतो तेव्हाच कार्यक्षम होतो. शिवागमांतल्या अद्वेतात 
शक्‍तीचा म्हणजे मायेचा त्याग केलेला नसून ब्रह्मशक्‍्ति 
म्हणून तिचा संग्रहच केळा आहे. शिवशक्तीची नित्य समरसता 
म्हणजेच अद्वैत असें तिथे मानळेळें आहे. माया ही प्रष्ठति 
असून महेश्वर हा तिचा धारणकर्ता आहे. या उभयांच्या 
संयोगांतून सर्वे विश्‍व निर्माण झालें. मनु म्हणतो -7 
द्विधा कृतात्मनो देह्मधेन पुरुषो$भवत्‌ । 
अधेन नारी तस्यां स विराजमसूजत्प्रभु: ।। 
( १७३ २) 
र्थ -परमेश्‍वराने स्त्री व पुरुष अश्या उभय रूपांत आत्म” 
देह विभक्त केला आणि मग स्त्रीच्या ठिकाणीं विराजाला 
( चराचर विश्वाला ) जन्म दिला. 
हें अर्धनारीरूप कसें घडवावें याविषयीं हेमाद्रीने तपशील” 
वार विवरण केलें आहे -- 
शिवाचें डावें अर्ध नारीचें वनवावें. तिच्या कपाळीं कुठ 
तिलक लावावा. केशसंभार दाखवावा. गळ्यांत हार त 
स्तन वाटोळा व घन असावा. वस्त्र नेसवावें. मेखला बांवाई 
पायाला अळिता लावावा. दोन हातांत आरसा आणि कमळ 
देऊन डोळ्यांत काजळ रेखावे 
उजवें नररूप सर्वलक्षणयुक्‍त करावें. त्याच्या मस्तकीं 
जटाजूट व त्यावर चंद्र असावा. अंगाला भस्मचर्चन व धा 
यज्ञोपवीत असावें. ऊर्ध्वेलिग व कटीला सर्पमेखला असा 
पाय कमळावर असावा. हातांत त्रिशूळ व अक्षमाला 
(च.व. चि.) 
अधनारोश्वराच्या मूर्तीचा प्रथम उल्लेख 
शतकांत पॅरीफिरीने केला आहे. त्याला अशी मूति उर 
भारतांतल्या एका गुंफेत सांपडली. अशीच दुसरी भव्य २ ह 
( १६ फूट ९ इंच उंच ) घारापुरी येथे आहे. मथुरा त 
कुशानकालीन शिल्पाचे आगर होय. तिथल्या णिलाप्टट 


स. २ न्या 


खंड पहिला २२९ 


अधैनारीइवराची मति उभी आणि द्विभुज आहे. या शिल्पांत 


अर्धेनारीइवर-तिरुविड 


शिवाच्या जटा व पार्वतीचा पुष्ट स्तन स्पष्ट दिसतो. बदा- 
मीच्या गुहेंतील मूति चतुर्भुज असून तिच्या खालच्या हातांत 
आडवा दंड व वरच्या दोन हातांत नागवेष्टित परशु व कमल 
आहे. धारासुरम्‌ यथील अर्धनारीशवराची मूर्ति अष्टभुज व 
व त्रिमुख आहे. हीं तीन मुखें शिव, रुद्र व उमा यांचीं असावीं. 
कांही शिल्पांत शिवाचें ऊघ्वे लिंग असतें. 
अवंनारीश्‍वराचें घ्यान तंत्रसारांत पुढीलप्रमाणे सांगितलें 
आहे - 
नोलप्रवालरुचिरं विलसत्‌त्रिनेत्रम्‌ । 
पाज्यारुणोत्फ्लकपालकशूलहस्तम्‌ । 
अर्थास्बिकेशसनिदां प्रविभक्तभूषम्‌ । 
__ बालेन्दुबद्धमुकुटं प्रणगमामि रूपम्‌ ॥ 
अथ - निळ्या पोवळयाप्रमाणे संदर दिसणार्‍या, त्रिनेत्र- 
धारी, पाश, रक्‍तकमल, कपाल व त्रिशूळ हातीं धारण 
यम री आणि पुरुष यांची वेषभूषा ज्याच्या रूपांत 
अज्ञा व ज्याच्या मुकुटांत चंद्रकोर बांधली आहे 
अशा अधनारीशवराला मी नमस्कार करतों. 


कर्धमत्ल्येद्रासन 


“ तंत्रसारांत याचें पूजाविवान, जप व 
आहे. [मू. वि. ; सं. प्र, डि. हि. इ-; 


होमहि सांगितला 
हश. क. ] 


6 &७_. मूतिकलेतोल एक आसन. दोन्ही पाय खाली 
अर्थपथक सोडून पादपीठावर टेकलेले, एक गुडघा किचित्‌ 
उचललेला आणि दुसरा किचित वक्र असतो. [ इं. वु. इ: ] 


७ /._,__ जेनांची एक तपोवस्था. एक पाय मागच्या 
अधपालतका ब्राजूने नितंबावर टेकवून एका पायावर 
हात उंच करून व सूर्याकडे तोंड करून उर्भे राहणे. 
[ हि. जे. मो. ] 


ह मगधामध्ये मोठा दुष्काळ पडला असतां 
अधफलक वेतांबरांपैकी कांही श्रमणांनी फक्त लंगोटी 
वापरून राहायचें ठरविलें. अश्या श्रमणकांना अरधेफलक 
म्हणत. दिगंवरपंथी या लोकांना सवेतांबरांतले पुरोगामी 
समजत. [ हि. जे. मो. ] 


अधैमंडप मंदिरांत गर्भगृह व मुखमंडप यांना जोडणारा 
अरुंद रस्ता. हा गर्भंगहास प्रदक्षिणा घालण्या- 
साठी असतो. [ एन्सा. हि. आ. ] 


ह. एक योगासन. याची पद्धति अशी-- 
अधमत्स्यद्रासन उजवा पाय सरळ ताठ पसरून बसावें. 
डावा पाय गुडघ्यापासून वळवून उजव्या पायाच्या गुडघ्याच्या 
डाव्या बाजूस ठेवावा. उजव्या पायाचा चवडा जमिनीस 
टेकवावा. डाव्या पायाचा चवडा ताठ ठेवण्याचा प्रयत्न 
करावा. उजव्या हाताच्या कांखेत डाव्या पायाचा गुडघा 
ठेवून उजव्या हाताने डाव्या पायाचा चवडा घट्ट पकडावा. 
डावा हात पाठीकडे वळवून कमरेवर ठेवावा आणि इवासो- 
च्छ्वास चालू ठेवावा. शक्‍य तितको छाती अधिक फुगवावी.. 
शरीराचा कोणताहि भाग सैल ठेवू नये. मस्तकाचा भाग 
डावीकडे वळवून हनुवटी खांद्यावर ठेवावी. डोळे उघडे 
ठेवावे. उजव्या पायाचा गुडघा जमिनीपासून उचल देऊं नये. 
हळूहळ्‌ पोटाचा भाग डाव्या पायाच्या गुडघ्याने दावून 
ठेवण्याचा प्रयत्न करावा. 

डावा पाय समोर ताठ करून बसावे. नंतर उजवा पाय 
गुडघ्यापाशीं वळवून डाव्या पायाच्या गुडघ्याच्या डाव्या 
बाजूस ठेवावा. उजव्या पायाचा चवडा जमीनीस टेकवावा- 
डाव्या पायाचा चवडा ताठ ठेवण्याचा प्रयास करावा. डाव्या 


:अधंमत्स्येंद्रासन 


हाताच्या कांखेंत उजव्या पायाचा गुडघा ठेवून डाव्या हाताने 
उजव्या पायाचा चवडा घट्ट पकडून ठेवावा. डावा हात 


अर्धमत्स्येंद्रासन 


पाठीमागे वळवून कमरेवर ठेवावा. शक्‍य तितकी छाती 
फुगवावी. शरीराचा कोणताहि भाग सेल सोडूं नये. मस्त- 
काचा भाग उजवीकडे वळवून हनुवटी खांद्यावर ठेवावी. 
डाव्या पायाचा गुडघा जमिनीपासून जरासुद्धा हालं देऊं नये. 
हळूहळू पोटाचा भाग उजव्या पायाच्या गुडघ्याने दावण्याचा 
प्रयत्न करावा. वरील दोन्ही प्रकार करून झाल्यावर अर्ध 
मत्स्येंद्रासनाचा अभ्यास पुर्ण होतो. हें आसन प्रमेहरोग दूर 
करतें, असें सांगितलें आहे. [उ. यो. द. ] 


ल ८ एक प्राकृत भाषा. शौरसेनी व मागधी या 
अधसागधा दोन भापाप्रदेशांच्या मध्ये अर्धेमागधी प्रदेश 
होता. हल्लींचा अयोध्या प्रांत व त्याचा दक्षिणेकडील प्रदेश 
यांत अर्थमागधी प्रचलित होती. 

पालिभाषा ज्याप्रमाणे वौद्धांच्या हीनयान पंथाशीं निगडित 
झाली, त्याचप्रमाणे जेनांच्या इवेतांवरसंप्रदायांत अधंमागधीला 
महत्त्व मिळालें. स्वतः महावीराने याच भाषेंत धर्मोपदेश दिला 
होता, असें सांगतात (समवायांगसुत्त) . रइवेतांबर जेनांचे 
धामिक ग्रंथ अर्धमागधींत लिहिळेळे आहेत. त्यांतल्या त्यांत 
भाषाशास्त्राच्या दृष्टीने महत्त्वाचा असा गद्यग्रंथ म्हणजे 
आयारंगसुत्त हा होय. याची भाषा सर्वांत जुनी आहे. 
अर्धमागधीच्या गद्य आणि पद्य यांच्या भाषेंत कांही फरक 
पडतो. पालिसाहित्याप्रमाणेचे अर्धमागधीच्या पद्यभागाची 
भाषा अधिक प्राचीन व आर्ष आहे. 

भाषाविज्ञानाच्या दृष्टीने अर्धमागधी ही मागधीहून सर्वथा 
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भारतीय संस्कृति कोश 


भिन्न आहे. ती मागधीच्या नियमांचे पूर्णपणें पालन करीत 
नाही. अरधेमागधींत र्‌ व स्‌॒ हे वर्ण आहेत; पण मागधींत 
त्यांच्या जागीं ल आणि श्‌ येतात. मागधींत प्रथमेच्या एक- 
वचनांत अ हें विभक्तिचिल्ल मिळतें; पण अधंमागधींत एव 
ओ हीं दोन्ही रूपे मिळतात. अर्धमागधीचीं भाषाविषयक मुख्य 
लक्षणें अशीं-- 

संयुक्‍त व्यंजनाच्या पुर्वीचा स्वर दीर्घ बनतो व त्याच्या 
एका व्यंजनाचा लोप होतो. जसें, ' वस्स *, वर्षंबद्दल वास. 

व्यंजनांचा लोप होऊन “ य ! अपश्रतीचा प्रयोग होतो. जसें 
स्थित वद्देल * ठिय, ' सागरबद्दल ' सायर. ! 

“कच्या स्थानीं * ग ! येतो. जसें अशोक, श्रावक यांच्या- 
वहृल “ असोग ', * सावग. 

प्रथमेचें एकवचन मागधीप्रमाणे एकारान्त होतें. जसें का 
* सावके. * पण त्याचवरोबर कित्येकदा एकाराच्या एवर्ज 
ओकारांत रूपहि मिळतें. जसें श्रमण: बद्दल “ समणो. ' । 

त्वा, ल्यप्‌ यांच्या स्थानीं * इतु ' प्रत्यय येतो. जसें 'थुत्वा 
बहल ' सुणित्तु ', ' ज्ञात्वा'बद्दळ “ जाणितु ', ' अपहूत्य'बद्दल 
* अवहट्ट्‌. ' 

भरताने नाटचश्ञास्त्रांत अर्धमागधीला स्वतंत्र भाषा म्हटले 
आहे ( १८.३८ ). त्यानंतर विशवताथाने हिला गुप्तचर, 
राजपुत्र आणि शेठ यांची भाषा म्हटलें आहे (सा. द. ६ ). 
मुद्राराक्षसांतला जीवसिद्धि क्षपणक, त्याचप्रमाणे प्रवोधचंद्रोदय 
नाटकांतलीं कांहो पात्रे अधंमागधी बोलतात. भासाच्या कर्ण” 
भार नाटकांतहि इंद्र अधमागधी बोलतांना दिसतो. 

सांप्रत उपल्ध असलेल्या ग्रंथांवरून असें दिसतें, की अथ" 
मागधीला दी परंपरा असून ती इतर प्राकृत भाषांपेक्षा 
अधिक संपन्न आहे. जेनपंडित तिला अन्य सर्व भाषांची जननी 
मानतात. महावीराने याच भापेच्य़ा द्वारें धर्मप्रसाराचें काय 
केलें. आपले धर्मनियमहि याच भापेंत सांगितले. त्यामुळ, 
त्यावेळच्या लोकांच्या बोलचालींत ही भाषा आली. लोक तिला 
प्राकृत म्हणूं लागले. या भाषेचा अभ्यास करण्याची प्रवूर्ति 
उत्तरोत्तर वाढत आहे. [ हि. सा. व. इ.; म. ज्ञा. को.; 8 
वि. को. ] ग 


अधेल पीहरि विष्णूचें अर्धनारी खूप. तंत्रसारांत यावे 
ध्यान दिलें आहे, तें पुढीलप्रमाणें “7 

उद्यत्प्रद्योतनशतर्राच तप्तहेमावदातम्‌ 

पाइवंद्वन्दे जलघिसुतया विशवधात्र्या च जृष्टम्‌ । 

नानारत्नोल्लसितविविधाकल्पमापीतवस्त्रम्‌ 

विष्णु वन्दे दरकमलकौभोदकीचक्रपाणिम्‌ ।॥। 


खंड पहिला २४१ 
अथ - उगवत्या शतसूर्याप्रमाणे तेजस्वी, तप्त सुवर्णाभ्रमाणे 
निर्मळ, विशवजननी लक्ष्मी ही ज्याचें अर्धांग वनली आहे अशा, 
*विविध रत्नांनी झगमगणारी वेषभूषा केलेल्या, पिवळसर 
वस्त्र परिधान केलेल्या, विकसित कमल, कौमोदकी गदा व 
. पेक्र हातीं धारण करणार्‍या, अश्या विष्णूला मी नमस्कार 
करतों. 
तंत्रसारांत याचें पुजाविधान दिलें आहे. अर्धलक्ष्मीविष्णूची 
केल्पना हो वेष्णव आगमांनी शेवागमांतल्या अर्धनारीश्‍वराच्या 
कल्पनेची उसनवारी केली आहे, असें दिसतें. [श. क. ] 


अधक्ष मोठ्या दिवाणखान्याच्या उभय भागीं अस- 
ढा णाऱ्या लहान लहान खोल्यांना अधंशाला असें 
म्हणत. [ एन्सा. हि. आ. ] 


अर्धश्रावश व्रतारंभ श्रावण शू. १ देपासून. एक 
थधश्रावाणक त्रत ळं तोळा तववदोजे 
मासपयंत एकभुक्त, किवा नक्‍तभोजन 
व पावतीची पुजा, हा या व्रताचा विधि आहे. उद्यापनाच्या 
द्विशीं ब्राह्मण व कुमारिका यांना भोजन घाततात. [हि. ध. ] 


अर्धा अग्निहोत्र घेण्याच्या वेळीं स्मार्ताग्नींतून अर्धा 

बाधान अग्नि घ्यावा किवा संपुर्ण स्मार्ताग्नीचें रूपान्तर 
श्रौताग्नींत करावें, असे दोन पक्ष आहेत. अर्धा स्मार्ताग्न 
तसाच ठेवून अर्ध्या स्मार्ताग्नीचा उपयोग अग्न्याधानांत कर- 
तात, त्याला अर्धाधान म्हणतात. 


अर्धासन (१) एक यौगिक आसन. याची पद्धति अशी- 


एकपादसथेकस्मिन्विन्यस्योरुणिसत्तम । 
आसोनोर्धासनमिदं योगपाधनमृत्तमम्‌ ।। 
अर्थ- एका पायाचा चत्रडा दुसऱया मांडीवर ठेवून ताठ 
वसर्णे याचें नांव अर्धासन असून तें योगसाधनाला प्रशस्त आहे. 
(२) हें राजकीयहि असतें. अर्जुनाला इंद्राचे अर्धासन 
मराप्त झालें होतें. याचा उल्लेख कालिदासहि करतो ( रघु. 
3७३ ). पाचीनकाळीं अर्धासन ही राजदरबारांतलळी एक 
पारिभाषिक संज्ञा होती. राजा किवा सम्प्राट्‌ ज्या आसनावर 
कैसायचा, त्यावर अन्य कोणत्याहि व्यक्‍तीला बसतां येत नसे. 
पण सम्माट्‌ एखाद्या व्यक्‍तीच्या विद्या-विक्रमादि गुणांवर प्रसन्न 
होऊन व त्याला आपला मित्र मानून आपल्या अर्ध्या आसना- 
वर बसण्याचा मान देई. गुप्तकालापर्यंत ही प्रथा चालत 


' एसलमानी दरबारांतहि अशी प्रथा दिसते. सुलतानाच्या 
भा. सं. को. १६ 


अर्धोदय ब्रत 


आसनाला “ जामेखाना ” म्हणत व त्याच्या कृपेला पात्र अशी 
विशिष्ट व्यक्‍्तिच त्यावर वसूं शके. 


अर्थोद॒यपवे याचें लक्षण पुढीलप्रमाणे- 
अमाकंपातश्रवणेयुक्‍ता चेत्पोषमाघयो: । 
अर्धोदयः स विज्ञेय: कोटिसुयं ग्रहे: सम: ।। 
अर्थ- पौष किवा माघ अमावास्येच्या दिवशीं, रविवार, 
श्रवण नक्षत्र व व्यतीपात इतके योग असतील, तर त्या पर्वाला 
अर्थोदय म्हणतात. हा योग कोटि सूयंग्रह्णांच्या तोडीचा आहे. 
यांत एखादा योग कमी असल्यास त्याला महोदय पर्व 
मानतात. अर्धोदय पर्वाचा योग दिवसा आल्यासच प्रशस्त 
होय, असें स्कंद पुराणांत सांगितलें आहे. 
अर्धोदये तु सम्प्राप्ते सवं गळडगासमं जलम्‌ । 
शुद्धात्मानो द्विजा: सर्वे भवेयुब्रह्यमसत्निभा: । 
यत्किळचित्‌ क्रियते दानं तहानं सेतुसत्निभम्‌ ।। 
अर्थ-अर्थोदय पर्वाच्या वेळीं सर्व उदकें गंगोदकासमान 
होतात, शुद्ध अंत:करण असलेले सर्व ब्राह्मण ब्रह्मतुल्य होतात 
व कोणतेंहि दान सेतुबंध यात्रेच्या योग्यतेचे होतें. 
त्या दिवशीं कांस्यथात्रांत पायस भरून घेतात व त्यावर 
अष्टदल काढून त्यावर यथाशक्ति सुवण ठेवतात. मग त्याची 
इवेत पुष्पांनी पूजा करतात. मग त्या पात्राला वस्त्रालंकारांनी 
अलंकृत करून तें ब्राह्मणाला दान देतात. [ पु. .च; श. क. ] 


न्य अर्थोदयपर्व क्वचितच येतें. तें एक पुण्यपर्व 
अथादय त्रत असल्यामुळे त्याचें ब्रत सांगितलें आहे. या 
व्रताच्या देवता ब्रह्मा-विष्णु-महेश या होत. अर्धोदयाच्या 
आदल्या दिवशीं नद्यांच्या संगमावर स्नान करून पुढील 
मंत्राने संकल्प करतात-- 

त्रिदेवत्यं ब्रतं देवा: करिष्ये भुक्तिमुक्तिदम्‌ । 

भवन्तु सल्षिधो मे$द्य त्रयो देवास्त्रयो$ग्नय: ॥ 

अर्थ- देवहो, भुक्ति-मुक्ति देणारे व तीन देवता असलेलें 
हें ब्रत मी करीन. ( त्यासाठी ) तीन देव व तीन अग्नो 
माझ्या सन्निध राहोत. 

तीन देवतांच्या सुवणंप्रतिमा तीन तिळांच्या राशींवर 
डावीकडून उजवीकडे अश्या अनुक्रमाने स्थापून पर्वाच्या दिवशीं 
मध्यान्ही प्राणप्रतिष्ठापुर्वक त्यांची पुजा करतात. नंतर 
' प्रजापते....”. (क्र. १०.१२१.१०), * इदं विष्णू: ...' (क्र. 
१.२२.१५) व त्र्यंबक यजामहे...' ( क्र. ७.५९.१२ ) या 
मंत्रांनी अनुक्रमे तीन्ही देवांसाठी हवन करतात. मग तिलराशी- 


अर्धोदय ब्रत 


सह प्रतिमांचें दान, सवत्स धेनु, वस्त्र-पात्र. इ. चें दान व 
दहा ब्राह्मणांस भोजन घालतात. [ व्रतराज ] 


अ ७0 (१ ) व्रात्य झालेले भारताच्या पड्चिमेकडील 
उद ब्राह्मण. [ भाग. पु. १२.१.३८ ]. 

(२) ललितेला प्रिय असलेलें परिचमेकडील एक राज्य. 
[ ब्रह्माण्ड पु. २.१६.६२] 

(३) दक्षिणेकडील एक जमात. यादवी युद्धांत जसा 
यादवांचा नाळ झाला, तसाच यांचाहि झाला. [ भाग. पु. 
११.३०.१८ ]. 


झं ९ तव एक ना्गषि. याने यज्ञाचीं न्यूनें कशीं 
बुद कादरवय सुधारावीं व सोमरस कसा काढावा, याचें 
ज्ञान सांगितलें ( ऐ. ब्रा. ६.१ ). सर्थसत्रांत हा ग्रावस्तुत 
होता ( पं. ब्रा. २५.१५ ). [ प्रा. च. को. ] 


र ९ 0 पितरांना प्रिय असलेली एक नदी. 
युदसरस्वता [मत्स्य पु. २२.३८ ] 

0 30 अंवूच्या पहाडांतील एक देवी. हिला अधरदेवी 
अबुदा दूवा असेंहि म्हणतात. हिच्या वाच्या अक 
महंताचा आश्रम आहे. तिथून तीनशे पायर्‍या चढून गेल्यावर 
एक गुहा लागते. या गुहेंत दुर्गादेवी व चौसष्ट योगिनी यांच्या 
कोरीव मूर्ती आहेत. या गुहेंतच दुसरी एक अरुंद तोंडाची पण 
प्रशस्त अशी गुंफा आहे. त्या गुंफेत अर्वृदादेवीची भव्य मति 
आहे. इथ्रे तुपाचे दिवे सतत पाजळत असतात. देवीच्या उजव्या 
बाजूला जो लहानसा वोगदा आहे, त्यांतून देवी खालच्या नखी 
तलावावर नित्य स्नानाला जाते, अशी भाविकांची समजत 
आहे. या गुंफेवरचा घुमट शोभिवंत दिसतो. विजयादशमीला 
या देवीची मोठी यात्रा भरते. पाहा-अवू पहाड. 


दं ९ एक वैदिक देवता. बारा आदित्यांपै 
यमी. जावन विथाशयणामार वर वा गक: 
ध्ग्वेदांत मित्रा-वरुणांबरोबर याचा उल्लेख येतो. 
हा अनेक' देवतांचा मित्र आहे. हा कश्‍्यप-अदितीचा पुत्र असून 
मातृका ही याची पत्नी व च्षेणी हे पुत्र होत. अवेस्त्यांतटि 
ऱयज्क्क अ कळ. त्याव रू ्न्ज्जे त स्ट 
याचा विककू यता. त्यावरून हा इंडोइराणी काळांतला देव 
आहे, हें उघड होतें. हा वेशाख मासाचा आदित्य असून याचे 
तीनशे किरण आहेत. यमाला शाप होऊन तो शंभर वर्षे 
विदुराच्या रूपाने शूद्र योनींत गेला असतां तेवढ्या काळांत 
अयप्याने त्याचा अधिकार संभाळला. गीतेंत श्रीकृष्णाने 


र्ड्र 


भारतीय संस्कृति कोश 


पितरांत अर्यमा ही आपली विभूति असल्याचें सांगितलें 
आहे (१०. २९). 

गृहू द प्रासाद यांच्या निर्माणकाळीं देव-गंधर्व-पितरांवरो- 
वर याचीहि पुजा करावी, असें सांगितलें आहे ( मत्स्य पु. 
२५२. ३०). शिक्युमाराच्या मांडीच्या जागीं याचें स्थान असून 
याच्या दक्षिणेस पितृयाणमार्ग आहे (ब्रह्मांड पु. २.२२. १०३). 
हा हिरण्मयखंडांत श्रीहरीच्या कूर्मतनूची पूजा करतो. पृथूने 
पृथ्वीचे दोहन केलें त्या वेळीं पितरांनी याला वत्स करून क्य 
दोहून घेतलें [ भाग. पु. ६. ६. ३९-४२; १. १३. १५ ] 


अथे च्या अनेक घोड्यांपैकी एक. अर्धा घोडा व अर्धा 
ळं पक्षा असे याचें स्वरूप आहे. हा दैत्यांचें वाहन म्हणून 
प्रसिद्ध आहे. 


पृथ्वीच्या खाली असलेलें वालकायुक्‍्त पांचवे 
तल. विरोचन देत्याचें वसतिस्थान. इथ्रे नाग, 
दानव व राक्षस यांचीं हजारों पुरे आहेत. [ ब्रह्मांड पु. २० ] 


अवाकूतल 


अवीकस्मो विधात्याने निमिळेल्या विश्वावैकी एक- हें 
वोकुल्लोत ०. निपचित निवॉबिकी पह. 
असे? व्यक्‍तांतुन प्रादुर्भूत झालें. याला तेंजससंग 
असाह म्हणतात. हा सग आठ ठिकाणीं विभक्त आहे. 
[वायु पु. ६. ४९-५२ ] 


दारकेचें क 
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रि र अ ्टेः ग ॥ 1) आर टर 
अहेत क. प्र पैझायास यावड्ने स्तुत्य, पूज्य, न्य अही 
व / प. सॅकेतार्थाने जिन, वृद्ध, तीर्थंकर, पारंगत 
गि अहूतीति अर्हत्‌ '>पूज्य असतो तो अ्हत्‌ होय! 
झाक जे गजे आहे. वेदोत्तर काळीं ब्राह्मणांशीं स्पथा 
निदर्शक < नेगाने स्वत:च्या सामाजिक व आध्यात्मिक उच्चतेचा 
र प गळ 
केली हु मयुर अहूत्‌ हा शब्द स्वतःला लावन घ्यायला सुरवात 
शब्दाला सांप्र न ब्राह्मण होत, असें त्यांनी ठरविलें. या 
ळच सांप्रदायिक अर्थ येण्यापूर्वी तो झाव्द पुज्य, ष्ठ या 
प्रचक्षते ह जात होता. ' यदध्यासितमर्हुद्‌भिस्तद्वि तीथ 
ठिकाणीं माना, त्वमहतां चाग्रसरः स्मृतो$सि नः य़ा 
कालिदासानेहि य न्य अर्थाने तो वापरला 
आहे च सामान्य अर्थाने तो वा 
ता शब्द धमंग्रंथांत दोन अ 


र्थांनी .ए वौद्धधर्मी 
अहत्‌ व दुसरा अर्‌ आढळतो. एक 


'असप्रदायांतला अर्हत. पंचविद् ब्राह्मणाच्या 


खंड पहिला 


आधारे ब्रात्यसंस्कृतींत अ्हुतांचा एक प्राचीन पंथ असल्याचें 
श्री. करमरकर सांगतात. इतर संप्रदायांत त्याचा अर्थ सांप्र- 
दायिक मताप्रमाणे जें उच्च ध्येय असेल, तें गांठलेला मनुष्य 
असा आहे. प्रारंभीच्या वौद्धधर्मी लोकांनी ज्या अर्थी या 
शब्दाचा उपयोग केला आहे, त्या अथीं वृद्धापूर्वी उत्तर 
भारतांत जे उपासना संप्रदाय होते, ते या शब्दाचा उपयोग 
करीत असावे, असें स्पष्ट दिसतें. पण वौद्धांनी हा शब्द विशेष 
उचलून धरला 
सारनाथाला पोंचल्यावर तिथल्या पांच भिक्षृंपाशीं 
गला. पण त्यांनी त्याचें स्वागत करायला नाखुषी दर्शविली 
ते पाहून बुद्ध त्यांना म्हणाला. ' भिक्षंनो, डोळे उघडून पाहा. 
तुमच्या पुढ उभा असलेला तथागत हा एक अहंत्‌ आहे. मी 
म्हाला विनय शिकवीन व मार्गदर्शन करीन. ! 
वुद्धाची आणि कादयपाची भेट झाली तेव्हा वृद्धाने दाख- 
विलेळे चमत्कार पाहन काश्यप म्हणाला. ' श्रमणाच्या 
ठिकाणीं अचाट सामर्थ्य आहे, हें मी मान्य करतों; पण तो 
माझ्यासारखा “ अहत ' नाही त्यावर बद्ध म्हणाला 
काश्यपा, तू अहत्‌हि नाहीस आणि तुला त्या पदापर्यंत 
पाचण्याचा मार्गहि गवसलेला नाही 
ज्या वेळीं बुद्धाला कळून च॒कलें, को गरु किवा धर्मोप- 
दशक झाल्यावांचू्न अर्हत पदवी प्राप्त होत नाही, तेव्हा 
त्याने खास भिक्षूंचा एक वर्ग बनवून त्याला उपदेश द्यायला 
भारुभ केला. ज्यांनी आस्रवांचा म्हणजे रागद्वेषादि विकारांचा 
नाश केला आहे, अक्या भिक्षंनाच या वर्गात प्रवेश मिळे 
अशा भिक्षृंनाहि स्वत:ला अहत म्हणव्‌न घेण्याची मोकळीक 
होती. अशा रीतीने बद्धाने अ्हत्‌ पदवी शिष्यसामान्य करून 
टाकली. त्यामुळे केवळ बद्धालाच श्रेष्ठत्व मिळालें असें नव्हे 
तर त्याच्या श्िष्यांचाहि दर्जा वाढला त्यामुळे वृद्धाच्या 
धमाचिंहि श्रेष्ठत्व प्रस्थापित झालें. पण याच गोष्टीमुळे 
वृद्धाला त्याच्या शिष्यांतून श्रेष्ठठम ठरविण्यासाठी एका 
नराळ्या पदवीची आवश्यकता उत्पन्न झाली. त्यासाठी जो 
नेवा शब्द निर्माण झाला, तो सम्यक्संवृद्ध हा होय. सम्यक्‌- 
सबुद्ध म्हूणजे सर्वज्ञ ही पदवी मात्र बृद्धाशिवाय अन्य कोणा- 
छाहि लागू झाली नाही 
अजनांनीहि या शब्दाला विशेष मान्यता दिलेली आहे 
* २ णमो अरिहन्ताणम्‌ ' या त्यांच्या सुप्रसिद्ध मंत्रांत अहुंता- 
जाच नमन आहे 
बौद्धांचे अहत आणि सम्यक्संबद्ध हे शब्द जेनांच्या 
केवली आणि अहंत्‌ य़ा शब्दांशीं समानार्थक आहेत. द्रष्टेपणा 
भर्येपणा; विनय, तप, आत्मक्लेश, सेवा, दातृत्व हे जेनमता- 


२४२ 


अहुत्‌ 


प्रमाणे अहंतूचे गुणविश्षेष होत. हे गुण आत्मसात्‌ करणारा 
केवलीहि अहत होऊं शकतो. त्यांनी केवलीचे दोन प्रकार 
मानले आहेत-क्रेवली आणि अहंत्‌ू-केवली. दोघेहि वीतराग 
आणि सर्वज्ञ असतात. पण धर्मप्रवतकाची म्हणजेच गुरु 
होण्याची योग्यता मात्र अहत्‌- केवली, म्हणजे तौर्थकर 
यालाच असते. 


ज्याने अष्टांगिक मार्ग पुर्णपणे आक्रमिला व जो शेवटच्या 
स्थितीला प्राप्त झाला, असा थोर पुरुष म्हणजे अहूत्‌ होय. 
अहेतांनी तीन मद म्हणजे इंद्रियवासना, पुनर्जन्म व अज्ञान 
हे दोष जिकलेळे असतात. प्रत्येक अहत हा सम्यक-ज्ञानी 
असतो. त्याला संबोधि प्राप्त ज्ञालेली असते. तो (१) 
अनुद्विग्नता (२) आत्मशुद्धि (३२) उत्साह (४) शांतता 
(५) आनंद (६) एकाभ्रता, व (७) औदार्य, या सप्त गुणांनी 
युक्‍त असतो. वृद्धाचा पुत्र राहुल हा वरील गणांनी य॒क्‍त 
होऊन अहत्‌ बनला. वोद्धमतें अहत्‌पुरुषाला पुनर्जन्म नाही 
व संसारी पुरुषालाहि तें पद प्राप्त करून घेतां येतें. वृद्धाच्या 
जीवनकालांत अहंत्‌पदाला पोंचलेल्या वीस जणांचीं नांवें 
अंगुत्तरनिकायांत दिलीं आहेत. दीघनिकायांतल्या सप्तसंवादां- 
तल्या तिसर्‍या संवादांत अहेत्‌पद हें सर्वोच्चपद असल्याचें 
सांगितलें आहे. अहंत्‌पदाचा अर्थ विस्तत होत चालला 
तसतसा अहृत्पुरुषाबद्दल पुज्य भावहि वाढत गेला. एखाद्या 
भिक्षूला जेव्हा आपण अ्हत्‌ बनलों असें वाटे, तेव्हा तो तसें 
जाहीर करी. पुढेपुढे तर त्या विषयोंच्या कल्पना इतक्या 
वाढल्या, की अहुत्‌पदाची प्राप्ति प्राचीन काळांतल्या थोर 
पुरुषांनाच शक्‍य होती, प्रस्तुत काळांत तसा पुरुष होणें 
शक्‍य नाही, असाहि समज रूढ ज्ञाला. 


बौद्धधर्माच्या स्थापनेनंतर कांही शतकांनी महायान पंथ 
निघाला. त्या पंथाचे पंडित पालि भाषा सोडन संस्कृत 
भार्षेत ग्रंथ लिहुं लागले. अहंत्‌पदाची कल्पना हीनयानी संप्र- 
दायाची असल्यमुळे महायानी पंडितांनी तिला उचलन न 
धरतां बोधिसत्त्व ही नवीच पदवी प्रचारांत आणली. बोधि- 
सत्त्व अवस्था हें त्यांनी अंतिम उच्च ध्येय ठरविले. ललित- 
विस्तर व महावस्तु या ग्रंथांत बुद्धाच्या आरंभींच्या शिष्यांनाच 
फक्‍त अहंत्‌ ही उपाधि दिलेली आहे. सद्धर्मपंडरीक या ग्रंथांत 
अहत्‌शब्द बर्‍याच वेळां आला असला, तरी अर्हत ही अवस्था 
बुद्धापक्षा कमी दर्जाची आहे, असें तिथे स्पष्ट म्हटलें आहे. 
पाहा - बोधिसत्त्व. [ दि कन्सेप्ट ऑफ अहंत्‌ - प्रा. जेन; 
एन्सा. रि. ए.; म. ज्ञा. को.; रिलिजन्स ऑफ इंडिया; बौ. 
द. मी. ] 


अहत 
० ज्यांनी नमंदेवर तप केलें ते असुर. विष्णूच्या मायेने 
अहत मोहित झाल्यामुळे त्यांना वेदिक मार्ग सोडून अवेदिक 
मार्गाचा अवलंब करण्याचा मोह झाला. [विष्णु पु.२. १८.१३] 
९ (इ. स. १३०० चासुमार ) जेन कन्नड कवि. 
ञ स्ट सेंरि द्र 
हंदास ब्राला रट्ट्कवि असेंहि म्हणत. याचा रषट्ट्मत 


नांवाचा ग्रंथ असन त्यांत पाऊस व दिव्य-भौम उत्पात 
यांविषयीं वर्णन आहे. याचें तेलुगु भाषेत भषांतर झालें आहे. 
[म. च. को. ] 


एक अलंकारशास्त्रज्. याने रत्ताकराच्या ' खर- 
अलक घिजय ग्रंथावर टीका लिहिली व मम्मटाचा अपूर्ण 
राहिलेला ' काव्यप्रकाश ', परिकरअलंकारापासून पुढे लिहून 
पुर्ण केला. [म. च. को. ] 


ी हिमालयांतीलळ गढवाल प्रदेशांतल्या केदार 
अलकनदा पर्वेतांतून उगम पावलेली एक पवित्र नदी. ही 
गंधमादन पर्वेतापासून निघाली, असें भागवत पुराणांत म्हटलें 
आहे (४.२४). गंगेला मुख्य पाणीपुरवठा हिच्यापासून होतो. 
अनेक पुराणांत हिला गंगेच्या चार प्रवाह्धारांपैकी एक असें 
म्हटलें आहे ( वायु पु. ४१.१८ ; कूर्म पु. १.४६.३१; विष्णु 
पु. ११.२.३६ )- 

देवप्रयागच्या वरच्या गंगाप्रवाहाला अलकनंदा म्हणतात. 
देवप्रयाग येथे ही भागीरथीला मिळते व पुढे त्या संयुक्‍त 
प्रवाहाला गंगा असें नांव प्राप्त होतें. बदरिकाश्रम हें त्या 
दोघींचें संगमस्थान होय, असें नारद पुराणांत म्हटलें आहे 
(२.६७-.७२-७३). या नदीला पांच इतर नद्या मिळून पांच 
प्रयाग बनतात. त्यांचीं नांवें देवप्रयाग, नंदप्रयाग, कर्णप्रयाग, 
रुद्रप्रयाग व विष्णुप्रयाग अशीं आहेत. पाहा-गंगा. [ रिव्हस 
ऑफ इंडिया; यू. पी. गॅझे.; हि. जॉ. ए. इं; हि. ध. ] 


अलका कुवेराची राजधानी. कैलासावर या नगरीची 

स्थापना असून कुबेर हा तिचा स्वामी आहे. 
पुरूकडून तारुण्य घेतल्यानंतर ययातीने या ठिकाणींच विषय- 
सुखाचा उपभोग घेतला ( म. भा. आदि. ८५.९ 0० पुरूरवाहि 
उर्वशीसह अलकेंतच राहिला होता. कालिदासाने मेघदृतांत 
या नगरीचें काव्यमय वणंन केलें आहे. 


(१) अमरकोश्यांत 'अलम्‌ ' शब्दाचे भूषण, 


अलकार पर्याप्त, शक्ति आणि वारण असे चार अर्थ दिले 


२४४ 


भारतीय संस्कृति कोश 


आहेत. अलंकार शब्दांतळा त्याचा अर्थ भूपण असा आहे. 
शरीर सुशोभित करण्यासाठीं वापरायच्या वस्तूंना अलंकार 
म्हणतात. ' अलंकारस्त्वाभरणम्‌ ' ( अमर ). 

आपलें गरीर शोभिवंत व आकर्पक दिसावें ही इच्छा 
मानवमात्रांत स्वभावत:च आहे. अलंकाराला आभरण असेंहि 
म्हणतात. हा शब्द भर्‌ धातूपासून बनला आहे. त्याचा अर्थ 
शरीरावर ठेवणें, बाळगगें, किवा वाहणें असा आहे. त्यावरूनच 
त्याला अलंकार असाहि अर्थ प्राप्त झाला आहे. अथरववेदांत 
अनेक ठिकाणीं हा शब्द मंत्रसामर्थ्य किवा मंत्रशक्‍तीने भारलेली 
वस्तु अशा नर्थाने येतो ( २.४.३). क्र्ग्वेदांतहि त्याचा अर्थ 
आणणें, विशेषत: इच्छित वस्तु किवा शक्‍तिदात्री वस्तु आणणें, 
असा आहे. 

अलंकार व आभरण यांचे हे लाक्षणिक अर्थ विचारांत 
घेतां, अलंकारांचा हेतु केवळ शरीर सजविगें एवढाच नसून 


. जीविताचें संरक्षण, देवतांची कृपा, पिशाचांचें निराकरण असे 


अनेक हेतु अलंकरणाच्या मुळाशी दिसतात. सौष्ठवयुक्‍त 
शरीरांत देवांची वसती असते व रोगग्रस्त शरीर विक्याचांचें 
माहेरघर असते, अशी समजूत आहे. सवव आपलें शरीर 
भूपवून त्यांत देवतांचें वास्तव्य घडवन आणणें व त्या देवतांच्या 
द्वारें भुताखेतांना पळवून लावणें, हनी अलंकाराचा गर्भितार्थ 
हाता. दृष्टबाबा व ग्रहांची बाधा होऊं नये, असाहि त्यांत 
उद्द्श असतो. याच हेतुमुळे अलंकारांत प्रतीके शिरलीं आहेत. 
"ग, कमळ, इ. अलंकार हे प्रतीकात्मकच आहेत. मुलाच्या 
गळ्यात वाघनखे घालण्याची पद्धत संरक्षणाच्या उद्देशानेच 
आली आहे. धातूंचा मुख्य उपयोग भुतांखेतांपासून बचाव व 
देवतांची कपा यासाठी होतो, असें प्राचीन काळापासून मानलें 
गळ आहे. त्यासाठीच पुर्वी तांब्याचे दागिने घालण्याची प्रथा 
होती. अजूनहि मुलांच्या पायांत तांब्याचे वाळे घालतात. 
पुरुषहि पायाच्या अंगठ्यांत तांव्याचें वळे घालतांना दिसतात. 
त्याचा मूळ हेतु पौरुषाची जपणक असा आहे. अलंकारांचा 
त्र्भ्वा जादुविद्येशोंहि थोडाबहुत आहेच. सामान्यतः शरीरा” 
घरचे सर्व अलंकार हे ताईतवजाच असतात. सौभाग्यचिन्हांचा 
सगळा वग अशाच प्रकारचा आहे. विवाहित स्त्रीच्या गळ्यांत 
घल जाणारें मंगळसुत्रहि भूषणापेक्षा संरक्षण याच भावनेने 
गाच्या आहे. लग्नांतली अंगडोहि मुळांत संरक्षक म्हणूनच 
वधूच्या बोटांत घातली गेलो. १ 

बहुतेक स्व मानवसमाजांत अलंकार वापरण्याची चाल 
आहे. आदिमानव वाळलेले गवत, वेलीचे देठ, नाना प्रका” 


रच्या बिया, फळे, हाडे, इ. वस्तूंनी आपली काया सुशोभित 


करी. आजहि पोवळीं, कवड्या, शंख, काचेचे मणी, विशिष्ट 


खंड पहिला 


प्रकारच्या लांकडांचे मणी, इ. अलंकार वन्य जमातींत मुक्‍त 
हस्ताने वापरलेले दिसतात. गुंजाफळांचे हार भिल्ल स्त्रिया 
वापरीत, असे उल्लेख संस्कृत वाडू्मयांत अनेक ठिकाणीं 
आढळतात उदा ० 
कि जातु गुज्जाफलभूषणानाम्‌ । 
सुवणकारेण वनेचराणाम्‌ ॥ 
(विक्रमांकदेवचरित १. २५) 

अथ -- गुंजाफळांचे दागिने घालणार्‍या वन्यांना (त्यांच्या 
वस्तींत) सोनाराची काय गरज ? 

आपलें संरक्षण व्हावें याबरोबरच आपण सुंदर दिसावें या 
आकांक्षेतेनहि विविध अलंकारांची निर्मिति झालेली आहे. 
सौंदर्याकांक्षा ही स्त्रियांमध्ये विशेष प्रमाणांत दिसत असली, 
तरी पुरुषांनीहि अलंकारांचा हव्यास कमी धरलेला नाही. 
अजंठ्याच्या लेण्यांत एका राजकुमाराचें चित्र आहे. त्या 
राजकुमाराच्या अंगावर कपड्यांपेक्षा हिर्‍्यामोत्यांचे अलंकारच 
अधिक प्रमाणांत दिसून येतात. अलंकारांची हौस केवळ 
श्रीमंत लोकांतच असते असें नाही; तर ती गरीव लोकांतसुद्धा 
तितकीच आढळून येते. श्रीमंतांचे अलंकार थोडे; पण ते 
मोल्यवान, घाटदार व आकर्षक असतात ; तर गरीबांचे दागिने 
विपुल; पण हलक्या धातूचे असतात. पांढरपेक्षांपेक्षा अन्य 
जातींतल्या बायका चांदीचे दागिने मोठ्या प्रमाणांत घालतात. 
गोंड, कातकरी, ठाकूर वगैरे जमाती पितळेचे आणि मण्यांचे 
भाराभर अलंकार घालतांना दिसतात. 

प्रत्येक समाजांतील अलंकरणांच्या पद्धती वेगवेगळ्या 
असतात. त्यांतहि स्त्रिया, पुरुष व मुलें यांचे अलंकार भिन्न 
भिन्न प्रकारचे असतात. सोंदर्यदृष्टि बदलते, तसतशी 
अलंकारांची जडणघडणहि बदलते. भारतीयांची अलंकार- 
प्रियता ग्रीक इतिहासकारांनी वणिली आहे. भारतांतील 
प्राचीनकाळची सोनें, मोतीं व रत्नें यांची समृद्धि लक्षांत 
पैतां, भारतीय लोकांच्या दागिन्यांच्या हौसेचें आश्‍चर्य वाटायचे 
केरण नाही. ते लोक स्वतःचीं शरीरे तर अलंकारांनी 
शेधवीतच; पण गायी, घोडे आणि हत्ती यांनाहि सुवर्णा- 
लकारांनी सजवीत. 

अलंकारांचे सामान्यतः चार प्रकार आहेत - (१) अवेध्य- 
किरीट, कुंडल, इ. (२) बंधनीय - फुलें गजरे इ. (३) 
नप्य - नूपुर, वलय, इ. व (४) आरोप्य-मोत्यें व मगी 
माच्या माळा इत्यादि. 

वेदिक कालांतले अलंकार कक्णा प्रकारचे असत, तें 
समजायला चित्रगत किंवा शिल्पगत असा कोणताहि पुरावा 
उपलब्ध नाही. पण असें असलें तरी वैदिक साहित्यांत 


२रड्प 


अलंकार 


अलंकाराचीं नांवें मात्र थोडीं थोडकों नाहीत. 
पुढीलप्रमाणे आढळतात - 

क्ूग्वेद -- अंज, अंजि, अरंकृत, अरंकृति, आनूक, ओपश, 
कर्णशोभन, कुरीर, कृशन, कृशनिन्‌, खादि, निष्क, न्योचनी, 
पुंडरीक, पुष्कर, प्रभपन, बहन, भूपन, मणि, रत्न, रुक्म, 
रुक्मिन्‌, ललामी, वरिमत्‌, व्यंजन, विभूषन, शतपत्र, शिबल, 
सुनिष्क, स्तुका, स्रज्‌, हिरिण्ययी, हिरिण्यशिप्र, हिरोमत्‌, इत्यादि. 

तेत्तिरीय संहिता -- पुण्डरिस्रज्‌ (सुवर्ण कमलांची माला), 
पुष्कर, प्रवत, प्राकाश, भोग, मणि, रत्न, स्रजू, इत्यादि. 

अथवंवेद -- अंजि, ओपश, कुम्ब (डोक्यावर घालायची 
जाळी), कुरीर, कृशन, जीवभोजन (अंजन), देवांजन, नलंद, 
निष्कशग्रीव, पुंडरीक, पुष्म, प्रसाधन, मधूलक, रुक्‍्मन्‌, ललाम, 
ललामगु, ललाम्य, सीमन्‌, सुरुक्म, सुस्त, स्रज्‌, स्वेदांजि, 
हरित्स्रज्‌, हिरिण्यज, हिरण्यस्नक, हेरण्य इत्यादि. 

संहितेतर वाडमय -- प्राकाश, फण, लोह्मणि, निमुक्‍ता, 
स्थागर, इत्यादि. 

क्रग्वेदांतले मस्त हे विशेषेकरून अलंकारप्रिय दिसतात- 

चित्रेरज्जिभिवंपु्षे व्यञ्जते । 
वक्ष:सु रुक्‍्मां अधि येतिरे शुभे ।। 
( १.६४.४. ) 

अर्थ -- आपल्या शरीरास ते ( मरुत्‌ ) चित्रविचित्र 
आभरणांनी भूषवीत असतात. शोभेकरितां त्यांनी आपल्या 
वक्ष:स्थलावर सुवर्णालंकार धारण केलेले असतात. 

वेदिक युगांत वक्षःस्थलावर धारण करण्याचा निष्क 
नांवाचा एक अलंकार होता; पण त्याचा आकार कसा असे 
तें कळत नाही. तो सुवर्णाचा अलंकार असावा. वैदिक काळांत 
निष्क नांवाचें एक सुवर्ण नाणें होतें. या नाण्यांचे हार करून 
ते गळ्यांत घालीत. ' अहुंन्‌ निष्कं यजतं विश्‍वरूपम्‌ । 
(क्र. १.३२.१० ) या मत्रांत निष्कांच्या हाराला विश्वरूप 
असें विशेषण दिलेलें असून विश्वरूप म्हणजे सर्व प्रकारच्या 
आकरतींचीं सुवर्णनाणीं गुंफून बनविलेला हार रुद्र आपल्या 
गळ्यांत घालतो, असें म्हटलें आहे. 

मणि हा एक आणखी वैदिक अलंकार होय. क्र्ग्वेदांत व 
तदुत्तर ग्रंथांत मणि म्हणजे रत्न असा त्याचा अर्थ दिला आहे. 
हा मणि दोर्‍यांत ओवून गळ्यांत किवा दंडावर बांधीत. 
त्याचा उपयोग ताइताप्रमाणे करीत. पूर्व व उत्तर अश्‍मयुगांत 
सवंत्र मणि अस्तित्वांत होते. सिधुसंस्कृतींतहि त्यांचा आढळ 
होतो. मण्यांची वलयें व कुंडलेंहि करीत. सोन्यारुप्याचे मणि 
श्रीमंत वापरीत तर गरीब लोक दगडाचे, मातीचे, शंखांचे व 
गारेचेहि मणि बनवून ते वापरीत. लांब, गोल असे त्यांचे 


हीं नांवें 


,अलंकार 


वेगवेगळे आकार असत. मण्यांचा कमरपट्टा करीत. त्याला 
माणिमेखला म्हणत. मण्यांची वळीं किवा कंकगेंहि करीत. 
मणिना वलयं वलयेन मणि: । 
मणिना वलयेन विभाति कर: ॥। 

या सुभाषितांत मणिवलयाने शोभणाऱर्‍्या हाताचा उल्लेख 
आहे. चूडामणि नांवाचा एक बायकांचा अलंकार होता. तो 
त्या आपल्या भांगांत लोंबता वसवीत. हा विकसित कमळाच्या 
.आकाराचा असून त्याला मोत्यांच्या पाकळ्या जडवीत. मण्यांचे 
अलंकार स्त्रियांप्रमाणेच पुरुषहि वापरीत. 

प्राचीन काळीं मणि हे विशेषेकरून दृष्टवाधा, आपत्ति व 
शरीरगत दोष दुर व्हावे म्हणून वापरीत. ही कल्पना आजहि 
अस्तित्वांत आहे. मुलांच्या गळ्यांत अजूनहि विशिष्ट मणि 
हा दृष्टमणि म्हणून बांधला जातो. 

क्रग्वेदांतील आणखी एक दागिना म्हणजे खादि. सांखळया, 
कडीं, तोडे वा अंगठी अशा अर्थाने हा शब्द येतो. वाजपेय, 
दशपेय, राजसूय, अश्वमेध या यज्ञांत यजमान व क्र्त्विज 
यांनी विशिष्ट अलंकार वापरायचे असत. वाजपेय यज्ञांत 
सर्व क्रत्विज सोन्याच्या कंठ्या घालीत व होता वज्रनामक 
रत्नें जडविलेलो व शंभर सोन्याचीं कमळें गुंफून बनविलेली 
कठी धारण करी (आव. श्री. सू. ९.९). 

वैदिक काळांत रकम नांवाचा आणखी एक सुवर्णालंकार 
होता. रुक्म म्हणजें वाटोळे सुवर्णपदक होय. सुर्याला 
* दिवोरुक्म ' 5 आकाशाचे सुवर्णपदक म्हटलें आहे (क्र.७ 
६२३' ४ ). अग्निचयनांत यजमानाच्या गळ्यांत २१ ठिपके 
उठविलेलें रकम वांधायचें असे. 

रत्नाचाहि क्रग्वेदांत उल्लेख येतो. अथर्ववेदांत मणि- 
रत्नाचा ( सर्पमणि ) उल्लेख आलेला आहे. सर्व प्रकररचें 
दुरित नष्ट होण्यासाठी रत्न उपयोगांत आणीत. रत्नांत सर्व 
कामना पूर्ण करण्याचें अलौकिक सामर्थ्यं असतें, अशी पुरातन 
श्रद्धा आहे. इंद्राने वृद्धाला पूर्वजन्मांत ' विरोचन ' -- नववेक 
प्रकाशी असें रत्न दिलें होते, अश्ी जातकांत कथा आहे 
(जा. ५३१ ). वौद्ध धर्मांत वुद्धालाच रत्न म्हटलें आहे. 
निरनिराळीं रत्नें हीं ग्रहांची प्रतीके मानलेलों आहेत. उदा० 
गुरूचा पुष्पराग, शनीचा नीलमणि इत्यादि. तीं ती रलें त्या 
त्या ग्रहांची बाधा नष्ट व्हावी म्हणून अलंकारांच्या रूपाने 
वापरीत. 

मोहेंजोदडो व हराऱ्पा येथील स्त्री व पुरुष दोघांनाहि 
अल्कारांची होस दिसते. उत्खननांत आढळून आलें आहे, की 
त्या काळच्या स्त्रिया गळ्यांत ताईत बांधीत व हारहि घालीत. 
दंडात बाजूबंद, कानांत तुकड्यांसारखीं लटकतीं कर्णभूषणे 


र्ट 


भारतीय संस्कृति कोश 


वापरीत. बांगड्या कोपरापर्यंत भरीत. त्यांच्या कमरेत मेखला, 
वोटांत अंगठ्या व पायांत तोरड्या असत. त्या काळच्या 
श्रीमंतांचे दागिने सोने, चांदी आणि मणि यांचे असत. 
गरिबांचे दागिने तांबे, हाडें व शिपा यांचे असत. 

वेदोत्तर काळांतल्या राजस्त्रिया व देवता यांच्या कित्येक 
अलंकारांची नांवें पुढीलप्रमाणे आहेत - शिखापाश, शिखाजाल, 
खंडपत्र, चूडामणि, मकरिका, मुक्‍ताजाल, कुंडल, खड्गपत्र, 
वेणीगुच्छ, दारक, ललाटतिलक, भ्रूर, कर्णवलय, दंतपत्र, 
कणंपूर इत्यादि. या अलंकारांच्या आकृती कक्या असत व 
कोणता अलंकार कुठे घालीत, याची निश्‍चित माहिती मिळत 
नाहो. तथापि, भारतांतल्या निरनिराळया प्रदेश्ांतल्या लेण्यां- 
ठुन आढळणाऱ्या मूतींवरून कांही अलंकारांच्या आकृतींची 
कल्पना करतां येते. वौद्ध काळांत मोत्यांचा वापर अधिक 
प्रमाणांत दिसतो. नागमुद्रा हें प्रतीक मोत्यांत गंफलेलें आढळतें. 
कणंभूषणांत बाण, ध्वज व अंकुश हीं प्रतीके व कंठभूषणात 
खंजीर, श्रीवत्स व वज्र हीं प्रतीकं आढळतात. 

मस्तकाभरणें -- अमरसिहाने आपल्या अमरकोशांत अलं- 
कारांच्या यादीला मस्तकाभरणापासूनच सुरवात केली आहे. 
स्त्रियांच्या शौर्षा- 
ल॑ंकारांत भांगात 
घालायचे बालपाऱ्या 
व पारितथ्या असे 
दोन अलंकार त्याने 
सांगितळे आहेत. 
पारितथ्या हा बिज- 
वरा असावा. याला 
सिथि असेंहि म्हण- 
तात.  हंसतिलक 
म्हणजे पिंपळपाना- 
च्या आकाराचा हिरे” 
जडित दागिना. ही 
विजवर्‍याच्याच जागी 
घालीत. 
पण त्याला क्या डाळी एक दाग्राना 'होंचा* 

मलता मीड. 5 पानें असत. व 
केवड्याप्रमाणे डोक्यांत घार्ल 1 आहय हीन 

लीत. 
पत्रपाह्या हा अलंकार प न“ पतषाऱ्या व वळ 
नाच्या गुच्छासारखा असे. डेंख 


झपटा -केसांत गुंतवून भालप्रदेशीं 
आणलेला एक अलंकार 


ललामक -- ह्‌ 


खंड पहिला 


केंद्र समजून निरनिराळ्या दिशांना अग्रें येतील अशा प्रकारें 
त्यांत पानांची रचना केलेली असे. ललाटिका याचा अर्थ 
हलायुधकोश्शांत  स्वर्णादिरचितललाटाभरणम्‌ ' 5 सुवर्णादि 
धातूंचे वनविलेलें व॒ ललाटावर लोंबणारे आभरण, असा 
दिलेला आहे; पण कालिदास ललाटावरचा चंदनतिलक या 
अर्थी तो शब्द वापरतो -- 
तदाप्रभूत्युन्मदना पितुगहे 
ललाटिकाचन्दनधूसरालका ॥। 
(कु. सं ५. ५५) 
राजे लोक डोक्यावर रत्नखचित मुकुट वापरीत. अर्जुनाच्या 
किरीटाचें वर्णन महाभारताच्या कर्णपर्वांत आलें आहे. मुकुट- 
धारी दशरथाचें वर्णन कालिदास पुढीलप्रमाणे करतो -- 
चरणयोर्नखरागसमृद्धिभि- 
मुंकुटरत्तमरीचिभिरस्पृद्षन्‌ ।। 
नुपतय: शतशो मरुतो यथा । 
शतमषं तमखण्डितपोरुषम्‌ ॥। 
(रघु.९. १३) 
अर्थ - देव ज्याप्रमाणे इंद्राला नमस्कार करतात, त्या- 
प्रमाणे शेकडों राजे चरणांच्या नखांच्या लाल कांतीने युक्‍त 
झालेल्या मुकुटांवरील 
रत्नांच्या किरणांनी, अखं- 
डित पराक्रम असलेल्या त्या 
देशरथाला प्रणाम करते 
झाले. 
राजस्त्रिया मस्तकीं मुकुट 
न घालतां भालप्रदेशीं रत्न- 
जडित सुवर्णपट्ट॒ वापरीत. 
यावरूनच पट्टराणी हा 
शब्द आलेला आहे. च्डा- 
मणिरत्नाचा वर उल्लेख 
झालाच आहे. सीतेच्या 
अ हीचा रामायणांत उल्लेख आहे. हा अलंकार मोत्यें व 
र एकत्र जडवून प्रफुल्ल कमळाच्या आकाराचा बनवीत. 
मरावतीच्या शिल्पांत चूडामणीचे अनेक सुंदर नमुने कोरलेले 
अ गोर चूडामणीच्या | जोडीला | मक्ररिका नांवाचाहि एक 
वकीय वर तो श्रीमंत स्त्रिया आपल्या भांगांतुन थेट 
पो वया सोडीत. याशिवाय, त वेणी पाठीवर 
मोबळे वाकू ढ (नचरथी क्व्वा रत्न सर नितंबापर्यंत 
भशे लीभीलका अशीहि पद्धत होती. याला (अ प्रवेणी असें नांव 
च्या अग्रभागीं सोन्याच्या वाटींत मोती जडवून 


शिरपेंच - मस्तकालंकार 
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त्याचा गोंडा लोंबवीत. प्रवेणीचा उल्लेख कालिदासाने केला 
आहे -- 
-तत्र सोधगत: पञ्यन्यमुनां चक्तवाकिनीम्‌ । 
हेमभक्तिमतीं भूमेः प्रवेणीमिव पिप्तिये। 
(रघु. १५. ३०) 
अर्थ -- तिथे राजवाड्यावर जाऊन (शत्रुघ्न) चक्रवाक 
पक्ष्यांनी युत असलेल्या यमुनेला पाहत असतां पृथ्वीच्या 
सुवर्णजडित वेणीप्रमाणे दिसणारा तो देखावा पाहून आनंदित 
झाला. | 
याशिवाय चंद्रकोर, गुलावारचे फूल, नाग, केवडा, विजवरा, 
मूद, फिरकीचें फूल, चंद्र-सूर्य, गोंडेफूल, या नांवांचेहि अलंकार 
बायका डोक्यांत व केसांत वापरीत. 
कर्णभूषणे -- अमरसिंहाच्या मतें याचे कुंडल व कणका 
असे दोन प्रकार आहेत. कणिकेलाच तालपत्र, ताटक, दंतपत्र, 


अशीं अन्य नांवें आहेत. 
कणिका कानाच्या वरच्या 
भागीं व कुंडल खालच्या 


भागांत घालीत. स्त्री व पुरुष 
दोघेंहि कुंडलें वापरीत. सापाचे 
वेटोळे असावें, त्याप्रमाणे 
डले वलयाकृति असत. हा 
अलंकार वजनाला थोडा जड 
असे. त्यामुळे शरीराची थोडीशी 
हालचाल झाली तरी कुंडले 
मागे पुढे हालू लागत. कालि- 
दासाने दशरथाच्या कुंडलांचें चांचल्य पुढील इलोकार्धाने 
सांगितलें आहे -- 
तुरगवल्गनचऊ्चलकुण्डलो । 
विरुर्चे रुरुचेष्टितभूमिषु । 
(रघु. ९. ५१) 
अर्थ - घोड्याच्या चालण्याने ज्याच्या कानांतील कुंडले 
सारखीं हालत आहेत, असा तो दशरथ राजा रुरु नामक 
हरिणे वावरत असलेल्या वनांत शोभूं लागला. 
प्राचीन देवमूर्तीच्या कानांत कुंडलें बहुतकरून असतातच. 
त्यांचा आकार गोळ असतो व त्यावर कारागिरी असते. 
कुंडलांना नाना प्रकारचीं रत्नेंहि जडवीत. ल॑केंतल्या स्त्रियांच्या 
कर्णकुंडलांत हिरे बसविलेले होते, असें रामायणांत वर्णन 
आहे. दमयंतीच्या स्वयंवरासाठी आलेल्या राजांच्या कानांत 
मणिकुंडलें असल्याचें वर्णन महाभारतांत आहे. 


त्रिकंटक - कर्णभूषण 


अलंकार 


कुंडलें अनेक नमुन्यांचीं असत. चंद्रकोरीच्या आकाराच्या 
कुंडलांना मृष्टकुंडल असें नांव होतें. 
अमरावतीच्या छशिल्पांत याच 
नमुन्याचीं कुंडलें विशेष प्रमाणांत 
आढळतात. सर्व कुंडलांत मकर- 
कुंडलें हीं लोकप्रिय व कौदल्याने 
बनविलेलीं असत. त्यांची जडण- 
घडण मकराच्या आकृतीची असे. 


भागवतांत बलिराजाचें वणंन 
करतांना- 
हेमाऊगदलसद्बाहु: 
स्फुरन्मकरकुण्डल: । 
(2 शष, टु.) 


असा त्याच्या मकरकुंडलांचा 
उल्लेख आला आहे. विष्णुमूर्तीच्या 
कानांतलीं कुंडलें हीं मकरकुंडलेंच 
असतात. मकरकुंडलांच्याच 
साच्याचीं मुंबईच्या कोळी 
स्त्रियांच्या कानांत माझाच्या 
आकाराचीं कुंडले आजहि दिसतात. याच प्रकारचें आणखी 
एक कर्णभूषण म्हणजे कनककमल हं 
होय.. हें वर्तुळाकृति व प्रफुल्ळ कमला- 
प्रमाणे दिसे. कालिदासाने मेघदृतांत 
त्याचा उल्लेख केला आहे (उ. मे. ११ 1 
दक्षिण भारतांतल्या स्त्रिया आजहि 
अशा प्रकारचीं कनककमलें वापरतात. 
याशिवाय आणखी कांही कगंभूषणें 
होतीं तीं पुढीलप्रमाणे-- 
मुक्‍ताकंटक-मोत्यांची साखळी. 
द्विराजिक-भीकवाळी. हिच्यांत दोन 
मोतीं असून मधला खडा पाच, माणिक, 
इ. रत्नांचा असे. 
त्रिराजिक-तीन मोत्यांची भीकबाळी. 
कर्णपुर-फुलाच्या आकाराची कुंडले. 
शंखळ-सोन्याची सांखळी. दक्षिणेतले 
सांखळया कानांत घालतात. 
कर्णेन्दु-कानांतला चंद्र. हा कानाच्या मागच्या बाजूस घालीत. 
कानबाला-याला चक्रवाडी असेंहि म्हणतात. ही मोत्यांची 
असून कानाच्या वरच्या भागीं घालतात. 
महा राष्ट्रांतल्या स्त्रिया जुन्या काळीं बाळ्या, बुगड्या, 


कर्णपत्र 


गवळी असल्या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


वेलभोकरें, सोन्यामोत्यांच्या कुड्या, इ. कर्णालंकार वापरीत 
सांप्रत फक्त कुड्याच तेवढया वापरतात. 

प्राचीन काळीं हल्लींच्या 
सारखे दोन्ही कानांत सारखे 
अलंकार न घालतां एकाच 
कानांत एखादा अलंकार 
घालण्याची पद्धत असावी. 
बाणाने आपल्या कादंबरींत 
वणिलेल्या चांडालकन्यकेच्या 
एकाच कानांत दंतपत्र होतें. 

नासिकाभूषणें-कालिदास, 
वाण, इ. संस्कृत कवींनी 
आपादमस्तक सर्व शरीरा- 
वरील अलंकारांचे वर्णन 
केलें असलें, तरी त्यांत 
नाकांतल्या कोणत्याहि 
अलंकाराचा उल्लेख नाही. यावरून प्राचीन काळीं नाकांत 
अलंकार घालण्याची प्रथा नसावी, असें वाटतें. नथ, लवंग, 


कर्णालंकार - यांत वलया- 
ऐवजी चौकोनी दंतपत्रे 
दिसत आहेत. 


लोलक, चमकी, 
टू 2102. न भ्र 
कालकार मृसल- 02... :..... द 


मानांच्या संपर्कातून 
आले असावे, असा 
तकं आहे. अरव 


या 
व्ही २२. 


कट, 

स्त्रिया नाकांत ल्य 
नथवजा वलय ? ऱ््षः 
घालतात. उ. भार- € ट्ट 
तांत सोन्या च्या “ल्न प 

तारेचें ०२ "92 
तारेचे वलय नाकांत त्र क 
घालण्याचा प्रघात  त्रा/: 
अनेक जातींत आढ- .: ह द 

ऱ् पजाबो स्त्रीचा नाकां लंकार 
ळतो, तो बहुधा चा नाकांतला अ 
मुसलमानी 


प्रभावाचा परिणाम असावा. इ. स. १० व्या शत- 
अल्कारांचे उल्छेख संस्कृत साहित्यांत 
भारतात तीन प्रकारचे नासिकालंकार 
आढळतात 
स्त्रियाप  केकुट्टी, बुलक व नत्त. मुक्‍्कुकुट्टी हा तिकडील 
स्त्रयांचा सौभाग्यालंकार आहे. शं 
सरवंप्रथम बिल्ह्ण कवि नासिकाभूषणाचा उल्लेख करतो-- 
गासावंशविनिर्मुक्तमुक्ताफलसनाभिना । 
(विक्रमांकदेवचरित) 


कापासून नाकांतल्या 
आढळूं लागतात. द. 


खंड पहिला 


शंकराचार्यांच्या त्रिपुरसुंदरीस्तोत्रांत 

महृत्तामुररीकुरुष्व गिरिजे लासाविभूर्वामिमाम्‌ । 
हे गिरिजे, मीं दिलेल्या या नासिकाभूषणाचा स्वीकार कर, 
अशी देवीची प्रार्थना आहे. शंकराचार्यांचा काल ८ वें शतक 
हा आहे. त्यावरून पाहतां नासिका- 
भूवणाचा उल्लेख विल्हणाच्याहि 
मार्गे जातो. पण श्री. गोडे यांच्या 
मतें शंकराचार्यांचे पद्यग्रंथ दुसर्‍या 
कोण्या तरी शंकराचार्यांचे असून 
ते ११ व्या शतकांतले आहेत 
बहुतेक उल्लेखांत नासिकाभूषण 
म्हणजे मोती असें म्हटलल आहे 
नासिकाभषण हें सोन्याच्या तारत 
मोतीं गंफन बनवीत. आजमितीस 
प्रचारांत असलेली महाराष्ट्ांतली नथहि मोतीजडितच असते 
केठभूषणे--क्रंठी वगेरे अलंकारांना पुराणकालांत ग्रवयक 
असे नांव होतें. नाभीपर्यंत लोंबणार्‍या सोन्याच्या माळेला 
प्राळुंबिका असें म्हणत व ती मोत्यांची असल्यास तिला 
उर्‌.सूत्रिका म्हणत. हल्ली हांसळी ही लहान मुलांच्याच 
गळ्यांत घालतात व ती सोन्याची किवा चांदीची करतात 
पण प्राचीन काळीं मोठीं माणसेंहि हांसळी वापरीत. हल्ली 
स्वी पुरुष गळ्यांत सोन्याच्या, पोवळांच्या तुलसीकाष्ठांच्या 
रेद्राक्षांच्या किवा स्फटिकांच्या माळा घालतात. प्राचीन काळीं 
हा मस्तकावर धारण करण्याचा अलंकार असावा, असें 
दसते. कारण ' माल्यं मालास्रजौ मुध्नि ' असें अमरकोशांत 
हेटलें आहे. पण मेदिनीकोशावरून वाटतें, की मस्तकावर 
करायच्या माला या पुष्पमालाच असत. वैदिक 
फ्यांत सुवर्णमालाचा उल्लेख सांपडतो. यज्ञांत उद्‌्गात्याला 
उेवणेमालाच द्यावी, असें सांगितलें आहे. गोभिलसूत्रांत 
आलेल्या स्नात्वा$लंकृत्य ! या वचनावरून त्या काळीं स्वर्ण- 
माळा कंठांतच धारण करीत, असें दिसतें. मोत्यांच्या एकेरी 
सराला यष्टिलता किवा यष्टिका म्हणत कालिदासाने 

मोत्यांच्या यष्टीचा पुढीलप्रमाणे उल्लेख केला आहे -- 

क्वचित्प्रभालेपिभिरिन्द्रनील- 
मुंकक्‍्तामयी यष्टिरिवानुविद्धा ।। 

(रघु. १३.५४.) 
रत्नावलि हा अलंकार रत्ने, मोत्यें व सुवर्णमणी एकत्र 
केन बनवीत. याला मणिसोपान असेंहि नांव होतें. याच्या 
मध्यभागीं मोठा सुवर्णमणि असल्यास त्याला चाटुकार म्हणत 
गळ्यांतला सर्वात महत्त्वाचा अलंकार म्ह्णजे हार होय 


नथ-- महाराष्ट्रीय 
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अलंकार 


हाराविषयीं संस्कृत साहित्यांत असंख्य उल्लेख आहेत -- 
हार $यं हरिणाक्षोणां लुठति स्तनमण्डले । 
(अमरुशतक १००) 
अर्थ - हा हार हरिणाक्षींच्या स्तनमंडलावर लोळतो. 
षाण्ड्यो 5यमंसापितलम्बहार: । (रघु. ६. ६०) 
अर्थ -- या पाण्ड राजाने खांद्यावर लांब हार 
घातला आहे. 
हारांतल्या सरांच्या 
संख्येवरून त्याला निर- 
निराळीं नांवें होतीं तीं 
शीं- 
देवच्छंद -- शंभर 
(किवा १०८) सरांचा 
मोत्यांचा हार. 
छ - बत्तीस पदरी 
हार. 
गुच्छाधे 
पदरी हार. 
गोस्तन - चार पदरी 
मोत्यांची कंठी. 
अर्धहार-बारा पदरी 


- चौवीस 


हार-राजांच्या गळचांतला 


( किवा सोळापदरी ) मोत्यांची कंठी. 
माणवक -- वीस पदरी 
मोत्यांची कंठी. भाग- 
वतांत विष्णूला * माया- 
माणवक॑ हरिम्‌' 3 
श्रीर्हार हा मायारूपी 
माणवक धारण करणारा 
. आहे, असें म्हटलें आहे 
(८. १८. २४). 
एकावलि - एक पदरी 
टपोऱ्या मोत्यांची माळ. 
कालिदासाने * लताविटपे 
एकावली लग्ता ' असा 
या अलंकाराचा उल्लेख 
विक्रमोवैश्ीयांत केला 
आहे. 
नक्षत्रमाला - २७ मोत्यांचा एक पदरी हार किंवा भानुजी 
दीक्षितांच्या अमरकोशावरील टीकेप्रमाणे ७०० किवा ८००. 
मोत्ये असलेला हार. 


हार-अनेक पदरी 


अलंकार 


स्रामर - मोठ्या मोत्यांची एकपदरी कंठी. 

नीललवनिक्रा -पांव, सात, किवा नऊपदरी मोत्यांची 
कंठी व तिळा जडविलेले पाचेचे लोलक. 

वर्णसर - वरीलप्रमाणेच. पाचेऐवजी हिऱ्याचे लोलक. 

सारिका - नऊ किंवा दहा मोत्यांची गळयावरोबर 
बसणारी कंठी. 

वज्रसंकलिका - वरीलप्रमाणेच; 
'पाचेच्या लोलकाचा गोंडा. 

वैकक्षक -- यज्ञोपवीतासारखी खांद्यावरून लोंबणारी माळ. 
अमरावतीच्या शिल्पांत ६ अलंकार फक्त स्त्रियांच्याच 
गळ्यांत दिसतो; पण त्यानंतरच्या शिल्पांत बालसुब्रह्मण्य, 
वालकृष्ण, इ. वालदेवतांच्या गळयांतहि हा अलंकार चढला 
आहे. | 

देवंदक - याचेंच दुसरें नांव दतेश्‍वरी असें आहे. 

इंदुच्छंद - याला १००८ पदर असत व तो देवाच्या 
गळ्यांत घालीत. 

विजयच्छंद - पांचशे पदरी हार. 

रदिमकलाप - चोौर्‍्याण्णव पदरी हार. 

मंदर - पांच पदरी हार. 

फलकहार -- तीन 
क्रिवा पांच पदरी चपट्या 
आकाराच्या रत्नांचा 
केलेला हार. भारतीय 
हारांतला हा प्राचीन 
नमुना आहे. आंध्र, मौयं 
व शृंग यांच्या शिल्पांत 
'हा पाहायला मिळतो. हे 
ब्रसविलेळे असत. 

मोत्यांचा आकार व 
सख्या यांवरून बहुतेक 
हारांना नांवें दिलेलीं दिस- 
'तात. कांही हारांचीं नांवें 
मध्यभागीं असलेल्या मोत्यां- 
वरून दिलीं जात. उदा०, 
शोषक, उपक्षीर्षक, प्रका- 
ण्डक, अवघटक, तरलप्रतिबंध 
इत्यादि. 

विष्णूच्या किवा श्रीक- 
रणाच्या गळ्यांतल्या हाराला 
वैजयंती म्हटलें आहे. या हाराला पांच पदर असतात 


पण मागच्या बाजूस 


हार-पांच पदरी 


फलक हारांत सारख्या अंतरावर 


फलक हार 


तर 


भारतीय संस्कृति को 


व ते सृष्टींतील पंचतत्त्वांचे प्रतिनिधि मानले जातात. 


हार-आधुनिक 


याक्षिवाय चंद्रहार, एकदाणी, सरी, ठी, पोत, पेटी, 
तन्मणी, लफ्फा, वज्रटीक, सांखळी, राकडी, मोहनमाळ, बोर 
माळ, इ. (विशेषतः स्त्रियांचे ) गळ्यांत घालायचे कित्यंक 


-अलंकार आहेत. 


अंगुलिभूषणें - अंगुरीय, अंगुलीय, ऊमिका हीं एकाच अलं- 
काशची नांवें आहेत. हा अलंकार हाताच्या बोटांत घालण्याचा 
चाळू सांप्रत या अलंकाराला मोहोर म्हणतात. मोहोर 
म्हृणजे अंगुलिमुद्रा होय. नंदाचा अमात्य राक्षस यांची 
मोहोरेची अंगठी दुसर्‍याच्या हातांत गेल्यामळे त्याचे सगळे 
अत फसले, अशी कथा मुद्राराक्षस नाटकांत आहे. दुष्यंताने 
शकुतळेला दिलेली अंगुलिमुद्रा तिच्या हातून हरवली व पुढे 
तिच्या दु:खाला कशी कारणीभूत झाली, ती कथा शाकुंतल 
नाटकांत आलेली आहे. र " 

रातन काळापासून आपल्या देशांत अंगठ्या घालण्याची 
नाक आहे. श्राद्धाच्या वेळीं यजमान दर्भाचीं पवित्रकें घालतो, 
रिक जा उक प्रकारच्या अंगठ्याच असें म्हटलें पाहिजे. 
हाल प्या लोक आपल्या बोटांत विशिष्ट प्रकारची 

जौ मुक सोन्याचे पवित्रक कायमचे घाळून ठेवतात. 
अत द (अंगठ्याजवळोल बोट) सोन्याची अंगठी घालावी व॑ 
कळली (करंगळीजवळील बोट) रुप्याची अंगठी घालावी, 

ले आहेत -- 


द्विहीरक मुख दोन बाजूंस दोन हिरे व मध्यें पाचूचा खडा 
मिळून बनविलेली अंगठी ् 


खंड पहिला ! हर 


ब्रिहीरक - मध्ये मोठा हिरा व दोन बाजूंस दोन लहान 
हिरे अश्शी वनविलेली अंगठी. 
. वज्र - त्रिकोणाकृति कोंदणांत बसविलेल्या हिऱ्याची 
अंगठी. 
रविमंडळ - मध्ये इतर रत्ने व त्यांच्याभोवती हिरे अशा 
प्रकारची अंगठी. 
नंद्यावतं - चौक्रोनी कोंदणांत बसविलेल्या रत्नांची अंगठी. 
वज्रवेष्टक - कोंदणाभोवती हिरे असलेली अंगठी. 
सूक्तिमुद्रिका - नागफणीच्या आकृतीच्या कोंदणांत रत्ने 
जडविलेली अंगठी. (अंगठी पाहा.) 
ह बाहुभूषणें - दंडांत घालण्याच्या दागिन्यांत अंगद व केयूर 
९ दान दागिने प्रमुख आहेत. हीं भूषणें स्त्री-पुरुष दोघेहि 
वापरीत. हे अलंकार रत्नजडित सुवर्णाचे असत. यांतल्या 
केंहीचा आकार लतेसारखा व कांहीचा मकरासारखा असून 
वरची बाजू टोंकदार असे. म्हणून हे अलंकार घालणारी 
व्युनित्र त्याचें वरचें टोंक 
आपल्या उत्तरीय वस्त्रांत 
अडकणार नाही, अक्षी 
काळजी घेई. कांहीच्या 
दोन्ही तोंडांस सिहाचें किवा 
अन्य कोणत्या तरी पकूचें 
मस्तकहि घडविलेले असतें. 
तोंमूळ, हाः ललकार: जडा- 
प केलेला असतो. तो 
पका उजव्या दंडांत ् घट्ट 
पतात. केयूराला लोंबता 
गोडा असतो. तो नसला, की त्याला अंगद म्हणतात. पुरुषाने 
व शपरलेल्या अंगदाचा उल्लेख कालिदासाने केला आहे- 
रषट्टयक्नडगदमड्गदेन ' ( रघु. ६. ७२). वाणभट्टाच्या कादं- 
वम ग्‌ज्क राजाच्या दंडांत केयूर असल्याचें सांगितलें असून 
मोचन सर्पाची उत्प्रेक्षा केलेली आहे. याशिवाय पंचका व 
अशा दोन बाहुभूषणांचाहि उलेख मिळतो. पंचकामध्ये 
ळ ताईत व पेट्या असतात. कटक ही चौकोनी जडावाची 
उवर्णपेटी असते. चौरपंचाशिकेंत ' आबद्धहेमकटकां रह॒सि 
पन हि. अव जिने सुवर्णांचे कटक दंडांत बांधले आहेत, 
्ा तीर्चे (प्रेयसी) मी स्मरण करतों, असा उल्लेख 
हे (१५ ६ 
ती धारण करण्याच्या अठुंकारांना आवापक, पारि- 
कडी वलय अशीं नांवें आहेत. वलय़ म्हणजे सोन्याचीं सल- 
केवा बायकांचे गोठ होत. वलयांत फलकवलय नांवाचा 


केयूर 


५१ अलंकार 


एक प्रकार असून त्यांत चपट्या आकाराचीं रत्ने जडवलेलीं 
असत. असें शिल्प अमरा- 
वतीच्या स्तूपांत आढळतें. 
वल्याचा कनकवलय 
म्हणून कालिदासाने 
दोन ठिकाणीं उल्लेख 
केला आहे. मेघदूतांतल्या 
विरही यक्षारचे कनक- 
वलय गळून पडल्यामुळे 
मनगट रिकामे झालें 
होतें. दुष्यंताच्या विरहा- 
वस्थेमध्ये त्याचें कनक- 
वलय सारखें कोपरापर्यंत 
जात असे. ' कनकवलयं स्रस्तं स्रस्तं मया प्रतिसायंते । 

वलयाच्या खाली कंकणे घालतात. “कंकणं करभूषणम्‌ 
असें अमरकोशांत म्हटलें आहे. संस्कृत साहित्यांत कंकणांचा 
वारंवार उल्लेख येतो. लग्नांत वधूवर एकमेकांच्या हातांत 
बांधत।त, तें कंकण सुताचें असतें; म्हणूनच मेदिनोकोश्ांत 
कंकण शब्दाचे करभूषण, मंडन व सूत्र असे तीन अर्थ दिलेले 
आहेत. चूड व अधंचूड हे कंकणाचेच प्रकार आहेत. चूड 
म्हणजे सोन्याच्या तारेचें स्थूल कंकण व अर्धंचूड म्हणजे तसेंच 
बारीक कंकण होय. चूड यालाच मराठींत चुडा म्हणतात. 
बंगालमध्ये शंखांचे चुडे 
आजहि वापरतात. त्याच 
प्रदेशांत वाहुति नामक एक 
सलकड्यांचा प्रकार रूढ 
आहे. काचेच्या, शंखांच्या, 
सोन्याच्या किवा पितळेच्या 
बांगड्या हा भारतांत सवंत्र 
वापरला जाणारा स्त्रियांचा 
अलंकार आहे. उत्तर भार- 
तांतल्या अनेक जातींत 
कांश्याच्या बांगड्या वापर- 
तात. बांगड्यांचा धंदा करणाऱ्या वर्गाला मराठींत कांसार 
असें म्हणतात. हाच शब्द तांबट जातीलाहि लावण्यांत येतो. 
त्यावरून अशी कल्पना होते, की पूर्वी तांबट लोक कांश्याचीं 
भांडीं व बांगड्या करीत असावे व त्यामुळे कांसार हा शब्द 
बांगड्या व भांडीं बनविणाऱ्या दोन्ही जातींस चिकटला असावा. 

कटिभूषणें -स्त्री आणि पुरुष यांच्या कमरेत घालायच्या 
दागिन्यांचे अनेंक प्रकार आहेत. 


बाहुभूषण-खजुराहो 


हस्तभूषणें-प्राचीन 


अलंकार 


कांची - सोन्याची एक पदरी सांखळी. 
एतावता नन्वनुमेयशोभि 
काऊ्चीगुणस्थानम- 
निन्दिताया: ।। 
(कु. सं. १. २७) 
या इलोकार्धांत कालि- 
दासाने उमेच्या कटीला 
“कांची गुणस्थान' 
कांची नामक अलंकार 
घालायची जागा, असें 
म्हटलें आहे. 
मेखला --- सोन्याची 
आठ पदरी सांखळी 
स्मरसि स्मर मेखलागुणरुत 
गोत्रस्खलितेषु बन्धनम्‌ ॥ (कु. सं. ४. ८) 
अर्थ - हे मदना, नांव घेतांना चूक झाल्यामुळे मो 
मेखळेच्या पदरांनी तुला बांधलें, 
ही गोष्ट तूं स्मरतोस काय ? 
या इलोकांत कालिदासाने 
मेखलेला अनेक पदर असतात, 
याचीहि सुचना दिली आहे. 
रस (श) ना -- सोळा पदरी 
कमरपट्टा. 
रसतु रसनापि तव घनजघनमण्डले । 
(गीतगोविद १०) 
या जयदेव वचनांत रसना हा ध्वनि उत्पन्न करणारा अलं- 
कार असल्याचें सूचित होतें. 
रसनेला बारीक घागऱर्‍्या 
लावीत असावे. सोन्याच्या 
तारेंत मणि ओवून हा 
अलंकार बनवीत. जुन्या 
मूर्तीच्या कमरेंतहि 
असा सूत्रमणियुक्‍्त अलंकार 
दिसतो. याचा उपयोग वस्त्र 
संभाळण्याकारतां नसून 
केवळ शोभेकरितां असावा. 
कलाप - पंचवीस पदरी 
कटिबंध. 
कांचीदाम - चार बोटं 


मेखला 


कमरपट्टा 


अनेक पदरी करदोटा 
रुंदीचा गोंडे व घुंगुर असलेला सोन्याचा पट्टा. 


गप 


भारतीय संस्कृति कोश 


पुरुषांच्या कटिभूषणाला शृंखला म्हणत. याणिवाय सारसन 
असेंहि एक कटिभूषणाचें नांव आहे. तें स्त्री व पुरुष दोघेंहि 
वापरीत असावे. 

चरणालंकार - हेहि अनेंक आहेत-- 

पादचूड - रत्नजडित सुवर्णाचा वाळा. 

पादकंटक - चौकोनी तीन शिरांचा सोनेरी वाळा. यांतून 
ध्वनि निघावा म्हणून आंत दाणे घातलेले असत. 

पादपद्म--तीन किवा पांच सोनेरी सांखळ्यांचा जडा- 
वाचा दागिना. बंगालमध्ये चरणपद्म या नांवाने आजहि तो 
प्रचारांत आहे. हा चांदीचा केलेला असतो. 

किकिणी -- यालाच मराठींत पैजण असें म्हणतात. 

नूपुर -- हा पायांतला सर्व प्रसिद्ध अलंकार होय.. नूपुर 
म्हणजे चाळ. हे पूर्वी सोन्याचे 
करीत. अलीकडे चांदीचे किवा 
पितळेचेहि करतात. अलिकडे 
नर्तकी स्त्रियाच पायांत चाळ 
बांधतात; पण प्राचीन काळीं 
गरती स्त्रियाहि हा अलंकार 
वापरीत. सातेच्या पायांतहि 
नूपुर होतें, हें रामायणावरून नूपुर 
कळते. उद्‌भट म्हणतो को- १ 

.  गुणवानपि मोखर्यात्‌ पादे लुठति नपुर: । 

-अथनगुण (सुत्र) वान्‌ असूनहि सतत शब्द करीत राहिल्या- 
मुळ नूपुर पायांत लोळतो. 

याशिवाय मंजीर नांवाचा आणखी एक चरणालंकार 
होता. तो रवीला गुंडाळलेल्या दोरीसारखा असे व बायका ती 
आपल्या पायांना बांधीत. अमरा- 
वतीच्या शिल्पांत मंजीराचा 
नमुना आढळतो. 

मुखरमधोरं त्यज मञ्जोरम । 


यच्या अंगठ्या होत. 

कांही अलंकार केवळ सुवासिनींनीच 
त्यांना सौभाग्यालंकार असें नांव आहे. 
लकार महाराष्प्र व कर्नाटक या प्रदेशांत 


सोभाग्यालंकार -__. 
वापरायचे असतात. 
यांत मंगळसूत्र हा अ 
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भ्रचारांत आहे. दक्षिणेंत अश्याच प्रकारचा ताळी नांवाचा 

अलंकार असतो. ताळी व मंगळसूत्र हे दोन्ही अलंकार लग्नांत 
वर आपल्या वधूच्या गळ्यांत बांधतो. काळी पोत वाखाच्या 

दोऱ्यांत किवा सोन्याच्या तारेंत गुंफून मंगळसूत्र तयार करतात. 
. त्याच्या मधोमध एक मणि असतो. त्याला सौभाग्यमणि 
म्हणतात. मण्याच्या दोही अंगीं सोन्याच्या दोन बारीक वाट्या 
असतात. त्या चंद्रसूर्यांची प्रतीके होत. ' यावच्चन्द्रदिवाकरी ' 
ववूर्चे सौभाग्य शाश्‍वत राहावें, असा त्या मंगळसूत्राचा गाभि- 
तार्थ आहे. गाथासप्तशतींत याला कनकदोरा असें म्हटलेले 
आहे. कानांतला तालपत्र हा अलंकारहि सौभाग्याचे प्रतीक 
मानीत. त्या अलंकारावरून तो वापरणार्‍या स्त्रीचा पति 
हयात आहे, असें समजत. 
नाकांतळी नथ व पायांतले जोडवीं, गेंद, विरोल्या, 
मासोळ्या हे अलंकारहि सौभाग्यालंकारांतच गणले जातात. 
वेर चुड्याचा उल्लेख आलेला आहे. लग्नाच्या वेळीं वधूच्या 
हातांत ज्या बांगड्या भरतात, त्यांना वज्त्रचुडा असे नांव 
आहे. उत्तर भारतांत काच व लाख यांच्या बांगड्या हा 
सौभाग्यालंकार समजतात. 

ह्याचा बाळलेणीं --- लहान मुलांच्या अंगावर घालण्याच्या दागि- 
न्यांचा एक वर्ग आहे. यांत बदल्या, मनगट्या, ताईत, 
गांठले, वाघनख, हांसळी, मोडवांकी, पिळाचे वाळे, चाळ, 
केड्या, हाताच्या बोटांतल्या पांच अंगठ्या व त्यांना जोडून 

केला विचू , डूल, करदोटा, इ. अलंकारांचा अंतर्भाव होतो. 

मुसलमानी स्त्रियांचे दागिने बरेचसे हिंदु स्त्रियांच्या अलं- 
केराच्या धर्तीवरच असतात. त्याचीं कारणें दोन असावीं. 
एक म्हणजे, बरेचसे मुसलमान मूळ हिंदु असल्यामुळे हिंदूंचे 
अकार त्या समाजांत शिरले व दुसरें म्हणजे, परकी अस्सल 
शसलमानांनीहि हिंदूंच्या बहुविध अलंकारांचें अनुकरण केलें. 
पारशी स्त्रियांचे दागिने विविध प्रकारचे नसतात. पण ते 

, मोत्यें व रत्नें यांचे असल्यामुळे अधिक मूल्यवान्‌ असतात. 
कान, हात व गळा या तीनच ठिकाणीं पारशी स्त्रिया दागिने 
नाजतात. सोन्यापेक्षाहि त्यांचा हिरे, मोत्ये यांवर विशेष 
भर असतो. 

(२) ( इ. स. १२ कें शतक ) काश्मीरच्या जयसिह्‌ 
राजाचा दिवाण व पंडित. याचा श्रीकंठचरित्र हा ग्रंथ 
मेसिद्ध आहे. मंख कवीचा हा बंधु होय. [ म. च. को. ] 
क... संगीतांत वापरला जाणारा एक शब्द. त्याचा अर्थ 

रां कलात्मक व सृंदर समुच्चय असा आहे. स्थायी, 
आरोही, अवरोही व संचारी, अश्या स्वरांना धरून अलंकार 

ते असतो. अलंकारांमुळे संगीताला शोभा येते. वायुपुराणांत 
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संगीतांतल्या अलंकारांचे उल्लेख येतात. आधुनिक संगीतांत 
अलंकारांविषयीं स्वतंत्र वर्णन आढळत नाही. कारण आज- 


मितीस अलंकार हे गमकांत अंतर्भूत झालेले आहेत. [ डि. 
सा. इं. म्य्‌. म्य. ] 


अलंकारध अश्‍विनी, हस्त, चित्रा, स्वाती, विज्ञाखा, 
कारधारण अनुराधा, रेवती हीं नक्षत्रे व रवि, मंगळ, 
गुरु, शुक्र हे वार असतां स्थिरलग्नीं मोत्यें, सोनें, पोवळे, 
मणी, हस्तिदंत, इ. अलंकार धारण करावे; म्हणजे ते सुख व- 
भाग्य देणारे होतात. दुष्टवरारीं, दुष्ट-नक्षत्रीं धारण केले 
असतां क्लेशावह होतात. 


कमा देवालयाला लागून असलेली खोली किवा 
अलकारमडप जवळच असलेला मंडप. या ठिकाणीं देवाच्या 
उत्सवमूर्तीला वस्त्राभरणें चढवितात. [ एन्सा. इं. आ. ] 


क * शब्दार्थभूषणमन्‌ुप्रासोपमा दि: ' 5 शब्द 
अलकारसप्रदाय ब्र अर्थ यांना भूषणभूत होणारे अनु- 
प्रासादि प्रकार म्हणजे अलंकार होत (न्यायकोश) . ' काव्य- 
शोभाकरो धर्मः ! - काव्याला शोभा देणारा धर्म, अज्ली 
दुसरी व्याख्या आहे. संस्कृत साहित्यशास्त्रांत रससिद्धान्ताची 
प्रतिष्ठापना होण्यापूर्वी कांही साहित्यश्शास्त्रज्ञ अलंकारालाच 
काव्याच्या उत्कृष्टतेचें प्रमुख साधन मानीत असत. अलंकार- 
संप्रदाय म्हणजे काव्यांत अलंकारालाच श्रेष्ठत्व देणारा संप्रदाय 
होय. या संप्रदायाचा संस्थापक भामह असून त्याचे पोषक 
उद्‌्भट आणि रुद्रट हे दोघे आहेत. उद्‌भटाने भामहाच्या 
अलंकारांना व्यवस्थित स्वरूप दिलें. दंडीलाहि कोणत्या ना 
कोणत्या स्वरूपांत अलंकारांची प्रधानता मान्य होती. या 
संप्रदायाच्या मतें अलंकार हा काव्याचा प्राण आहे. ज्याप्रमाणे 
अग्नीला उष्णतारहित कल्पितां येत नाही, त्याचप्रमाणे 
काव्यालाहि अलंकाराविना काव्यत्व नाही. रमणीचें मुख सुंदर 
असलें तरी अलंकारावांचून त्याची प्रभा जशी फाकत नाही, 
त्याचप्रमाणे प्रकृत रूपांत वाणीला चारुता प्राप्त होत नाही. 
भामहाने वक्रोक्ति हा अलंकारांचा पाया मानला आहे. 
सेषा सर्वेव वक्रोक्तिरनया$र्थो विभाव्यते । 
यत्नो$स्यां कविना कार्य: को$लडकारो5तया विना ।। 
(काव्यालंकार २. ८५) 
अर्थ -- वक्रोक्ति हीच सवे कांही आहे. हिने अथे विशेष- 
त्वाने प्रकाशित होतो. हिच्यासाठी कवीने प्रयत्न करावा. 
वक्रोक्‍्तीवांचून अलंकार कुठला ? 
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भामहाने शब्दालंकारांपेक्षा अर्थालंकारांवर विशेष भर दिला 
आहे. उद्‌भट हा भामहाचा टीकाकार. उद्‌भटाने आपलीं 
लक्षणें भामहावरच आधारलीं; पण त्यांचें स्वरूप अधिक 
नोटनेटके केलें. त्याने अलंकारांना दिलेलें शास्त्रीय स्वरूप 
उत्तरकालीं मम्मटालासुद्धा उचलावेंसें वाटलें. त्याच्यानंतरचे 
वहुतेक सर्व आलंकारिक आपलीं मतें मांडतांना उद्‌भटाची 
दखल घेतल्यावांचून पुढे जाऊं शकत नाहीत. अलंकारांच्या 
विकासांत दंडीलाहि मोठे श्रेय आहे. दंडीने ३५ अर्थालंकारांचें 
विवेचन केलें आहे. रुद्रटाचें अलंकारविवेचन सूक्ष्म आणि 
महत्त्वपुर्ण आहे. शब्दार्थरूपाने अलंकारांचे जे दोन भेद पडले, 
त्यांची पाश्‍वंभूमि रुद्रटाने दिली आहे. त्याने एकूण ६८ 
अलंकारांचें वणंन केलें आहे. या संप्रदायाच्या आचार्यांनी अलं- 
कारांचें वर्गीकरण करतांना त्यांच्या मूलतत्त्वांचाहि विचार 
केला आहे. त्यांच्या विभागासाठी कांही सिद्धान्तहि निश्‍चित 
केलेळे आहेत. अलंकारांच्या वर्गीकरणाचें वैज्ञानिक स्वरूप 
सर्वप्रथम रुद्रटाच्या काव्यालंकारांत दिसतें. याच विषयांत 
रुग्यक व विद्याधर यांचें निरूपणहि तकंशुद्ध, मूलगामी आणि 
वैज्ञानिक आहे. रुद्रटाने ओऔपम्य, वास्तव, अतिशय व इलेष 
यांना अलंकारांचे मूळ मानलें आहे. विद्याधराने आपल्या 
एकावलि या ग्रथांत ओऔपम्य, विरोध, तके इत्यादींना अलं- 
कारांचे मूलविभेदक मानून तो विषय सुंदर रीतीने प्रतिपादिला 
आहे. वामनाचें अलंकारविवेचनहि वैशिष्ट्यपूर्ण आहे. त्याने 
उपमेचाच प्रामुख्याने प्रपंच केला असून, उपमेच्या मर्यादाहि 
बरोबर ओळखल्या आहेत. 

अलंकारांचा विकास हळूहळू होत गेळेला दिसतो. भरताच्या 
नाटयशास्त्रांत अनुप्रास, उपमा, रूपक व दीपक या चारांचाच 
निदेश आहे. यांतला अनुप्रास हा शब्दालंकार असून बाकीचे 
तीन अर्थालंकार आहेत.' अलंकारांची संख्या वाढत गेली, 
त्याचवरोबर त्यांच्या स्वरूपांतहि फरक पडत गेला आहे 
त्यांतल्या वक्रोक्ति अलंकाराचे क्रमश: विकसित स्वरूप 
अभ्यासण्याजोगें आहे. 

या संप्रदायांतल्या कित्येक आचार्यांनी प्रतीयमान (व्यंग्य) 
अर्थाचें महत्त्वहि स्वीकारळें आहे. त्यांनी ध्वनि व प्रतीयमान 
अर्थ यांना काव्याचें मूलतत्त्व मानलें नाही; पण समासोक्ति. 
अप्रस्तुतप्रशंसा, आक्षेप, यांच्यामध्ये प्रतीयमान अर्थाच्या अनेक 
प्रकारांचा समाहार केला आहे. 

अलंकारमताच्या आचार्यांना रसतत्त्व अज्ञात नव्हतें; पण 
त्यांनी रसाला स्वतंत्र स्थान न देतां त्याला एक अलंकार- 
विशेष म्हणूनच स्व्रीकारळें आहे. भामहाने रसवत्‌ , प्रेय, 
ऊ्जस्वी व समाहित या चार अलंकारांच्या अंतगंत रस आणि 
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भाव यांचा समग्र विषय समाविष्ट केला आहे. रुद्रटाने अलं 
कारांवरोबरच रसाचेंहि विवेचन केलें आहे. ' काव्य रसयुक्‍त 
असावें, अन्यथा रसिक काव्यापासूनहि विन्मुख होतील, ' असें 
तो म्हणतो. रुद्रटाच्या रसविवेचनाने शब्दार्थ व रस हे समोरा- 
समोर आले. त्याने रससंख्या दहा मानली असली, तरी तिला 
मर्यादा घातली नाही. दंडीहि रसवत्‌ अलंकाराशीं परिचित 
आहे. त्याते आठ रस आणि आठ स्थायीभाव यांचा निदेश 
केला आहे. त्याचप्रमाणे ध्वन्यर्थालाहि समासोक्ति, आक्षेप, इ. 
अलकारांत त्याने समाविष्ट केलें आहे. भामह, रुद्रट व दंडी 
यांना काव्यांत अलंकारांचे जें महत्त्व प्रतिपादिले, तें कोणत्या 
ना कोणत्या स्वरूपांत पुढच्या कालांतहि मान्यता पावलें 
आहे. पाहा - अलंकार [सं. सा. इ.; हि. सा. को.; 
भा. सा. श्ा. ] 


अलख या संश्रदायाचा विष्णुगर्भपुराण नांवाचा एक ग्रंथ 
- ओंरिया भाषेत आहे. त्यांत अलळखमहिमा वांणलेला 
आहे. अलखिया साधु स्वतःला रहस्यदर्शी व योगी समजतात. 


अलख नाथपंथी जोगी ना जीं गीते 
अलखगीत ता भू 1 भिक्षा मागतांना र्ज 

____ __ गोतात, त्यांना अलखगीत म्हणतात. या 
गातातुन गोपीचंद, भरथरी, गोरख व मैनावती यांच्या कथा 
वणित असतात. हीं गीते निर्गुणभावाचीं द्योतक असतात. 
[ हि. सा. को. ] 


धारी एके पंथ. भारताच्या वायव्य प्रदेशांत विशेपॅ- 
अलखधारी ी भारताच्या वायव्य प्रदेशांत दिं 
_.  कैरून अंबाला जिल्ह्यांत या पंथाचे लोक 
आहेत. हे जातीने चर्मकार असून स्वतःला लालवेगचे अनुयायी 
म्हणवितात. लालबेगला शिवाचा अवतार मानतात. यांचा 


मूतिपुजेवर विश्वास नाही. ते कोणत्यातरी अलख ( अलक्ष्य) 
तत्त्वाचे ध्यान करतात. 


चिया त्यांच्या मतें या दृश्य जगाव्यतिरिक्‍त 
परलोक नांवाचें स्थान नाही. या जगालाच ते महत्त्व देतात 
आणि इथेच अहिसा, परोपकार, इ. सद्गण अंगीं बाणवून 
सात्त्विक जीवन व्यतीत करावें, असें मानतात. हे सामाजिक 
भद मानीत नाहीत. पाहा- लालबेग. [उ. भा. सं. प. ] 


अलखनामी ' भामिक पंथ. हा शब्द अलक्ष्य :- नास या 
त संस्कृत सामासिक शब्दापासून बनला आहे. 
द्या “नाहे याचें दुसरे नांव आहे. दसनामी गोसाव्यां- 
खि पुरी नावाच्या पोटविभागाला अलखनामी किंवा अल 
खया असें म्हणतात. त्याचा अर्थ अलखाचा अनुयायी असा 
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होतो. या पंथाची स्प़रापना ब्रिकातेरच्या एका चांभार जातीच्या 
पुरुषाने केली. पुढे त्याच्या अनुयायांनी त्याला लालगीर अशी 
पदवी दिली. हे लोक कांबळीचा लांब चोगा वापरतात. 
डोक्यावर उंच निमुळती टोपी घालतात. भिक्षा हें यांचें 
निर्वाहसाधन होय. भिक्षेसाठी हे लांव कटोरा वापरतात. 
* अलख कहो ! किवा ' अलख को जागो ' असा उद्घोष करून 
भक्षा मागतात. लगेच भिक्षा वाढली तर घेतात, नाही तर 
उडच्या घरीं निघून जातात. शांत आणि निरुपद्रवी असा हा 
भिक्षेकऱयांचा वर्ग आहे. यांचा संवंध शैव पंथाशीं येतो. 

लालगीर याचा निश्‍चित काळ सांगतां येत नाही. तसेंच 
या पंथाचे तत्त्वज्ञान केव्हा निश्चित झालें, तेंहि सांगणें 

केठिण आहे. अलखनामींना मूतिपूजा मान्य नाही. परमेश्‍वराचें 
खवरूप अलक्ष्य अर्थात्‌ अगम्य, अगोचर आहे, हा त्यांचा 
भद्धान्त आहे. त्यामुळे अलखाच्या केवळ नामस्मरणांत त्यांची 
उपासना सांठविळेली असते. याशिवाय दानधर्म करणें, मद्य- 
सास न खार्गे, अहिसा पाळणें व वैराग्यवृत्तीने वागणे, ह्या 
ग्थाचे सामान्य नियम आहेत. हे परलोक मानीत नाहीत. 
शरिरावरोवर सर्व कांही नाह पावतें व शेवटीं शरीरहि 
नहाभूतांत विलोन होतें; त्यामुळे सुख-दुःख हें मनुष्याला या 
व्काणीं याच जन्मांत भोगावें लागतें, ' असें लालगीर्चे मत 
होते. लालगीरचीं मतें वौद्ध धर्माशी बरींच जुळतात. पाहा- 
गोसावी. 


अलख वलाखी ( १९ वें शतक, पूर्वार्य ) शांकर मतानु- 

रि यायी गुजराती कवि. याने गुजरातींत 
उकळ कविता केली असून याला तिथल्या लोकांत मान्यता 
आहे. सद्गुरु म्हणून ते त्याच्या पादुकांची पूजा करतात. 
म.ज्ञा.को.] 


अलरर तमिळनाड मधला एक देव. पाहा-मीताक्षी. 


मदुराई जिल्ह्यांतले एक विष्णूर्चे देवस्थान. 
हेंस्यान फार मात य क हत ग्य चाहे 
व त: झा हे. प्राचीन काळीं तिथे एक कडेकोट 
बोबाच होतें. तिरुमळ नायकाच्या राजवाड्याचे अव- 
त्यांवर का दिसतात. देवळाच्या आसपास अनेक मंडप असून 
यांची व कोरीव काम आहे. कल्लर व इतर | चोर लुटारू 
ण्याचा कुलदेवता आहे. या देवाच्या उत्सवांत रथ ओढ- 

मानहि कल्लरांचाच असतो. जुन्या काळीं ते लोक 
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आपल्या लुटींतला कांही भाग या देवास अर्पण करीत. आदि 
महिन्याच्या अमावास्येस इथे मोठी यात्रा भरते. हें देवस्थान 
जागृत असल्याचें सांगतात. खोटी शपथ घेणारा मनुष्य तिथल्या 
करूप्पन द्वारामधून गेला, तर तो मरतो, अशीहि समजूत आहे- 


अलगूज बांसरीच्या वर्गातलें एक वाद्य. हें बांबूर्चे करतात. 
> बांबूचा सुमारें दोड वीत लांबीचा पोकळ तुकडा 
घेतात. त्याची एक बाजू पेराची असते व त्यामुळे ती सहजच 
वंद असते. तिला बारीक छिद्र पाडतात. दुसर्‍या वाजूस 
तिरकस खापं देऊन पायरी करतात. ती आडवी चिरून त्या 
छेदांत बारीक पाचरीच्या आकाराची गावडी बसवितात. म्हणजे 
ती आयतीच पिपाणी बनते. या पिपाणीपासून चार बोटांवर 
खापाच्या विरुद्ध अंगास चौकोनी छिद्र करून तें थोडेसें मोकळे 
राहील, अशा वेताने एक गावडी बसवितात. त्यामुळे पिपाणीं- 
तून फुक्लेला वारा या चौकोनी छिद्रावर आदळतो. चौकोनी 
छिद्रापासून चार बोटांच्या अंतरावर 
वाटाण्याच्या आकाराचीं समांतर आठ. 
छिद्रे सळई तापवून तिच्या साह्याने 
पाडतात मग या छिद्रांवर बोटें ठेवून व 
वर उचलून इष्ट स्वर काढतां येतो. 
अलगूज म्ह्णजे लहानशी सनईच होय. 
सनईप्रमाणे अलगूजहि उभे धरून वाज- 
वितात. कांही ठिकाणीं दोन अलगुजें 
एकत्र जोडून तीं जोडीने वाजवितात. 
जोड अलगुजांत सात छिद्रे असलीं, तरी 
त्यांतली फ्त चारच (सा रेगम) 
उघडीं ठेवून बाकीचीं मेणाने बंद करतात. पाहा-बांसरी. 


अलगूज 


व अतिवृप्टि थांबविण्यासाठी एक विधि. त्या 
द्रात्रत दिवशों गांवांत कोणोहि स्वयंपाक, धुणेंपाणी इ. 
गृहकृत्यें करीत नाहीत. आदल्या दिवशीं शिजवून ठेवलेलें अन्न 
खातात. मेघराजाशीं हा एक प्रकारचा असहकारच असतो. 
देव जसा उपचारांनी फलप्रद होतो, तसाच तो प्रसंगविशेषीं 
त्याच्याशीं असहकार केल्यानेहि इष्ट फल देतो, अशी 
लोकधारणा आहे. 


-_,. / सखीसंप्रदायांतळी एक कवयित्री. (मात्र 
अलबाठ आल कांही संशोधक हा पुरुष असावा कों काय 
अशी शंका दर्शवितात.) अलबेलि अलिग्रंथावलि, गुसाईजीका 
मंगल व विनयकुंडलिया असे हिंचे तीन ग्रंथ उपलब्ध झाले 
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आहेत. हिने शुद्ध ग्रजभाषेचा उपयोग केला आहे. तिच्या 
* कुंडलिया'चा एक नमुना- 
जागत नेनन म॑ रहो सोवत सपने मांहि । 
चलत फिरत इक छिन कहं अन्तर पहिहू नाहि । 
अंतर परिहे नाहि निरखि तुव वदन किशोरी । 
प्रम छके दिन रेन रहे दृग चन्व चकोरी ॥। 
अर्थ- हे किशोरी ! मी जागी असेन तेव्हा तूं माझ्या 
डोळ्यांत वास्तव्य कर. मी झोपी गेल्यावर माझ्या स्वप्नांत 
वावरतांना देखील एका क्षणाचाहि तुझा वियोग होऊं 
नये, तुझें रूप पाहण्यांत एका क्षणाचाहि खंड पडं नये व 
चंद्र-चकोर न्यायाप्रमाणे माझे डोळे रात्रंदिवस प्रेमानंदांत 
मग्न राहावे. [म. हि. क. ] 


इस्लामी ध्वज. पेगंबराच्या काळीं काळें व पांढरे 
अलम अशी दोन्ही रंगांची निशाणे वापरीत. पुढे पंथ 
भिन्न ज्ञाळे व शियापंथी हिरवें निशाण वापरू लागले व 
सुक्तींनी पांढरा रंग कायम ठेवला. कॉन्स्टंटिनोपल या शह्रांत 
भुहंमदाचें म्हणून एक निशाण जतन करून ठेवले आहे, तें 
चौपदरी रेशमी असून त्याचा एक पदर हिरवा आहे. इस्लामी 
निश्शाणाचा मूळ रंग मात्र काळा असावा, असें मानतात. 
[डि.इ.] 


मराठी भाषेचा मुसलमान कवि. याचा काळ 
अलमसात &दवतपण > त्याच्या 

नश्‍चितपणें कळत नाही; पण त 
भाषेवरून तो अडीचशे वर्षांपुर्वीचा असावा, असें वाटतें. 
[म. सा.] 


वड., माऊं प्रदेशांतील ईशान्येकडचा जिल्हा. 
लमाडा िव्ट्ातीळ अल्पसा भाग वजा केल्यास कहीच 
सर्व प्रदेश हिमाल्यांत आहे. या पववताच्या ओळी निर- 
निराळ्या व स्पष्ट दिसतात. यांतून सिधु, सतलज या नद्या 
उत्तरेस व काली नदी दक्षिणेस उगम पावते. कालीला पुढे 
गौरीगंगा, धवलगंगा, सरयू, रामगंगा, गोमती, लहुवती व 
लढिया या नद्या भेटतात. 

महाभारतांत या पर्वतामधील पुष्कळ स्थळांचें वर्णन आलें 
आहे. इथे ब्रह्मपुर नांवाचें राज्य होतें. या राज्याभोवती हिमा- 
च्छादित डोंगर होता. पुर्वी इथे कत्यूरी नांवाच्या घराण्यांतळे 
राजे राज्य करीत होते. त्यानंतर चंद राजे आले. चंदांचें 
राज्य इ. स. १७४४ पर्यंत इथे होतें. पुढे कांही काळ अली 
अहूमदखान रोहिला याने अलमोडा भाग जिकून घेतला होता. 


२५६ 


भारतीय संस्कृति कोर 


१८१५ सालीं हा भाग ब्रिटिशांच्या ताव्यांत गेला. [ म. ज्ञा. को] 


ळव त्रिवांकुर (कोचिन ) मधली मीठ तयार करणारी 

जात. सुमारें चार शतकांपूर्वी पांड्य देशांतून सात 
अलवण कुटुंबे त्रिवांकुरच्या मिठागरांत काम करण्यासाठी 
आणलीं गेलीं व त्यांची ही जात बनली, अक्ली आख्यायिका 
सांगतात. हे लोक तमिळ बोलतात, मांस खातात, पण मद्य 
वर्ज्य मानतात. शास्ता व भद्रकाली या यांच्या कुलदेवता होत. 
यांना पूर्वी मंदिरप्रवेश वंद होता. हे पूर्वी मृतांना पुरीत; पण 
अलिकडे कांही लोक त्यांचें दहन करतात. यांच्यांत गोंदून 
घेण्याची चाल सावंत्रिक आहे. [का. ट्रा. स. इं.; म. ज्ञा. को. ] 


अलवणतृतीया तिित्रतः हें केवळ स्त्रियांसाठी आहे. 

ळा वशाख, भाद्रपद किवा माघ शु. ३ या; 
ही याची तिथि होय. २ येस उपवास व ३ येस गौरीची पूजा 
व मीठ वर्ज्ये करून भोजन, असा याचा विधि आहे. हे ब्रत 
आयुष्यभर केलें तरी चालतें. [ हि. ध. ] 


अल॒सा एक शकक्‍तिदेवता. [ ब्रह्मांड पु. ४. २७. ३८] 


अलक्ष्मी ( लक्ष्मी नव्हे ती. ) समुद्रमंथनप्रसंगीं कालकूटा-" 
नंतर पण लक्ष्मीच्या आधी ही समुद्रांतून वर 
म्हणून हिला लक्ष्मीची थोरली वहीण अतएव 
यष्ठा ' म्हणतात. महाराष्ट्रांत हिला आक्काबाई असें नांव 
आहे. अलक्ष्मी म्हणजे दारिद्र, दैन्य आणि आपदा. समुद्रातून 
कर आल्यावर हिने विचारलें, की * मी कुठे राहूं? ' त्यावर 
दैवांनी तिळा सांगितलें, को ' तं कोळसा. कोंडा व केस यांत 
सहा. ज्या घरांत कलह, अभक्ष्य भक्षण, गरु, देव व अतिथि 
याचा अपमान, असत्य भाषण, द्यत, इ. अधाभिक गोष्टी चार्लत 
असतील, तीं तुझीं विहारस्थानें होतील. र 
री पुढ लक्ष्मी उत्पन्न झाली व तिचें विष्णशीं लग्न ठरलें. पण 
भरल्या बहिणीचे लग्न झाल्यावांचन धाकटीचें करणें धर्म” 
समत नसल्यामुळे लक्ष्मीच्या लग्नाला अडचण उत्पन्न झाली. 
म्हणून मग देवांनी अलक्ष्मीचें उह्ालक क्रषीशीं लग्न लावले 
नाल्याचे पपर ओर ततराणांत तिचे इुसहाभी कम 
स्वभाव न आवडल्यामळे (क 29 डो दाला गेला. 
गु तचा त्याग करून निघून ग 
मग ती एका पिपळोखाली बसून शोक करूं लागली. तो 
शोक ऐकून लक्ष्मी, विष्णूसह तिला भेटायला आली. लक्ष्मीने 


आली. 


1 त >! 
ज्पष्ठ 


खंड पहिला 


तिला वर दिला, की ' जे कोणी अश्‍वत्यमूळीं तुझी पूजा 
करतील, ते श्रीमंत होतील.' तेव्हापासून दर शनिवारीं लक्ष्मी 
पिंपळाच्या मुळांत तिळा भेटायला येते, असें समजतात व शनि- 
वारी सूर्योदयाच्या आधी भिपळाची पूजा लक्ष्मीप्रद मानतात. 
या देवीचे वर्णन आगम व विण्णुपुराण यांमध्ये आढळतें. 
ध हिष्णकर्ण, रक्‍तनेत्र, द्विभुज, लांब नाकाची, स्तन व पोट 
मोठ असलेली, कमळ व काकध्वज धारण करणारी, वेला- 
सारखे तोंड असलेली व कन्या-पुत्रसहित असते. केरसुणी हें 
तचे आयुध असतें. शोतला देवीचें स्वरूपहि कांही अंशीं 
अलक्ष्मीसारखेंच आहे. या वर्णनाशीं जुळणार्‍्या कांही मध्य- 
झुगीन शिल्पक्ृति उपलब्ध आहेत. 
हिचा फेरा आपल्या घसवर येऊं नये म्हणून कांही 
ठिकाणी आश्विन शु.८मीस महालक्ष्मीच्या पुजेआधी ज्येष्ठा 
गा नांवाने हिची पुजा करून घराबाहेर तिचें विसर्जन 
- जाळू हो घरांतून निघून जावी म्हणून कांही ठिकाणी 
नोंगिल्दारीं एक वात लावून ती घराच्या कोनाकोपऱयांत 
मेळ ल दारीं आणून टाकतात. हा ही अ प्रकार कचा 
रची वाट दाखविणें होय. याच्या उलट बा 
भशे छावून ती घरांत आणणें म्हणजे लक्ष्मीला घरांत 
"याचा मार्ग दाखविणे, असें समजतात. वंगालमध्ये आश्विनी 
मन शेणाची ' क्षणिका अलक्ष्मी ' बनवून लक्ष्मी- 
चे तिची पुजा करतात व मग तिचें विसर्जन करतात. 


अटक्ष्मीनाशक स्नान जे पूणिमेस र्य नक्षत्र असेल 

त्या दिवशीं पुरुषाने पाढऱर्‍्या 

गोह्रीचा कल्क अंगाला लावून स्तान करावें व अलक्ष्मी 

न )ला घरांतून हाकलून द्यावें. नंतर नारायण, इंदर, 
' हहेस्पति व पुष्य यांच्या मूतींना सर्वोषधियुक्‍्त जलाने 

क च 0 बपॉची पूजा व होम करावा, असें याचें विधान 
“५ पु. चि. ३०७] 


अलाबु _ भोपळा. त्याच्या आधाराने 


अला सारंगी 
बु 1. दनाबिळेहे तंतुवाद्य. हें उत्तर भारतांत 


भघलित अ 

ठत आहे. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 
अलिआ तमिळनाडमधली एक शेतकरी जात. यांच्या 
य नांवाची व्युत्पत्ति हळ (नांगर) किवा अल (धान्य) 


वरून लावतात. यांचा सामाजिक दर्जा भंडारी व 
“या यांच्या खालचा मानतात. कारण वरील जाती यांच्या 
प अन्नोदक घेत नाहीत. यांच्यांत गोत्रे आहेत. सगोत्र 
) सं. को. १७ 
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अलिद 


विवाह होत नाही. बालविवाहाची प्रथा आहे. बालवयांत 
मुलीचें लग्न होऊं शकलें नाही, तर तिचें पितळी भांडें किवा 
वाण यांच्याशीं खोटें लग्न लावतात. हे वेष्णव असून ग्राम- 
देवतांनाहि भजतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


व उत्तर प्रदेशांतील एक शहर. इथला किल्ला व 
आठरगड स्टेशनाजवळचा भाग हा कोइल नांवाच्या अति- 
प्राचीन शहराचा एक भाग आहे पुर्वी चंद्रवंशांतील कोशारव 
नांवाच्या क्षत्रिय राजाने हें हहर वसविले. कोल नांवाचा एक 
राक्षस या ठिकाणीं माजला होता; त्याला वलरामाने ठार 
केलें व या नगराला कोइल असें नांव दिलें, अशी दंतकथा 
सांगतात. भारतावर मुसलमानांच्या स्वाऱ्या सुरू होण्यापुर्वी हा 
भाग डोर राजपुतांच्या ताव्यांत होता. ११९४ सालीं कुतुवृह्िन 
याने कोइलवर स्वारी करून हा भाग जिकला. १७५७ सालीं 
सुरजमल जाटाने हें शहर हस्तगत केलें, पण पुढे थोड्याच 
कालांत अफगाणांनी जाटांची इथून उचलबांगडी केली. 
१७८४ सालीं हा भाग शिद्यांनी जिकला. या गडाला रामगड 
असें नांव होतें, तें बदलून नजीबखानाने त्याचें अलिंगड असें 
नांव ठेवलें. १८०२ सालीं ब्रिटिशांनी हा किल्ला सर केला. 

सांप्रत अलिंगडची प्रसिद्धि तिथल्या मुस्लीम य्‌निव्हसिटी- 
मुळे विशेष आहे. 

अलिगड येथे हिंदूंचे व बोद्धांचे प्राचीन अवज्षेष जागोजाग 
आढळतात. [ म. ज्ञा. को. ] 


त महाराष्ट्रांतील एक जात. हे लोक बकर्‍याचीं 
आलटकर कातडी अळित्याने रंगवितात. हे मारवाडांतूत 
आले असावे. [ मुं. इ. जा. ] 


-.,_ * बर्हि्द्रारसंलग्नचतुरस्रकृत्रिमभूमि: ' च घराच्या 
आलिंद ब्राहेरच्या दाराला लागून असलेली चौकोनी 


अलिद॑-पायर्‍या व पडवी 


आलिद 


कृत्रिम भूमि, अर्थात्‌ पडवी. दिवाणखाना व अलिद यांची 
रुंदी ५: २ या प्रमाणांत असावी, असें सांगितलें आहे. 
[ एन्सा. हि. आ. ] 


-__  त्र्ग्वेदांत हा शब्द एकदा वबहुवचनी आला आहे; 
आलन त्यावरून ही एक क्रग्वेदकाळीन जमात असावी, 
असें वाटतें. अलिन लोक सुदासाच्या विरुद्ध असावे. यांचा 
पक्‍्थ, भलानस व विषाणि या जमाती टोळ्यांच्या बरोबर 
उल्लेख आला आहे (क्र. ६. १८. ७). 


जाति सणवार, व्रतें आणि धार्मिक व सामाजिक 
[लपना समारंभ या प्रसंगीं बंगालमधील स्त्रिया व मुली 
लाकडी पाट, चोरंग किवा जमीन यांवर जीं चित्रे वा नक्षी 
काढतात, त्या कलाप्रकाराला अलिपना असें नांव आहे. अलि- 
पना अंगणांत किवा घरांतल्या जमिनीवर काढायची अस- 
ल्यास ती तांदुळांच्या कोरड्या पिठाने काढतात. व भितीवर 
काढायची झाल्यास तेंच पीठ पाणी घालून पातळ करून 
त्याच्या रेघांनी काढतात. पांढर्‍या रंगाव्यतिरिक्‍त इतर रंगांचा 


अलिपना 


वापर क्वचितच करतात. विशेष प्रसंगीं इतर रंग व पदार्थ 
वापरतात. अलिपता हातानेच काढतात. त्यासाठी 
वापरीत नाहीत. 

अलिपना हा निरनिराळया ब्रतांचा महत्त्वपुर्ण भाग असतो. 
त्या ब्रताचा व त्यासाठी काढलेल्या अलिपनेचा अभ्यास केल्यास 
तिकडील लोकांच्या चालीरीती, धामिक श्रद्धा, सार्माः 
इतिहास व कलात्मक जीवन यांवर प्रकाश पडतो. 

कोणत्याहि मांगलिक प्रसंगीं अलिपना काढण्याची प्रथा 


कुंचला 


जक 
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भारतोय संस्कृति कोश 


आहे. लग्नांत नवरदेव वधूगृहीं मंडपांत येण्याच्या पूर्वी मुख्य 
द्वारापुढे शेणाने जमीन सारवून तिच्यावर विशिष्ट प्रतीकांची 
अलिपना काढण्याचें काम न्हावीण करते. अल्िपिनेंतली चित्र- 
रचना वास्तवदर्शी नसून प्रतीकात्मक असते. परंपरागत 


टा ट्र द्र 


अलिपना-विवाहसमारंभासाठी 


पद्धतीनेच ती आजहि काढली जाते. त्यामळे तिच्यांत वैविध्य 
व स्वतंत्र प्रज्ञा आढळत नाही. मात्र ज्या कारणासाठी त! 
काढली जाते, तें कारण किवा उद्दिष्ट त्या रचनेंत पूर्णपणें 


-< 
(य्य 
<< 


१*%२* << >>) 


अलिवना-लक्ष्मीपूजनासाठी 


सी ठो खाली 

व्यक्त होतें. कलश व देवत ऱ्ा थापनेसा खा 
1 याच्या रस 

अलिपना रेखाटतात. 


विशिष्ट व्रतांच्या विशिष्ट अलिपना असतात. ताराब्रता 


खंड पहिला 


अलिपिना सर्वांत लोकप्रिय आहे. या अलिपनेंत वरच्या बाजूला 
सूर्यविव, खाली दोहीं अंगीं शिवलिंगे व पावती, सर्वांत खाली 
चैद्र, सूर्य-चंद्रांच्यामध्ये सोळा तारका व ब्रह्मांड, आणि त्यांतच 
भक्ताचे आसन म्हणून खाली पृथ्वी, अशी रचना असते. 
साघमंडळ ब्रताच्या अलिपनेंतच फक्त विविध रंग वापरतात: 
हा रचना संपुर्ण वर्तुळाकार असते व वरखाली सूर्य-चंद्र 
असतात. काजळरेखा नांवाच्या एका लोकगीतांत एका मुलीने 
केलेल्या अल्पिनेचें तपशीलवार वर्गन आहे. अलिपना वर्गाकार 
व गोलाकार अक्षी दोन प्रकारची असते. हिचा विस्तार साध- 
“पासाठी वेल्पत्ती किवा रेषा काढतात. अलमोडा व नैनीताल 

“ल्ह्यांतल्या बायका अलिपना काढण्यांत विशेष कुशलता 
दाखवितात. 
हड वेंगाली समाजांतली सोंदर्यदृष्टि प्राचीन काळापासून तों 
गायत कसकशी विकसित झाली, तें अलिपना पाहिल्या- 
नरु कळून येतें. सांप्रत ग्रामीण समाजाची स्थिति फार अवनत 
ही आहे. तरीहि त्या समाजांत ही कला अजूनहि जागृत 
'भतोंत आहे. ग्रामीण स्त्रियांचे अलिपना रेखाटण्याचें कौशल्य 
१ त्यांची कल्पनाशक्ति पाहून मन स्तिमित होतें. 

. अलिपना शब्दाची व्य॒त्पति अद्यापि स्पष्ट झालेली नाही. 
_ केत ' आलिपन ' यापासून हा शब्द उत्पन झाला असावा, 
ति मानतात. पण कांही विद्वानांच्या मतें तो मूळ आर्येतर 
भी आहे. बंगालमधील वन्य जमातींत गांवाभोवती वेशीची 
आत उभारून तिच्यावर जें नक्षीकाम करीत, त्याला ऐलपन 
होते ह रनर या रेखांकनामुळे गांव आणि शेत यांचे सं रक्षण 
अरि शा त्या लोकांची समजूत होती. त्या ऐलपनवरूनच 

झेपना शब्द आला असावा. 
व. फेळाप्रकार किती प्राचीन आहे, ते सांगतां येत नाही. 

-. ताशी व विधीशीं अलिपनेचा संबंध येतो, त्यांपैकीं बरींच 
जात किं बंगालमध्ये आर्यपुवेकाळापासून चालत आले 
तऱ्हेचे ' असे म्हणतात. बंगालमधील गर स्त्रिया ज्या 

> नेक्षीदार कमळ काढतात, तसेंच तें मोहेंजोदडो येथील 
तींतहि दिसतें, असें गुरुसदय दत्त सांगतात. आर्यांच्या 
वस च पती या भागांत ऑस्ट्रिक वंशाचे | जे लोक येऊन 
मत आहे हा ही कला सुरू केली असावी, असें कांही पंडितांचे 

व घामिक कोक होती करणारे होते. बंगालमधील परंपरागत 

बंधान शीता शेतीशीं बराच संबंध आहे. 
वेधीत आरि होणाऱ्या कित्येक ब्रतांत आणि वज मांगलिक 
सुचे या ल्पना काढतात. लक्ष्मीवूजनाच्या वेळीं तर तिचें 
यांची द असतें. लक्ष्मी ही सौभाग्य, धनधान्य व सोंदर्य 
ता असल्यामुळे प्रत्येक गृहिंणी तिची पुजा करते. 
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अलतों-बलुतों 


त्या वेळच्या अलिपनेंत भाताचीं रोपटीं, कोठारे, घुबड, 
कुंकवाची डवी, या आकृती नेहमी आढळतात. याशिवाय 


अलिपना-सूर्यंपुजेसाठी 


नांगर, विळा, सूर्य, मापटें, या शेतीशीं संबंधित वस्तूंचे 
दर्शनहि त्यांत होतें. मासा हें समृद्धीचे प्रतीक मानतात 
व तें सर्व अलिपनांमध्ये आढळतें. 

केवळ होस म्हणूनहि पुर्वी अलिपना काढली जाई; पण 
अलिकडे ती प्रवृत्त कमी झाली आहे. समाजजीवनांतले व्रतें 
व धामिक विधि यांचें महत्त्वहि लोप पावत असल्यामुळे 
त्याबरोबरच अलिपनेची आवडहि मंद होत चालली आहे. त्या 
कलाप्रकाराचें पुनरुज्जीवन करायचें, तर त्यांतल्या जुन्या 
कल्पना टाकून देऊन नव्या कल्पना त्यांत प्रविष्ट केल्या पाहि- 
जेत. जुन्यांतूुनच नवें निर्माण करायला हवें व तें भोवतालच्या 
जीवनाशीं संबंधित असायला हवें. तरच ही कला पुनश्च 
नव्या जोमाने पुढे येईल. पाहा - रांगोळी, थापे, चौक 
पुरणे. [फोक आटं ऑफ बंगाल; संमेलन पत्रिका-कला 
अंक; अल्पना. ] 


प्राचीन जमाती लोक. वायुपुराणांत यांचा उल्लेख 


आठसद्ू आहे. माकडेयपुराणांत यांनाच अनिमद्र म्हटलें 
आहे. या लोकांचें निश्‍चित स्थान कळत नाहीं. 


अली रंगरेज उत्तर भारतांतील रंगार्‍यांचा पुज्य पीर. 


ळय "५ ज्या गांवकामगारांना गांवांत कांही हक्‍क 
अलुता-बछुता प्राऱ्त झालेले असतात, त्यांना अल्तेदार 


अलुती-बलुतीं 


व बलुतेदार म्हणतात. यांची संख्या वारा असते. लोहार, 
सुतार, महार, मांग, कुंभार, चांभार, परीट, न्हावी, भट, 
मुलाणा, गुरव, व कोळी हे वारा बलुतेदार होत. तेली, 
तांबोळी, साळी, माळी, जंगम, कळवंत, डवऱ्या, ठाकर, घड्यी, 
सोनार, तराळ व चौगुला हे वारा अलुतेदार होत. या दोघां- 
नाहि गांवांतल्या शेतकऱ्यांकडून सुगीच्या वेळीं धान्य मिळत 
असतें. अल्तेदारापेक्षा वलुतेदाराचा हक्‍क मोठा असतो. ह्क्‍्का- 
नुसार. बलुतेदारांचे तीन वर्ग आहेत. कांही ठिकाणीं गांवचा 
पाटील व कुलकर्णी यांचाहि बल्तेदारांत समावेश केलेला 
दिसतो. सर्वेच गांवांत बलुतेदार असतात, असें मात्र नाही. 
[सु. वि. को. ] 


हिंदुस्थानी संगीतांतला 


एक राग. 
पाहा - बिलावल. 


अठेया बिलावल 


क अत्यक्ष व अनुमान हे दोन ज्ञानाचे मोठे 
अल्णाकक ज्ञान दिभाग आहेत. वर्तमान कालांत ज्यांची 


सत्ता आहे व ज्या ज्ञानेंद्रियांच्या टप्प्यांत आहेत, अक्या वस्तूंचे 


ज्ञान प्रत्यक्षाच्या हारे होत असतें. पण हरस्थ व सुक्ष्म वस्तूंचे 


ज्ञान इंद्रियांच्या द्वारे होत नाही. त्यासाठी अनुमानाचा अवलंब 
करावा लागतो. म्हणून प्रत्यक्ष व अनुमान यांच्या द्वार प्राप्त 


होणार्‍या ज्ञानाला लौकिक ज्ञान असें म्हणतात. हें ज्ञान देशिक 
व कालिक प्रतिबंधांनी परिच्छि् असतें. केव्हा केव्हा कांही 
व्यक्‍तींना देशकालांच्या प्रतिबंधापासून मुक्‍त असें कांही ज्ञान 
झाल्याचें दिसून येतें व त्याची व्याख्या 


असतो. 
नास्तिक असे 
द्शनें नास्तिक 
अतोंद्रिय किवा 
नाचीहि अलो- 
आहे. या व्यतिरिक्त असलेल 


हच गी 
मात्र अलौकिक ज्ञानावर पूर्ण 


भारतीय दशंनांच्या संसारांत आस्तिक व 
दोन प्रमुख भेद आहेत. चार्वाक, लोकायत, इ. 
असून तीं इंद्रियांच्या कक्षेच्या बाहेरचें म्हणजेच 
अलौकिक ज्ञान मानीत नाहीत. पूर्वमीमांसा दश 
किक ज्ञानाविषयीं अनास्था 
आस्तिक व नास्तिक दर्शनें 
भरंवसा ठेवतात. 


न्यायदरशंनांत प्रत्यक्ष प्रमाणाचे 


दोन विभाग केलेले आहेत. अलौकिक प्रत्यक्षाचेहि तीन 
विभाग असून त्यांतळें योगज प्रत्यक्ष हें अलौकिक ज्ञानाशी 
संबंध दशंवितें. वैज्ञेषिक दशंनाचे भाष्यकार प्रशस्तपाद 


॥चे लौकिक व अलौकिक 


२६० 


भारतीय संस्कृति-कोश 


सांगतात, की समाधि अवस्थेंत योग्यांना केवळ मनाच्या द्वार 
लोकिक प्रत्यक्षाच्या टप्प्याबाहेर असलेल्या वस्तूचे आ 
ज्ञान होतें व समाधि सिद्ध झाल्यावर त्यांच्या स्वि वि 
नाहि सूक्ष्म, दूरस्थ व व्यवहित अरा कड वा नासी 
शक्‍ति प्राप्त होते. याव्यतिरिक्त अलौकिक गणक तार र 
एक लूप प्रश्षस्तपादांनी मानलें आहे. त्याला ते आवश्रान म्ह 
तात. आपंज्ञान म्हणजे क्रषींना होणारें ज्ञान होय. हें क. 
प्रत्यक्ष, अनुमान, इ. प्रमाणांनी होणाऱ्या ज्ञानाहून भिन्न च 
या ज्ञानाला त्यांनी प्रतिभा असं म्हटलें आहे. प्रातिभ अर्थात्‌ 
अलोकिक ज्ञान केवळ क्षिमुनींपुरतेंचे सीमित नज 
सामान्य लोकांनाहि केव्हा केव्हा तें प्राप्त झालेलें दिसतें, 
असेंहि ते म्हणतात. 
सांख्य दर्शनांत त्या दर्शनाचा प्रणेता कपिलमुनि या 
सिद्ध व सर्वज्ञ म्हटलें आहे. योगदर्शन हें तर ज्ञानाचें सम 

करणारे सर्वश्रेष्ठ दशन होय. पतंजलि केवळ अलौकिक ज्ञाना” 
वरच विश्वास ठेवतो असें नव्हे; तर अलौकिक कार्यशक्ती" 
वरहि विश्‍वास ठेवतो. पातंजल गं 

यांत योग्यांना प्राप्त होणाऱ्या पुढील अलौकिक शाचा 
त्याने निदेश केला आहे--अतीत व अनागत यांचें ज्ञान 
(सु. १६) , सर्व प्राण्यांच्या बोलींचें ज्ञान (सू. १७), क 
जन्माचे ज्ञान (सू. १८ ), सूक्ष्म, व्यवहित व विप्रक्रृष्ट ज्ञ 

(सू. २६), भुवनज्ञान, शरिराच्या आंतररचनेचें ज्ञान (सू. 
३०), सिद्धदर्शन (सू. ३३) व दिव्यस्नोत (सू. ४२) इत्यादि- 


थेकराचार्यहि ज्ञाता, ज्ञेय व ज्ञान या मिथ्या च 
गोव्ाहळ्या थानाहून श्रेष्ठ व पलिकडचे असें एक तार्टि 
ज्ञान मानतात व 


त्य च र्‌ 
त्याला अनुभव अशी संज्ञा देतात. € 


ञअ न रः अ र्व 
हा अनुभव इंद्रियजन्य नसून त्याचें स्वरूप अतींद्रिय अत७ 


आध्यात्मिक आहे. 
क] १ जेन हीं दशनें आस्तिक दर्शनांहूनहि गनत 
सानारचे अधिक समर्थन करतात. बौद्धांनी वुद्धाला व जै 


तीर्थकरांना सर्वज्ञ मानलें आहे. या दोन्ही दर्शनांत अलो. 
झानाला प्रत्यक्ष म्हटलें आहे. 


ज्ञानं तत्मत्यक्षमुच्यते ' ( 


न्यायविदुटीका - ३) असें प्रत्यक्ष 
कक्षण धर्मोत्तराचाय 


० > स्त र -: ऱ्या 
नि केलें आहे. योग्यांना होणा 


ज्ञान च्या ल ट्‌ 
"या बाबतींत तो म्हणतो, की ' भावनेचा प्रकर्ष झाल्या 
वर योगी वस्तंना 


व्य २ ऐेतेक्‍्या स्पष्ट रूपाने पाहं शकतो, 
"५ जणू कार्चाभिती ण ह बिंदु” 
च च्या मागे ठेव लेल्या * (न्यार्यावठ 
बौका १ ११) 1 ठेवलेल्या आहेत ' ( 
जेनदशं र ढ सांगते ह क 
प्या परमाणूंचें आवरण पडल्यामुळे त्याच्या 


त्कार्टि 
* यत्किचिदर्थस्य साक्षाल' _, 


2 र ऱ्य अध घ्या 
योगसूत्रांच्या तिसर्‍या अध्स | 


खंड पहिला 


तेला बाध येतो व तें आवरण दूर झाल्याने त्याला सर्वज्ञत्व 
शाप्त होतें. ' अशा ज्ञानाला त्यांनी केवलज्ञान म्हटलें असून 
याच्या प्राप्तीसाठी साधक जीवाला अवधि व मनःपर्याय या 
रोन भूमिका उल्लंघून पुढे जावें लागतें, असें सांगितलें आहे 
(प्रमाणनयतत्त्वलोकालंकार पृ. १०२- १२०). 

ह या वेज्ञानिकांनीहिं या विषयावर बहुत संशोधन 
क आहे. टेलिपथी (एटू) किवा मनःपर्याय हा 
र्क व एक्स्ट्रॉ सेन्सरी पर्सेप्शन ( ताच $्याडलाए. एलटल- 
101) क्रिवा अतींद्रिय प्रत्यक्ष हा दुसरा, असे दोन पारि- 
भाषिक शब्द या अलौकिक ज्ञानाच्या संबंधांत त्यांनी 


उपयोजिळे आहेत. टेलिपथी शब्दाचा सर्वप्रथम प्रयोग मायसं 
९0 ) याने केला. टेलिपथी म्हणजे एका व्यक्‍तीच्या 


गान्तरिक अनुभूति, प्रेरणा, विचार किवा जटिल अनुभव 
चे झञानेंद्रियांच्या माध्यमाशिवाय दुसर्‍या व्यक्‍तीच्या मनांत 
विष्ट होणें (डिक्दानरी ऑफ्‌ सायकॉलॉजी) . यालाच मन:- 
र्याय असें म्हणतां येईल. आधुनिक संशोधनावरून मनःपर्याय 
ही एक सत्य वस्तु आहे, असें सिद्ध झालें आहे. अनेक 
'गांच्या अंतीं आणखी एक गोष्ट सिद्ध झाली ती ही, को 
रवीची शक्ति विशिष्ट व्यक्‍तींतच असतें, असें नसून 
- पावहुत प्रमाणांत ती सर्वच माणसांच्या ठिकाणीं असते. 
न री _अनेक उदाहरणें गर्नी, मायर्स, पॉमीर यांनी 
__९ल्या फेटाझम्स्‌ ऑफ्‌ दि लिव्हिंग या ग्रंथांत पाहायला 
पुट या सर्व संशोधनांतून सारभूत सिद्धान्त निष्पन्न 
चन ता असा, की कोणत्याहि भौतिक काया डून 

&' एके व्यक्ति कितीहि दूर असलेल्या व्यक्‍तीचें मनोगत 
गाणं शकते टु 

एक्स्टॉ से 
| एर) ु्-! 
॥ आडी 


न्सरी पर्सेप्षान ही शब्दसंहति डॉ. र्‍्हाइन 
याने उपयोगांत आणली. दुरदर्शन व दुरश्रवण 
| वरील शब्दसंहतींत अंतर्भूत आहेत. विस्तृत व 

वा संशोधनानंतर डॉ. ऱ्हाइन या निष्कर्षावर पोंचला आहे, 
हा मे प्रत्यक्ष हें एक वास्तविक सत्य आहे. डॉ. 
हे र काये पुढे नेणार्‍्यांत प्रा. टिरेल याचें नांव प्रमुख 
हांगिवक तोहि अनेक प्रयोगांच्या अंतीं पुन्हा एकदां ठासून 
९ / के अतींद्रिय प्रत्यक्ष हें एक निविवाद सत्य आहे. 
ड्‌ गोवघन भट्ट ] 


म्हणजे साहाय्यक. मुहंमद पैगंबर मक्‍्केहून 
मदिनेस गेला असतां त्याच्या उपदेश्ाने 
बडतोब इस्लामचा स्वीकार केला, त्यांना अन्वार 


गळू अन्बार 
यांनी ता 
नांव 
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अल्‌ मदीना 


1 र्‍ इस्लामी समृद्धिवाचक शब्द. मुहुंमदाच्या 
अल कातर स्वर्गात एक सरोवर आहे, त्याचें नांव 
होझुल कोसर म्हणजे समृद्धीचे सरोवर असें आहे. पैगंबराला 
तें स्वर्गाच्या प्रवासांत दिसलें. तें विस्तीर्ण असून त्याचें पाणी 
शुभ्र व सुवासिक आहे. तें पिणार्‍याला पुन्हा तहान लागत 
नाही. [डि. इ. ] 


क इस्लामी धर्मांतला स्वर्ग. फारसी भाषेंत 
अलू-जन्भाह त्याला विहित म्हणतात. कुराणांत 
स्वर्गाची आठ भिन्न नांवें आढळतात. मुस्लीम पंडितांच्या 
मतें तीं स्वर्गाच्या भिन्न भिन्न विभागांचीं नांवे आहेत -(१) 
जन्नतुलू-खुल्द (ज्ञाइवतीचें उद्यान), (२) दार्‌-उस्‌-सलाम 
(शांतिस्थान), (३) दार्‌-उल्‌-करार, (४) जन्नातुल्‌ अद्‌न, 
(५) जन्नातुलू-मवा (आश्रयस्थान), (६) जन्चातुलू-नईम 
(आनंदधाम), (७) इल्लीयून व (८) जबल्नातुल्‌-फिर्दोस. 
मुहंमद पेगंवराने वणिलेळे सुखोपभोग प्रसिद्ध असून मुसल- 
मानांच्या मनावर त्यांचा विलक्षण प्रभाव आहे. [ डि. इ. ] 


अल्‌ बिरूनी वी न त इ.स. ) मूळ ह. ओळ अबू 

रे हंमद. ख्वारिज्म ल्या बिरून 
शह्रीं याचा जन्म झाला. हा प्रख्यात गणिती, ज्योतिषी व 
तार्किक होता. त्याला गूढ विद्याहि अवगत होती. तो उत्तम 
संस्क्ृतज्ञहि होता. त्याला महंमूद गझनीचा राजाश्रय होता. 
त्याच्याच स्वारीबरोबर तो भारतांत आला. त्याने इ. स. 
१०३० मध्ये तारिख अल्‌ हिद (हिंदुस्थानची हकोगत) 
नांवाचा ग्रंथ लिहिला. अवुल फजलने ऐने अकबरींत या 
ग्रंथाचा बराच आधार घेतला आहे. त्याच्या ग्रंथावरून 
हिंदूंच्या तत्कालीन चालीरीती, त्यांचीं शास्त्रें व वाडमय 
यांच्याविषयीं वरीच माहिती मिळते. या ग्रंथाचीं एकूण ८० 
प्रकरणें आहेत. १ ल्या प्रकरणांत हिंदू लोकांची माहिती 
मिळविण्याच्या बाबतींत कोणत्या अडचणी आल्या, त्याचें 
वर्णन, २ ते ११ या प्रकरणांत हिंदुधर्म व तत्त्वज्ञान, १२ ते 
१७ वेद, पुराणें, छंद:ःशास्त्र, चालीरीति इत्यादि, १८ ते 
२३१ भूगोल व ज्योतिष, ४३ ते ७९ हिंदूंचे सणवार, उत्सव 
वगैरे, व ८० व्या प्रकरणांत फलज्योतिष अशा विषयांची 
माहिती आहे. त्याला गीतेचें तत्त्वज्ञान फार आवडे. पण 
ज्योतिषशास्त्रावर त्याचा विशेष भर होता. [ म. ज्ञा. को. ] 


जिथे मुहंमद पैगंबराची कबर आहे, तें 


अल्‌ मदीना शहर. हें अरबस्तानांत आहे. याचें मूळचें 


ह अससससयसससससससख्सस्सख्ननषख्नंनन__ 


अल्‌ मदीना 


नांव यस्रव असें होतें. मुहृंमदाने मक्का सोडून या 
शहराचा आसरा घेतला, इथे धमंप्रचार केला व इथेच देह्‌ 
ठेवला. म्हणून मक्केच्या खालोखाल इस्लामी जगांत त्याला 
महत्त्व आलें आहे. हें पठारावर वसलें असून याच्या भोवती 
मजवूत दगडी भित आहे. या शहराला पाणांपूुरवठा भरपूर 
असल्यामुळे तिथे अरव लोकांची फार पुर्वीपासून वस्ती 
होती. [ डि. इ. ] 


(१० वें शतक) एक अरव प्रवासी. याने 


(१ 
अल्‌ मह्ूदा आरताचें प्रवासवर्णन बारकाईने लिहिलें 
आहे. 

१ इस्लामी शियापंथाचा १२ वा नेता. हा प्रेषित 
अल्‌ महदा 


असुन पुनरच अवतार घेणार असल्याचें 
शियापंथी मानतात. [ मु. इं. ] 


अल्लुकप्प पाहावाद जिल्ह्यांतील मसरपासून वेज्ञालीस 
टरक"प जाणाऱ्या रस्त्यावरचे एक ठिकाण. या ठिकाणीं 
बुद्धाच्या काळीं बली नांवाचे गण राहत असून त्यांचें स्वतंत्र 
गणराज्य होतें. त्यांनी बुद्धाच्या अवक्षेबांचा कांही भाग 
मिळवून त्यावर एक स्तूप वांधळा, असें दीघनिकायांत (२) 
सांगितले आहे. 


र (१२वें शतक) कर्नाटकांतील 
छम प्रथु याजा. एक भोठा आध्ववे हा बसवाच 
समकालोन होता. चामद्यात्या प्रभुलिंगलीले या "जणी 
याला शिवाचा अवतार. मातले झाहे: याचा ज्य कुठे झाला 
व याचे मातापिता कोण याविषयीं निश्‍चित माहिती नाही 
श्रीनिवासमूति यांच्या मतें याचा जन्म शिमोगा जिल्ह्यांतल्या 
वळ्‌ूळिळगामे या ठिकाणीं क्षाला. दिवाकर यांच्या मतें 
वनवासी हे त्याचें गांव व नागवसाधिपति व सज्जनदेवी > 
त्याचे आईवडोल होत. याचें पहिलें नांव नुसतें अल्लम जते 
पण पुढे त्याच्या महुनीय गुणांवरून त्याला अल्लम प्रभ ्ा 
वि असें म्हणूं लागले. कामलता नांवाच्या एका रूपवती 
कन्ये्श याचा विवाहू क्षाला होता; पण ती थोड्याच दिवसांत 
मरण पावली. ळे अल्लम विरक्‍त होऊन संसारांतून उठला. 
वनांत राहून त्याने दी तपस्या केळी. याच्या वैराग्याची 
परीक्षा पाहूण्यासाठी पार्वतीने आपल्या अंशाने एक राजकन्या 
उत्पन्न करून त्याच्याकडे पाठविली, अशी आख्यायिका आरे 
त्या तपस्येने त्याला आत्मज्ञान भाप्त झालें. मग तो शिवाद्ैत. 


वीरशेव संप्रदा- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


तत्त्वाचा समर्थ प्रचारक बनला. आपल्या शिष्यमंडळींसह्‌ 
त्याने भारतयात्रा केळी व परत आल्यावर कल्याणनगरांत 
(म्हेसूर राज्य) वसवाची भेट घेतली. त्याच्या असाधारण 
व्यक्तित्वाने वसव व त्याचे शिष्य प्रभावित ज्ञाळे. वसवाने 
त्याहा आपल्या अनुभवमंटपाचें अध्यक्ष नेमले. व 

अल्लमाने पट्स्थल्ज्ञानचारित्र्य, शून्यसंपादने, मनगाप्य 
सृष्टिवचन इ. ग्रंथ रचले. अल्लमाचीं वचनें सुप्रसिद्ध आहेत. 
त्यावड्चं त्याची तीत्रं वुद्धिमत्ता आंणि. भव्य. विचारणेविते 
दिसुन येते. त्याचीं वचनें आकाराने छोटों असूनहि अवध्यात्म- 
ज्ञानाची रत्ने आहेत. विठवव्यापी परमेश्वराचे वर्णन तो अस 
करतो-' त्याला क्षति नाही, वृद्धि नाही, गति नाही, अंत 
नाहो. तो प्रकाशांतलें चैतन्य आहे. ' 

भक्तिसाधनेच्या मार्गांत त्याला अश्रद्धा आणि भ्रष्टाचार 
मान्य नव्हता. अल्लमाच्या मतें खरा ज्ञानी तो, की जो 
तऱ्ला जानी समजत नाही. * अविज्ञातं विजानतां विज्ञात- 
मविजानताम्‌ ' या उपनिषद्वचनाचा जणूं तो अनुवादच 
करतो-- जो आपण परब्नह्म जाणलें असें समजतो त्याला 
कांहीही कळलें नाही (वचनधर्मसार पृ. ७७ ). त्याचा मूर्ति” 
पुजेला विरोध होता. हृदयांत परमेश्‍वर असतांना अन्य मूर्ति 
आणि मंदिरे कशाला? असा त्याचा सवाल आहे. वीरशव 
बावन त्याच्या व्यक्तिमत्त्वाचा प्रभाव खोलवर पडलेला 
आहे. पाहा- वेचनसाहित्य. [ पॉ. क. क. ; हिंदी और कन्नडम 


भक्तिआंदोलनका उुलनात्मक अध्ययन ] 

अल्लाह कळामी र्मातला ईश्‍वर व सृष्टिनिर्भाता. अलल 

गे आहेत, ती साल र गांग अन इतर सुमारे खम 
टत, तों त्याचीं विशेषणे होत. उदा० अर्‌ रह 

(कृपासागर) ' लैर्‌ रहीम (दयानिधि ), अस्‌ समद्‌ ( ळा 

नाशी) इत्यादि. ३ जात 


ञ्स्ला मच्या 


अनेक देवतांना उ> पेव मानणारे व मूतिपूजक होते. वै 
प इथून अल्लाहू हाच शब्द वापरीत. 
रमेश्‍वर हा एकच असून त्याच्यारिवा 
ओोषणा केलं मोगी नाहो व (ला इलाह इल्लल्लाह १ र 
_ क अल्लाहहेंत्या एकाचेंच नांव आहे, हें पट 
* सळ्यह हुं अलोलाह या अरेबिक वार 
“वराला त्याच्या खऱ्या नांवाने आळवणा 
च इच्छा रर्ण होते, असें पैगंवराने म्हटलें आ | 
१.२). ज्यूव सिरियन छ्परिश्‍चन, देव ? 
शात; पण त्यांचा देव मुहंमदो अल्लाह 
* ई.; एन्सा. रि. ] र 


खंड पहिला 


आरि अकरा पवित्र नृत्यांपैकी एक. मदनदहनानंतर 
छयसू क्िवाने हें नृत्य केलें. [ डि. सा. इं. म्यु. म्य. ] 
मक्केच्या मशिदींत ' कावा 'च्या चवु- 
तऱ्यांत वसविलेल्या एका काळ्या, 
वाटोळ्या दगडाचें नांव. लक्षावधि मुस्लीम यात्रेकरूंच्या 
चुंबनामुळे हा दगड गुळगुळीत झालेला आहे. मुहुंमदाच्या 
सांगण्याप्रमाणे हा स्वर्गातून पडलेला दगड होय. पाप-पुण्याच्या 
अंतिम निवाड्याच्या वेळीं त्याला स्पर्ष करणार्‍या व्यक्तींच्या 
वतीने तो साक्ष देणार आहे. [डि.इ.] 


अल्‌ हजरुळ-अस्बद 


या नांवाचें पंचांगांत एक चक्र दिलेलें 
असतें. वधू-वरांचें घटित पाहाण्यासाठी 
याचा उपयोग करतात. या चक्रांत एकूण ८ कोठे असतात. 
त्यांची क्रमाने माहिती अशी - 


अबकहडा चक्र 


अवकहडा चक्र 


(१) बाहेरच्या बाजूने पहिला. यांत नक्षत्राच्या चरणांची 
& पे, चो, ला अशीं सांकेतिक अक्षरें दिलेलीं असतात. 
२) यांत नाडीचीं आद्याक्षरे दिलेलीं असतात. नाडीचे 
1र तीन - आद्य, मध्य, अंत्य. 
(३) यांत योनींचीं नांवें दिलेलीं असतात. अशविनीपासून 
नक्षत्रांच्या योनी अनुक्रमे पुढीलप्रमाणे आहेत - अश्‍व 
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अवचीसुत काशी 


गज, मेप, सर्प, सर्थे, इवान, बिडाल, मेष, मार्जार, उंदीर, उंदीर, 
गौ, महिषी, व्याघ्य, महिपी, व्याध, मृग, मृग, श्‍वान, वानर, 
नकुल, वानर, सिह, अश्‍व, सिह, गौ, गज. 

(४) यांत गण दिलेले असतात. गण तीन आहेत - देव, 
मनुष्य, राक्षस. 

(५) यांत नक्षत्रांची नांवें दिलेलीं असतात. 

(६) यांत राशींचे वणं दिलेले असतात. वर्ण चार आहेत - 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शुद्र. 

(७) यांत वारा राल्लींचे स्वामी दिलेळे असतात. 

(८) यांत मेपादि वारा राशी दिलेल्या असतात. 


-_ 0७ कुरुक्षेत्राजवळचें एक क्षेत्र. बक-दाल्म्य क्ररषींनी 
अवकाण एकदा धृतराष्ट्रापाशीं दान मागितले. पण त्याने या 
क्रषींचा अपमान केला. त्या रागाने क्ररषींनी या क्षेत्रांत येऊन 
धृतराष्ट्राच्या राज्याची आहुति दिली, अशी याविषयीं कथा 
आहे. [ हि. ध. ] 


">: एखाद्या ब्रह्मचाऱयाकडन स्त्रीसमागमादि 
अवकाणा कारणांनी ब्रह्मचर्य ीी भंग त्या 
हाचर्य ब्रताचा भंग ज्ञाला, तर ₹ 
ब्रह्मचाऱ्याला अवकोर्णी म्हणत. त्याचें प्रायश्चित्त म्हणून 
पुढील विधान सांगितलें आहे - प्रतिपदेला मध्यरात्री 'सं मा 
सिञ्चतु ' या मंत्राने अग्निपुजा करून अग्नीला समिधा व 
दोन आज्याहुती देणें. त्याशिवाय नित्रंति देवतेच्या उद्देशाने 
गाढव अर्पेण करणें ( आप. ध. सू. १.९ २६. ८- ९). 
मनु म्हणतो, को अशा ब्रह्मचार्‍याने वर्षभर गाढवाचें 
कातडे पांघरावे, आपल्या अपराधाचा उच्चार करून 
सात घरीं भिक्षा मागावी व त्रिकाल स्नान करून एकभुक्त 
राहावें (११. १२२- २३). [हि.ध. ] 


अवघड दौक्षा जोगी पाहा. 


त शी (१७ वें हातक) मराठी कवि. वर्णाने 
अवचालुत काशा चंद्रवंशी क्षत्रिय. आडनांव सोळंखी व 
गोत्र अत्रि. याचा बाप भारम (नासिक जिल्हा) चा देशमुख 
असून महानुभाव पंथी होता. याने द्रौपदी स्वयंवरावर एक 
ओवीबद्ध व दुसरा इलोकबद्ध असे दोन ग्रंथ लिहिले आहेत. 
रसाळ वाणी व बहारदार अलंकारयोजता, हे याच्या काव्याचे 
विशेष गुण आहेत. * ह्रिची भगिनी म्हणे सुभद्रा ' ही प्रसिद्ध 
लावणी याचीच आहे. 


अवच्छेदवाद क 


> हा वाचस्पति मिश्रांनी मानलेला वाद 
अवच्छदवाद्‌ आहे. या वादांत एकच चेतन्य अज्ञानाचा 
आश्रय आणि अज्ञानाचा विषय अश्या दोन भेदांनी भिन्न 
होतें, असें मानलें आहे. अज्ञानाचे विषयीभूत चैतन्य म्ह्णजे 
ईदवर व आश्रयभूत चेतन्य म्हणजे जीव होय. दुसर्‍या शब्दांत 
सांगायचें तर अविद्यावच्छित्न चैतन्य म्हणजे ईश्वर व अन्त:- 
करणावच्छिन्न चैतन्य म्हणजे जीव होय. अज्ञान हें नानाविध 
असल्यामुळे या मतांत जीवहि नाना मानले जातात. [ भा. द. ] 


एक प्रकारचा ढोल. गायीच्या कातड्याचें पुड 


*___९५ 
गवना असल्यामुळे याला अवंजी म्हणतात. 
स २८ नरकांपैकी एक. जे लोक विळांत 
अवटानराधन 


वा कोठारांत माणसांना कोंडतात, त्यांना 
हा नरक भोगावा लागतो. यांत विषारी धूर नाकातोंडांत 
जाऊन पापी माणसाचा जीव कोंडतो. [ भाग. पु. ५.२६. 
७ व ३४] 


अवटोदा भारतवर्षांतील एक नदी. 


वौद्धांचा सूत्रत्रंथ. याचीं दोन चिनी भाषांतरे 


अवतसक उपलब्य आहेत. एक ५ व्या शतकांत वृद्ध- 
भद्राने केलेलें व दुसरे शिक्षानंदाने केलेलें. अवतंसक सुत्र 


प्रथम नागार्जुनाने नागदेश्यांत संशोधिळें असें म्हणतात. 


अव -. तृ 5 अवतार : उच्च स्थानावरून नीच 
अवतार स्थानावर उतरणें. अवतार कोणाचा, केव्हा आणि 
कशासाठी होतो, हें श्रीकृष्णाने भगवद्गीतेच्या पुढील दोन 
इलोकांत सांगितले आहे -- 
यदा यदा हि धमंस्य ग्लानि्भवति भारत । 
अभ्युत्थानमधसंस्य तदात्मानं सूजाम्यहम्‌ ।। 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धमंसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे ।। 
(४. ७-८) 
अर्थ -- हे अर्जुना, जेव्हा जेव्हा धर्माला ग्लानि येते आणि 
अधर्माची उठावणी होते, तेव्हा तेव्हा मी स्वत:ला उत्पन्न 
करतों (अवतार घेतों). साधूंचें संरक्षण, दुष्कृत्ये करणार्‍यांचा 
विनाश आणि धर्माची संस्थापना, यांच्यासाठी मी प्रत्येक 
युगांत जन्म (अवतार) घेतों. 
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भारतीय संस्कृति कोश 


पुराणें व इतर ग्रंथ यांतून प्रतिपादिळेलें अवतारतत्त्व हें 
मध्ययुगीन व अर्वाचीन हिंदुधर्माचें एक प्रमुख तत्त्व आहे. 
वैकुंठधाम सोडून वरील कार्यासाठी भगवंताचें भूलोकीं 
येणे, याला अवतार म्हणतात. परमात्मा जेव्हा एखाद्या 
प्राण्याचें अथवा माणसाचें शरीर धारण करन काही' फॉके 
किवा संपुर्ण जीवनभर त्या शरीरांत वास्तव्य करतो, तेव्हा 
त्या झ्रीरधारणाला अवतार म्हणतात. उत्पत्ति, स्थिति आणि 
लय हे सृष्टीचे स्वभावधर्म आहेत. ब्रह्मा, विष्णु व महेश हे 
या तीन धर्माचे अनुक्रमे 
कारक मानलेले आहेत. 
त्यांत सृष्टीच्या पाल- 
नाची जवाबदारी विष्णू- 
वर आहे. म्हणून जेव्हा 
सृष्टींत उपद्रव सुरू 
होतात, विनाद्याची 
प्रक्रिया वाढूं लागते व 
मानवसमाजाच्या धर्माची 
घडी विसकटते, तेव्हा 
तो विनाश थांबवून ती 
घडी पुनरच नीट वसविणें 
व मानवसमाजाला थम" 
मार्गावर आरूढ करणें, 
यासाठीं भगवान्‌ विष्णु 
युगायुगीं अवतार घेतो, 
अशी भारतीय श्रद्धा” 
वंतांची पक्की धारणा 
आहे. सनातन मताचे सर्द ग्रंथहि ही धारणा परिपुष्ट करतात. 
जीवाने आपल्या मातापित्यांकडन शरिराचें ग्रहण करावें, 
हा सृष्टीचा नियम आहे. परमात्माहि या नियमाला अतु- 
सरून दयादाक्षिण्यादि गुणांनी युक्‍त व तप:पुत अल्ली माता" 
जरे शोला अवतार घेण्यासाठी निवडतो. मात्र ईश्वराचा 
हा जन्म परवशतेने न होतां स्वेच्छेने आणि प्रकृतीवर पूण 
स्वामित्व ठेवून होत असतो. वरील सिद्धान्तानुसार अवतार 
म य शि परसाककषफ असतो वे कुक 
रूपाने त्याला न * व्यवहारी लोक प्रपंचसिद्धीसाठी डा 
सिद्धीसाठी परमा क करतात व परमार्थी लोक आध्यारि 
प्राचीन की त्याला शरण जातात. याति 
आढळत नाही. प्रा य अवतारकल्पना वरील तात्त्विक जन 
' सांचीन लोक ज्या मानवांची अथवा प्राण्यांच 
साना ते देवी अथवा प्रत्यक्ष देवताच समजत 


४0 /- 
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विष्णु-बघौरा 


शजा करीत, 


खंड पहिला 


पुढे मग अज्ञा प्रकारचे पुण्यवान्‌ प्राणी व मानव परमेश्वराचे 
अवतार म्हणून मानले जाऊं लागले. उदा० अवलोकितेश्‍वर 
हा दलाई लामामध्ये अवतरित होतो, असें तिवेटी लोक समज- 
तात. प्राण्यांमध्ये मृत मनुष्याची विशिष्ट व अद्‌भुत शक्ति 
वास करते, म्हणून त्यांची पुजा करणें आवश्यक आहे, या 
प्राचीन मानवांच्या कल्पनेंत अवतारकल्पना अंधुक रीतीने 
भेत्ययाला येते. वृद्ध व वैद्य यांच्या अंगीं अमानुष शक्ति असते 
वे ते प्रत्यक्ष देवच होत, अशीहि कल्पना प्राचीन जगांत 
आढळते व तिच्यांतहि अवतारकल्पना बीजरूपाने दिसते. 
भारतांत परमेश्वराच्या या अवतारग्रहणाची कल्पना 
पुराणांनी वाढविली व अनेक कथांच्या रूपाने तिचा विकास 
केला. पण ही कल्पना पुराणांपेक्षाहि प्राचीन आहे. तिचीं बीजे 
वैदिक वाळमयांतच आढळतात. सनपूर्व कांही शतकें अवतार- 
कल्पना लोकांना परिचित होती. पाणिनि व पतंजलि यांनी 
केष्णावताराचा उल्लेख केला आहे. त्यांच्या काळांत अवतार 
म्हणून विष्णुपूजा प्रचलित होती. 
वैदिक वाडूमयांत अवतारकल्पना आहे; पण ती अस्पष्ट 
रूपांत आढळते. दशावतारांपैकी कांही अवतारांचीं बीजे 
दातल्या कांही कथां- 
ठ्न सांपडतात. प्रलय- 
च मनूने आपल्या 
होडीचा दोर एका 
माशाच्या शिंगाला 
नथेला व त्या माझ्याने 
गनूर्चे प्रलयजलांत 
मू केलें, अजी 
नि शतपथ ब्राह्मणांत 
दिलेली आहे ( 
१.१). 1. रूळ 
_ या क्थवरून 
वाहयना, मत्स्यावताराची 
कूर्मावत असावी. 
श्ट््ि चें मळ 
पेतिरीय संहितेंत व 
आरण्यकांत आढळते. 
सेजापतीचा शरीररस 


ख्याने जलांत फिरत 
होता, तोच 'सहलयोर्था 
वाव शी रुल मत्स्यावतार-पाषाणमूति 
झाला. तेव्हा कट न 
व्हा प्रजापतीने त्याला विश्‍व निर्माण करण्याबद्दल 


२६५ र 


अवतार 


सांगितलें. त्याने मग प्रत्येक दिशेस जल फेकून आदित्यादि 
सृष्टि निर्माण केली (तै. आ. १. २३२.१-९) . प्रजापतीने वराह 
रूप घेऊन समुद्राच्या तळांतून पृथ्वीला वर काढलें, ही कथा 
तैत्तिरीय ब्राह्मणांत असून ती वराहावताराची सूचक आहे 
(१. १.३). कूर्मव वराह या दोन रूपांतलीं कृत्ये मूलत: 
प्रजापतीचीं आहेत. पुढे प्रजापतीला मागे टाकून नारायण 
म्हणजे विष्णु हा पुढे आला. तोच जगाचा कर्ता, धर्ता आहे, 
अशीहि कल्पना केली गेली. म्हणून मग प्रजापतीचीं वर 
उल्लेखिलेली कृत्यें विष्णूच्या नांवावर चढलीं. नमुचि देत्याचें 
मस्तक इंद्राने पहांटेस पाण्याचा फेस फेकून उडविले, या 
त्रग्वेदांतल्या कथेत नरसिह अवतारार्चे बीज शोधतां येईल 
(क. ८. १४. १३). नरसिहाचा प्रथम उल्लेख तैत्तिरीय 
आरण्यकांत आला आहे. वामनाने बळीकडे त्रिपादभूमि मागून 
शेवटीं त्रिभुवन व्यापले, या अवतारकृत्याचा संबंध क्रग्वेदां-. 
तील विष्णूच्या तीन पावलांत विश्‍व व्यापण्याच्या उल्लेखाशीं 
जोडतां येईल- 
इदं विष्णुवि चक्रमे त्रेधा नि दर्धे पदम्‌ । 

(क्र. १. २२. १७) 
अर्थ - हें (विश्‍व) तीन पावलें ठेवून विष्णूने आक्रांत केलें. 
हतपथांत म्हटलें आहे, की विष्णु हा प्रथम वामन म्हणजे 

ठेंगू होता. विष्णु म्हणजेच यज्ञ होय. त्याच्या योगाने देवांनी 
अर्चा व श्रम करून सर्वे 
पृथ्वी प्राप्त करून घेतली 
(१. २.५.५). अथरवेवेदांत 
परशुराम या अवताराचे 
बीज सांपडतें. संजय वेतह्व्य 
राजे भूगृंची व ब्राह्मणी 
प्रजेची हिसा केल्यामुळे परा- 
भूत झाले, असा तिथे उल्लेख 
आहे (५. १९. १-११). 
अवतारवादाचा सूत्रपात 
प्रथम ब्राह्मणसाहित्याच्या 
रचनाकालांत झाला. 
“ वामनो ह विष्णुरास '- 
वामन हा विष्णु होता, असें 
शतपथांत स्पष्ट म्हटलें आहे 
(१. २. ५. ५). नारायणीय उपनिषदांत ही कल्पना याहून 
अधिक स्पष्ट झाली व पुढे वेगवेगळ्या ग्रंथांत आणि शिला-- 
लेखांतहि अवतारं कल्पनेचे उल्लेख होऊं लागले. शिलप्प-- 
धिकारम्‌मध्ये नृसिहावताराचा निदेश आहे. कालिदासाने: 


परशराम 


अवतार 


“ रामाभिधानो हरिरित्युवाच ' २ राम नांवाचा विष्णु असें 
वोलला असें म्हणून रामा- 
वताराचा उल्लेख केला 
आहे (रघु. १३.१) . छांदो- 
ग्यांत (३२. १७, ६.) देवकी- 
पुत्र कृष्णाचा, त्याचप्रमाणें 
ते. आरण्यकांत (१९. १.६) 
वासुदेव कृष्णाचा उल्लेख 
येतो. वैदिक वाळ मयांत 
त्याला ब्रह्माचा अवतार असें 
म्हटलें असून पुढे तो 
विष्णूचा अवतार मानला 
गेला. महाभारत, हरिवंश 
व पुराणें यांत कृष्ण हा 
विष्णु होता, कृष्णस्तु 
भगवान्‌ स्वयम ', असें 
स्पष्ट म्हटलें आहे. 

महाभारतानंतरच्या 
वाडूमयांत वासुदेव व कृष्ण 
हे एकच मानलेले आहेत. 
पण त्या पुर्वीच्या 
वाडमयांत त्या दोन भिन्न 
व्यक्‍ती होत्या. ते. आरण्यकांत वासुदेवाचा नारायण व विष्णु 
र्‍यांच्यासह उल्लेख आहे(११. १.६). पाणिनीनेहि 'वासुद्ेवार्जू- 
नाभ्यां वुज्‌ ' या सूत्रांत वासुदेवाचा उल्लेख करून त्याला देव- 
कोटोंतलें मानलें आहे. क्रुष्णाचें नांव प्रथमत: छांदोग्यांत येतें 
(३. १७.६) . तिथे त्याला देवकीचा पुत्र व घोर आंगिरसाचा 
शिष्य म्हटलें आहे. त्या ठिकाणीं कृष्ण हा मनुष्यच मानलेला 
आहे. पण पुढे कृष्णाच्या मागे ब्रह्मण्य हें विशेषण लागलें व 
विष्णूशी त्याचें तादात्म्य कल्पिले गेलें. ब्राह्मणकाळांत प्रजा- 
पति हा विविध ख्यें घेऊन मानवांची दु:खं निवारीत होता. 
त्यानंतर नारायणाकडे तें कार्य आलें. त्याचे व दैत्यक्त्रु विष्णूचे 
ऐक्य कल्पिले गेलें. वेदकालाच्या अखेरीस वासुदेव ही देवता 

महत्पदास चढलो. त्यालाहि विष्गूचाच अवतार समजूं लागले. 
महाभारतकाळापूर्वी वासुदेव हा विष्णु व नारायण यांच्या 
वरोबरीने मानला जात होता. देवकोपुत्र कृष्ण हा ज्ञानी यति 
मानला जात होता. हे दोघेहि भिन्न होते; पण पुढे ते एकरूप 
होऊन अवतार पदवीला पोचले. 

वासुदेव याचा अर्थ वसुदेवोत्पन्न असा सर्वांनी केला आहे. 
पण बलदेव हा वसुदेवोत्पक्न असूनहि त्याला वासुदेव म्हणत 


वामन-अमरावती 


द भारतोय संस्कृति कोश. 


नाहीत. वासुदेव या नांवावरून त्याचा वाप वसुद्व असला 
पाहिजे, असें गृहीत 


धरलें गेलें आहे. याला लि र १2%, 
एक पुरावा म्हणजे म. > 
भा. पुर्व वाझमयांत टू ग जोड 
कृष्णाच्या वापाचें नांव 
आढळत नसून देवकी 
हें त्याच्या आईचे नांव 
तेवढें दिसतें. कृष्णाचे 
चरित्र पाहिल्यास 
त्याच्यामध्ये देवी व 
मानवी अद्या उभयविध 
गुणांचा समन्वय 
झालेला आहे. त्याच्या 
चरित्राचे सरळ दोन 
भाग पडतात. त्याचें 
बालचरित्र गोकुळ 
वृंदावनांत गोपगोपींलीं 
निगडित आहे. त्याने 
बाळपणींच देत्यसंहा- 
राचा अद्भूत कृत्ये 
केलीं आहेत. बलदेव 
हा देखील शेवाचा अवतार मानला जात असे. कदाचित्‌ या 
दोन विभूतींचा मुद्दाम संबंध आणला गेला असावा. क॑स- 
वधापर्यंत तो संबंध टिकतो व पुढे त्या दोघांचे जीवनप्रवाह 
वेगळे होतात. कृष्णचरित्राच्या पृढच्या भागांत तो वृष्णींचा 
राजा व पांडवांचा केवारी या स्वरूपांत दिसतो. या सर्व 
गोष्टोंवरून असें दिसतें, की कृष्ण हा मुळांत यादव व सात्वत 
यांचा देव होता. त्यांनीच त्याला वासुदेवाशीं एकरूप केले 
असावें. याकोबीच्या मतें पांचरात्र व भागवत या दोन 
सम्रदायांनी वासुदेव व कृष्ण या दोघांचें ऐक्य करून त्यांची 
पुजा सुरू केली. 
रामावताराच्या बाब! 


मुरलीधर कृष्ण-धातुमूति 


१ तींत याहून थोडा निराळा प्रकार 
आहे. रामावतार तेतायुगाच्या शेवटीं झाला, अशी सर्व हिंदूंची 
वारणा आहे. प्रथम तो केवळ काव्याचा नायक होता. पण 
वाल्मीकीच्या रामायणामुळे तो लोकविश्रुत झाला. सत्यवादी, 
"ठभक्त, बंधुवत्सल, महापराक्रमी आणि सद्गुणांचा 
पुतळा अल्या अनेक गुणविश्षेषांमुळे राम हा लोकांना 
डॉ. याकोबीचें अनुमान आहे, की 


आदरणीय झाला. 
रशर्थी राम हा वैदिक इंद्राचेंच दुसरे रूप आहे. तो पदचिम 
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भारतांत वलराम आणि पूर्व भारतांत दाशरथी राम, अक्षा 
दोन भिन्न स्वरूपांत विकसित झाला. गृह्यसूत्रांतली इंद्रपत्नी 
सीता ही त्याच 
कारणामुळे पुढे 
रामपत्नी वनली. 
वोद्ध  जातकांवरून 
कळतें, को बद्ध ह्‌ 
रामाचा अवतार 
होता. वोद्ध साहिः 
त्यांत रामाची बोघि- 
सत्त्त॒ या रूपांत 
कल्पना केलेली आहे. 
त्यावरून सनपूर्व 
पहिल्या शतकांतच 
राम हा अवतारी 
ति पुरुष मानला गेला 
असावा, असें दिसतें. 


् ७८. मूळ रामायणांत राम 


॥81:35//092/22 818 8) 


र्ण खा हा एक श्रेष्ठ मानव 
(क) व आदशु क्षत्रिय या 
वट स्वरूपांतच दिसतो. 
ग शका 
कोदंड - राम पण रामायणांत भ 


पडली त्या काळांत 


मात्र तो पूर्णावतार या पदवीला पोचला. 

अत्रतार या स्त्रर्यांत रामोपासनेचा अधिक प्रचार इ. स. 
चेया वाराव्या शतकानंतर झालेला दिसतो. स्वामी रामानंद 
यांच्या काळांत रामोपासना खप वाढली. त्या उपासनेवर 
घधापिक साहित्यहि निर्माण “ जालें. रामभकक्‍्तिसाहित्यांत 
अध्यात्म रामायणाला फार वरचें स्थान आहे. इ. स. च्या 
चौदाव्या शतकानंतर रामभक्तीचा प्रवाह याहून अधिक वेग- 
वान्‌ झाला. त्याला पुर्ण परब्रह्माचे स्थान मिळालें. वाल्मीकीचा 
शध शरभंगाच्या आश्रमांत गेल्यावर त्या क्ररषीच्या चरणांना 
स्पर्श करतो, तर अध्य़ात्म रामायणांतला राम शरभंग क्रषी- 
कडून पुजेचा स्वीकार करतो. अगस्त्याच्या बाबतींतहि हाच 
पकार आहे ( अध्यात्म रा. ३.२.२-१० ). पूर्व-प्रचलित राम- 
न्या मध्ययुगांत अशा वेगळयाच ढंगांत परिवेतित झाली 
आहे. आणि ह परिवर्तन राम हा अवतार म्हणून जनतेच्या 
हेदयांत ठसल्यानंतर झालेलें आहे. रामकथेचा हा कायापालट 
भकतिसंप्रदायाने घडवून आणला. अवतारकल्पना ही वैष्णव 
सेप्रदायांत महत्त्याला चढली. बहुतेक वैष्णव हे साक्षात्‌ 
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तार आहेत, 
कल्पना होतो 
पुढे ही अवतारसंख्या 
मर्यादित 
प्रवृत्त होऊं लागली. 


महाभारतांतल्या 
नारायणीय उपा- 
ख्प़ानांत (म. भा. 
शांति. ३२९) वराह, 
नृसिंह, वामन, भागं- 
वराम, दाशरथीराम, 
व वासुदेवकृष्ण या 


अवतार. 


विद्धेष 


अवतारांनाच 


विष्णूपेक्षा त्याच्या राम - कृष्ण या 
भजतात. प्रथमारंभीं 
विष्णूचे अनंत अव- 
अशी 
पग 


करण्याकडे 


अवतारसंख्या -- 


सहा अवतारांची 
चर्चा आहे. त्याच 
अध्यायांत पुढे हंस 
हा अवतार धरून व वृद्ध अवतार वगळून दहा अवतारांचा 
उल्लेख येतो. कांही ठिकाणीं ही संख्या बारा आहे. भागवत 


पुराणाने २४ अवतारांचा निर्देश केळा आहे, त्यांचीं नांवें 
पुढोलप्रमागे- 


भवतार 


ऱ्क 

(१) नारायण (विराट्‌ पुरुष) (२) ब्रह्मा (३) सन- 
त्कुमार (चार मिळून) (४) नर-नारायण (५) कपिल 
(६) दत्तात्रेय (७) सुयज्ञ (८) हयग्रीव (९) क्रषभ (१०) 
पृथु (११) मत्स्य (१२) कूम (१३) हंस (१४) धन्वंतरी 
(१५) वामन (१६) परश्युराम (१७) मोहिनी (१८) 
नृसिह (१९) वेदव्यास (२०) व्यास (२१) बलराम (२२) 
कृष्ण (२३) वृद्ध व (२४) कल्कि ( ६.२७). र 

हे सर्व अवतार लीलावतार या नांवाने प्रसिद्ध आहेत. 
पुढच्या सर्वे पुराणांनी अवतारांची दहा ही संख्या निरिचित 
केली आहे. त्यांचीं नांवें पुढीलप्रमाणे-- व 

(१) मत्स्य (२) कूर्म (३) वराह (४) नृसिह (५) 
वामन (६) परशुराम (७) राम (८) कृष्ण (९) वृद्ध 
व (१०) कल्कि. लि 

कित्येक पुराणांनी वृद्धाला अवतार मानलें नाही. ७ व्या 
शतकाच्या सुमारास वृद्धाला विष्णूचा अवतार म्हणून मान्यता 


0-1) 


द्ध 


मिळूं लागली होती. पण तरीहि कुमारिलभट्टासारख्या प्रखर 
मीमांसकांचा त्याला विरोध होताच. १० व्या शतकाच्या 
उुमारास मात्र बुद्ध हा अवतार सवंत्र प्रसिद्धि पावला. या 
गोष्टीला बौद्धांचे वाडमयहि कारणीभूत झालें आहे. हिंदूंची 
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भारतीय संस्कृति कोश 


अवतार कल्पना होनयान पंथांत प्रविष्ट झाली नव्हती; 
पण महायान पंथाने तिचा मोकळ्या मनाने स्वीकार केला. 
वोविसत्त्व कल्पनेच्या उदयानंतर बोधिसत्त्व हे वृद्धांचे अवतार 
आहेत, हो पुढची कल्पना रूढ झाली. वृद्ध जरी निर्वाणाला 
गेला असला, तरी त्याला पुन्हा अवतार घेण्याचें सामर्थ्यं आहे 
व यापुढे तो मैत्रेय वुद्धाच्या रूपाने अवतरणार आहे, असें 
महायान पंथाने घोषित केलें. 

अवतारांचे प्रकार-अंशावतार व पूर्णावतार असे दोन प्रका- 
रचे अवतार मानलेले आहेत. लहानसहान उपद्रवांच्या ज्रांती- 
साठी तेवढ्याच वेळेपुरता परमात्मा अवतार घेतो व तें कार्य 
संपल्यावर अंतर्धान पावतो, या प्रकाराला अंशावतार म्हण- 
तात. पण नीतिधर्माचा उच्छेद करणाऱ्या आणि भूमीला भार 
भूत झालेल्या रावण, कंसादि दैत्यांच्या निर्दालनासाठी भगवान्‌ 
जेव्हा आपल्या शक्‍तिव्यूहासहू अवतार घेतो आणि ते कार्य 
पुरें झाल्यावरहि कांही काळ जगांत राहतो, अशा अवताराला 
पर्गावतार म्हणतात. या दृष्टीने राम-कृष्ण हे पूर्णावतार 
मानले गेळे आहेत. रामाचा बंधु लक्ष्मण हा दहेपाचा अवतार 
व वानर हे स्वर्गातल्या देवांचे 
अवतार, तसेंच बलराम हा 
शपाचा अवतार, रुक्मिणी हा 
लक्ष्मीचा अवतार व गोप-- 
गोपी हे देव-देवांगनांचे अवतार, 
हा राम-कृष्णांचा शक्‍तिव्यूह 
होय. वौद्ध मतांत अवलोकिते- 
स्वराला वुद्धाचा अंशावतार 
मानलें आहे. 

नित्यावतार ---- भगवंताच्या 
न्यूनाविक ईश्‍वरी गुणांचा 
आदश प्रस्थापित करण्यासाठी 
होणारे आणि त्या उच्चतम 


आदर्शांचे व्यक्तित्वानुसार प्रकटन करणारे अवतार हे नित्या- 
वतार समजले जातात. । 


गुणावतार--ब्रह्मा, शि 
यांना गुणावतार समजता 


विभवावतार--यांची संख्या ३९ मानलेली असून यांत श्व, 
कपिल, मधुसूदन, पभ्ननाभ, इ. व्यक्‍ती येतात ( अहिंदुध्न्य 
संहिता ५.५०). 
.. तततावतारयांत कोळ, स्वभाव कार्य, कारण, मन, 
पचभूत, अहुंकार, त्रिगुण, इंद्रिये, ब्रह्मायुलरीर व स्थावर- 
जगम जीव, यांची गणना होते ( भाग. पु ६.२.७). 


अवलोकितेदवर्‌ 


व, मनु, प्रजापति, त्रट्रषि व संत, 
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'अर्चावतार - प्राणप्रतिष्ठा केलेल्या आणि भक्‍्तजनांकडून 
पूजिल्या जाणार्‍या भगवंताच्या मूर्ती यांत येतात. 

अंतर्यामी-अवतार --- प्राण्यांच्या हृदयकमलांत निवास कर- 
णारा आणि त्यांच्या समस्त व्यापारांचें नियमन करणारा 
परमात्मा ( गोता. १८. ६१ ). 

लोलावतार--- सनत्कुमार, सनंदन, सनातन, नारद, वराह, 
मत्स्य, यज्ञ, नर-नारायण, कपिल, दत्तात्रेय, हयग्रीव, हंस, 
पृष्णिग, त्ररषभ, पृथु, नृसिह, कूर्म, धन्वंतरि, मोहिनी, वामन, 


परशराम, राम, व्यास, बलदेव, कृष्ण, बद्ध, कल्कि हँ 
छीलावतार होत. प्रत्येक कल्पांत हे होत असल्यामुळे यांना 
केल्पावतार असेंहि म्हणतात. 
मन्वंतरावतार--- यज्ञ, विभु, सत्यसेन, हरि, वैकुंठ, अजित, 
वामन, सार्वभौम, त्रररषभ, विष्वक्सेन, धर्मसेतु, सुदामा, योगे- 
शवेर व बृहूदुभानु. 
क युगावतार--- शुक्ल, रक्‍त, श्याम व 
*माने चार अवतार होत. 
आवेश-कांही महापुरुषांत शक्ति, ज्ञान, किवा भक्ति यांच्या 
दारे भगवंताचा आवेश होतो. शेष हा शक्‍त्यावेश, सनक- 
सेनेदन हे ज्ञानावेश व नारद हा भक्त्यावेश होय. 
व अवताराचौ म्‌लतत्तवे--- अवतार कल्पनेच्या मुळाशीं मुख्य 
सद्वान्त आहेत, ते असे-- 
(१) परमेश्वराचा एका रूपांत नित्य लोकामध्ये नित्य- 
पहार असतो आणि दुसर्‍या रूपांत जगत्‌ प्रवृत्ति असते. 
हेसविलास, ४७ ). (२ ) परमात्मा एक असूनहि स्वतःला 
अनेक रूपांत प्रकट करू शकतो. ( ३) अवतार नित्यरूप 
क. मायिक नाही. (४) सर्वे अवतार सच्चि- 
वग्नरहू आहेत. (५ ) कांही अवतार मनुष्य रूपात 
होतात; तर कांहीत मानुष चेष्टा असते. ( ६ ) अवताराची 
ना तरु दिव्य असते व तिच्या ठिकाणीं दिव्य शक्‍ती 
व्य करतात. (७) प्रत्येक अवताराची विशिष्ट देहलळीला 


कृष्ण हे कृतयुगादि- 
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अवतार 


कश 

असते आणि विशिष्ट लोकहि असतो. (८) परमेश्‍वर अवतार- 
रूपाने पृथ्वीवर आला असतांहि तो आपल्या. दिव्य व पूर्ण 
रूपांत निजधामामध्ये विराजमान राहतो. 

अवतारकल्पना प्रथम वैष्णव धर्मात उगम पावली. तिला 
लोकप्रियता मिळाल्यावर शेव, शाक्त, गाणपत्य, इ. संप्रदायांनी 
आपापल्या धर्मांत तिचा स्वीकार केला. विष्णूप्रमाणेच शिवानेहि 
विविध प्रसंगीं अनेक. अवतार घेऊन साधुपरित्राण आणि 
दुष्टविनाश केल्याचें शेवपुराणांत सांगितलें आहे. कालभैरव, 
शरभ, यज्ञेश्‍वर, महाकाल, एकादश रुद्र, हनुमान, नर्तकनट, 
अवधूतेइवर, वृषेश, इ. शिवाचे अवतार शिवपुराणांत सांगितले 
आहेत. शिवाची प्रथम भार्या दक्षकन्या सती, तीच पुढे 
हिमाचलाच्या पोटीं अवतार घेऊन पार्वती या नांवाने शिवाचें 
अर्धांग बनली. पार्वतीला आदिमाया किंवा आदिशक्ति असें 
म्हणतात. तिनेहि असुरमदेनासाठी अनेक अवतार घेतले 
आहेत. मुख्य देवतांच्या कांही परिवार देवताहि असतात. या 
परिवार देवताहि आपल्या स्वामीच्या अनुज्ञेवररून किवा 
विशिष्ट कार्यासाठी मानव अवतार धारण करतात. गणपतीनेहि 
युगायुगांत गणेश, गुणेश, विध्नेश, मयूरेश, सिद्धिविनायक इ. 
अनेक अवतार घेतल्याचें गाणपत्य पुराणांवरून कळतें. दत्तात्रेय 
हा मुळांत श्रीविष्णूचा अवतारच आहे. पण या अवतारानेहि 
श्रीपाद, श्रीवल्लभ, नृसिंहसरस्वती, इ. अनेक अवतार 
घेतल्याचें दत्तपरंपरेवरून कळतें. दक्षिणेंतळे बारा आळवार हे 
श्रीविष्णूच्या आयुधांचे अवतार मानलेले आहेत. महाराष्ट्रां- 
तल्या भागवत संप्रदायांत ज्ञानेरवराला विष्णूचा, नामदेवाला 
उद्धवाचा आणि तुकारामाला नामदेवाचा अवतार मानलें 
आहे. मध्यकालांतल्या सर्वे संप्रदायांतून अवतारांची चर्चा 
आढळते. मूळ अवतारकल्पना अशा प्रकारे सवेत्र विस्तार 
पावली आणि या कल्पनेला भगवद्‌गीतेंतील पुढील इलोकाची 
पुष्टि मिळाली--- 

यद्यद्विभूतिसत्सत्वं श्रीपरद्रजितमेव वा । 
तत्तदेवागच्छ त्वं सम तेजो 5शसस्भवम्‌ 1। 
(१०.४१) 

अर्थ--(हे अर्जुना) जी जी वस्तु वैभव, लक्ष्मी किवा 
प्रभाव यांनी युक्‍त आहे, ती ती माझ्या तेजाच्या अंशापासून 
झाली आहे, असेंच तूं समज. 

जैन लोक अवतार मानीत नसले, तरी हिंदूंच्या अवतार 
कल्पनेला थोडीशी कलाटणी देऊन त्यांनी तिचा स्वीकार केला 
आहे. तीर्थकर हे मनुष्य रूपाने जन्म घेतात व तपस्येच्या 
मार्गाने देवत्व मिळवितात. तौर्थकर याचा अर्थच जीवांना 
भवसागरांतून पार करण्यासाठी तीथे म्ह्णजे पायउतार 


अवतार 


बनणारा असा आहे. सनातन मतांतहि जगदुद्धार हेंच 
अवताराचें कार्य मानलेले आहे. ढे 

स्त्रिस्ती धर्मांत तिसर्‍या शतकापर्यंत अवतारकल्पनेचा 
विचार झाला नाही. त्यानंतर रिरिस्ताला देवाचा अवतार 
म्हणावें क्रिवा नाही, हा प्रश्‍न उत्पन्न झाला आणि तो 
वादग्नरस्तहि वनला. कांही ख्रिस्ती टिरस्ताला ईइवराचा 
अवतार मानीत, तर कांही त्याला केवळ मनुष्य म्हणत. पुढे 
ख्रिस्त हा ईश्वराचा पुत्र आहे, अशी भाषा प्रचलित झाली. 
ख्रिस्ती जनतेंत अशी श्रद्धा आहे, की ईव्वर हा मनुष्यजातीच्या 
पापांचें प्रायक्चित्त करण्यासाठी व मनुष्यांना मुक्‍तीचा मार्ग 
दाखविण्यासाठी ख्रिस्ताच्या रूपांत अवतरित झाला. 
- इस्लामी धर्मांत अवतारकल्पना कशी आली त्याचा 
इतिहासहि मनोरंजक आहे. ही कल्पना इस्लामी धर्माच्या 
शिया पंथांत दिसते. महंमदाच्या मनांत आपल्या मागून खलिफा 
म्हणून ज्याची नेमणूक करायची होती, त्या अलीला मदिनेच्या 
पुढाऱ्यांनी पदच्युत केलें व अवूवक्र, उमर आणि उस्मान यांना 
खलिफा नेमलें. पुढे इ. स. ६६० मध्ये अली मारला गेला. 
त्याचे पुत्र हसन आणि हुसेन हेहि करवलाच्या लढाईत मृत्य 
पावले. या सर्व गोष्टींचा परिणाम म्हणून इराणमधले अलीचे 
अनुयायी अलीला व त्याच्या मुलांना देवाचे अवतार मानं 
लागले. द 

पारशी धर्मांत अवतारकल्पना नाही. पण तरीहि ते लोक 
राजाला पवित्र व दैवी शक्‍तीने युक्‍त मानतात. 

व्यूह आणि अवतार--महाभारताच्या श्ांतिपर्वांत नारा- 
यणीय धपनरचिं विवेचन आहे. हा नारायणीय धर्म सर्वप्रथम 
भगवंताने अर्जुनाला सांगितला आणि नंतर नारदालाहि त्याचा 
उपदेश दिला (म. भा. शांति. ३४६.१०-११; ३४८. दुधी, 
याच नारदाने पूढे नारायणीय धर्माच्या अंतर्गत व्यूहूकल्पना 
मांडली. वासुदेव, 1 संकर्षण, प्रथुम्म आणि अनिर्द्ध हे चार 
मिळून चतुर्व्यूह होतो. यांत वासुदेव हा परमात्मा व सकल 
सृष्टीचा कर्ता होय संकर्षण हें त्याचें दुसरे रूप. तें प्राणिमात्राचें 
प्रतिनिधि समजावें. संकर्षणापासून प्रचयुम्नाची उत्पत्ति झाली. 
प्रद्युम्न म्हणजेच मन. त्याच्यापासून अनिरुद्ध उत्पन्न झाला. 
तो हायचा प्रतिनिधि होय. या चारहि नारायणाच्या मरती 
आहेत. या व्यूहूवादाचा सिद्धान्त पुढीलप्रमाणे आहे- 

भगवान्‌ वासुदेव कल्पारंभीं स्वतःच्या ठिकाणीं केवळ अव्यक्त 
मूल प्रकृतीलाच उत्पन्न करीत नाही, तर तिच्या बरोबरच 
संक्षेण नामक विशिष्ट जीव किवा एक व्यूहहि निर्माण 
करतो. संकषेण आणि प्रकृति यांच्या संयोगांतून मन प्रकट 
होतें. हें मन हाच प्रद्युम्न होय. प्रच्ुम्नापासून अनिरुद्धाची 
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म्हणजे अहंकाराची उत्पत्ति होते. त्याच्यापासून पुढे महा- 
भूतें व त्यांचे गुण उत्पन्न होतात. त्याच वेळों ब्रहय़ाचीहि 
उत्पत्ति होते आणि तो तत्त्वांच्या सामग्रीने भूतसृष्टीची 
रचना करतो. 
नारायणीय आख्यानांत व्यूहवादाच्या अनुपंगानेच भगवं- 
ताच्या अवतारग्रहणाची चर्चा आलेली आहे. तिथ्रे भगवंताच्या 
केवळ सहाच अवतारांचा उल्लेख आलेला आहे. पण पुढे 
विष्णूचे महत्त्व जसजसें वाढत गेलें, तसतसें त्याच्या स्वरू- 
पांत मोठे परिवतंन होऊन अवतारांची संख्याहि वाढली. 
वेदिक संहितांच्या युगांत मित्र, वरुण, अग्नि, इन्द्र इ 
देवतांना एकाच देवाधिदेवाचीं भिन्न भिन्न स्वरूपे मानण्याची 
प्रवृत्त होती. अवतारवादाच्या युगांत त्याच्या उलट राम, 
कृष्ण, इ. महापुरुषांना विष्णूचे अंडर अथवा अवतार मानूं 
लागले. गुप्तकाल हा पुराणांच्या उपवृंहणाचा काल होय. त्या 
कालात अवतारकल्पनेला सर्वांगी बहर आलेला दिसतो. 
अवतारवाद हा बीजरूपाने वैदिक कालांतच होता आणि 
अह्मण कालापासून पुढे त्याचा हळूहळू विकासहि होत होता. 
पण नारायणीय धर्माच्या स्थापनेच्या काळीं व्यहवाद बलवत्तर 
झाला आणि त्याच्यापुढे अवतारकल्पना कांही काल मंदप्रभ 
झाली. पुढे गुप्तकालांत अवतारवाद पुनरच बळावला व त्याने 
हहवादालाच विस्मृतप्राय करून टाकलें. अवतारकल्पनेंत 
*्यूहाच्या चार अंगांतलें वासुदेव हें एकच अंग अवदिष्ट 
राहिलें. बाकीचे व्यूह केवळ विष्णूचे गुणावतार किवा अंशा- 
तार ठरल. व्यूह्वाद हा नारायणावर आधारित होता, तर 
शवताखाद हा विष्णूचा आधार घेऊन पुढे आला. विष्णु ही 
नदक्तालांतील एक दुसर्‍या श्रेणीची देवता होती. पण अवतार- 
केल्पनेंत तिने वाढत वाढत सर्वोच्च भगवतपद अलंकृत केलें. 
पुराणांत विष्णूचे स्थान सर्वोच्च मानलें गेले आहे. अशा प्रकारें 
नारायणीय उपाख्यानांत सांगितलेला मळचा भागवत किंवा 
एकांतिक धर्म पुढे वैष्णव धर्मात परिणत झाला. व्यूहवादांत 
नारायणाच्या केवळ सृष्टिकारक गुणांनाच प्राधान्य दिलेलें 
पल ' तर अवतारवादांत भगवंताच्या षड्गुणेश्‍वर्याला व त्याच्या 
रिुरेशा खाच सत शात पाळे आणि त्याहि सात 
सजनीय व पूजनीय तु दि अवतार हेच विक्ेषत्वान 
दैजनीय ठरले. [ वै. ध.; म. ज्ञा. को. ; हि.ध.] 


अवंती वक माळव्यामधील एक प्राचीन नगरी. हिला 
ह्चि व प काक की मोक्षदायक सप्तपुर्‍्यांमध्यें 
दक्षिणेस अर्ध्या बा र| पुर्वी आजच्या उज्जयिनीच्या 

सावर होती. आधुनिक माळवा, निमाड व 


खंड पहिला 
मध्यप्रदेशांतील वराचसा भाग मिळून अवंती हा प्रदेश बनला 
होता. या देशाचे दोन प्रमुख विभाग होते. उत्तर विभागाची 
राजधानी उज्जथिनी व दक्षिण विभागाची माहिष्मती 
ही होती. याच उज्जयिनींत प्रख्यात विक्रमादित्य राजा 
राज्य करीत होता. अवंतीच्या वेभवाचें वणन अनेक संस्क्रत 
कवोंनी केलें आहे. कालिदास म्हणतो- 
प्राप्यावन्तीन्‌दयनकथाको विदग्रामवृद्धान्‌ 
पूर्वोहिष्टामुपसर पुरीं श्रीविज्ञालां विज्ञालान्‌ । 
स्वल्पोभूते सुचरितफले स्वगिणां गां गतानां 
शेषे: पुण्येरह्तमिव दिव: कान्तिमत्‌ खण्डमेकम्‌ । 
(मेघ. पु. २१) 
__ अथ - उदयनाच्या कथा माहित असलेलीं वृद्ध माणसें 
ज्या देशांत अजून आहेत, अश्या अवंती देशांत प्रवेश केल्या- 
वर्‌ तू पूर्वोक्त वैभवश्याली आणि विज्लाळ उज्जयिनीला जा. 
न नगरी म्हणजे ) पुण्यकर्म संपत आल्यामुळे मर्त्येलोकीं 
"रत गेलेल्या स्वर्गवासी पुण्यात्म्यांच्या अवशिष्ट पुण्यकर्मानीं 
सैचून आणलेला जणूं स्वर्गलोकाचा झळाळता तुकडाच 
होय. भ 
महाभारतकालीन अवंती राष्ट्राचा विस्तार दक्षिणेस नर्म” 
क किनाऱ्यापर्यंत व पढिचमेस महानदीपर्यंत झाला 
पच या राष्ट्रांतल्या लोकांना आवंत्य असें म्हणत. आवंत्यांचा 
वचक वेदांत नाही; पण वेदोत्तर वाडमयांत वैपुल्याने आहे. 
ह तीं धर्माच्या स्थापनेच्या वेळीं भारतांत जीं चार प्रमुख राज्य 
होतीं, त्यांत अवंतीची गणना होती. नंतर हीं राज्यें मौर्य 
ह १ गळ झालीं. अवंतींतले क्षत्रिय धा लाक 
पैर न गुद्धांत कौरवांच्या सेन्यापॅका एक 
न्यानी अवंतीच्या राजांचें होतें. विद र्क अनुविद हें दोन 
शेव त्य वीर त्या सर्व युद्धांत कौरवांच्या बाजूने चमकल- 
ह्य शेव अजूनाने त्यांचा वध केला. 
“तेतीचे क्षत्रिय हे हेहय राजवंशाचे असून त्यांच्यापैकी 
यांचे नों अजूंन हा महापराक्रमी राजा झाला. हेह्य व यादव 
देवी हाद संबंध घडले आहेत. यडुराजकन्या राज्याधि- 
रि 1 विवाह अवंतीच्या राजाशीं झाला होता. तिला 
1 उपविद असे दोन पुत्र झाले. भारतीय युद्धांतलें विद- 
की ते हेच असावे. अवंतीचा उल्लेख पाणिनीने केला 
तंत्र की 'पेब्टॉ, ४. १. १७०) भागवत, स्कंदपुराण व योगिनी- 
मध्यहि तो आहे. 
पेक देशाची जमीन सुपीक होती. कच्छच्या आखातापासून 
केडे निघालेल्या आर्यांनी हा देश जिंकून तिथे आपली 
हेत केळी. इ. स. च्या दुसऱ्या शतकापर्यंत हा देश अवंती 
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*्श 


अवंतीपुर 
या नांवाने प्रसिद्ध होता. पुढच्या काळांत मालव हें नांव 
त्याला प्राप्त झालें. र 

अवंतीचें राज्य जंवुद्दीपामधील सोळा महाजनपदार्पेको एक. 
होतें. या राज्यांतळे लोक श्रीमंत व समृद्ध होते. अवंती हे 
बौद्ध धर्माचें मोठें केंद्र होतें. या प्रदेशांत थेर महाकच्छायन 
याने त्या धर्माचा प्रसार केला. जैन तीर्थकर महावीर यानेहि 
या ठिकाणीं तपश्‍चर्या केली होती. 

भारताच्या राजकीय इतिहासांत अवंतीला महत्त्वार्चे स्थान 
आहे. वुद्धाचे समकालीन असलेल्या प्रद्योत राजांच्या परा- 
क्रमाची भौति मगध सम्माटांच्याहि हृदयांत वसत होती. 
प्रथयोताचा हल्ला येऊं नये म्हणून मगधाच्या अजातअत्रूने 
राजगृह या राजधानीला भक्कम तटवंदी केली होती. प्रद्योत 
राजा वत्सराज उदयनाचा मत्सर करीत असे त्याने एकदा 
उदयनाला पकडून तुरुंगांत टाकलें असतां प्रथोताची कन्या 
वासवदत्ता हिचे त्याच्यावर प्रेम जडलें. तो तिला घेऊन पळून 
गेला आणि त्याने तिला आपली पट्टराणी केलें. ही घटना 
कालिदासाने ' प्रद्योतस्य प्रियदृहितरं वत्सराजो$त्र जह ' या 
इलोकांत सांगितली आहे ( मेघ. पू. ३४). सम्राट्‌ अशोक हा 
अवंती देशाचा राजप्रतिनिधि म्हणून कांही काल उज्जयिनीस 
राहिला होता. पाहा - उज्जयिनी [ हि- जॉ. ए. इ. ] 

(२) एक प्राचीन राज्य. या राज्यांत महाकालवन आहे. 
त्या वनांत शिव-पार्वती विहार करीत असतां अंधक नांवाच्या 
दैत्याने पार्वतीला पळवून नेण्याचा प्रयत्न केला. त्या वेळीं 
शिवाने अंधकाशीं युद्ध करून त्याचा पराभव केला. (मत्स्य पु. 
१७८). जरासंधाने यादवांच्या विरूद्ध मोहीम सुरू केली, तेव्हा 
अवंतीच्या लोकांना आपल्या सैन्यांत भरती केलें होतें. या प्रदे- 
शावर शूद्र व आभीर यांनी राज्य केलें. मागध पुरंजयाच्या 
कालांत इथले ब्राह्मण ब्रात्य झाले. [ भाग. पु. १२-९१ ] 

(३) विध्य पर्वतांतील एक जमात. हेह्यांच्या पांच गणां- 
पैकी एक गण. जयघ्वजाने यांची इथे वसाहत केली. परशु- 
रामाने यांचा पराभव केला. [पु.इं.] 


अंवंदी काइमीरमधलें झेलम्‌च्या तीरावरचें एक क्षेत्र. 
बतापुर श्रोनगरपासून हें नऊ कोसांवर असून अनंतनाग 
क्षेत्राला जाणार्‍या रस्त्यावर आहे. यार्चे प्राचीन नांव विदवे- 
क्‍्यसार असें होतें. ९ व्या शतकांत अवंतीवर्मा या राजाने या 
नगराची स्थापना केली. या ठिकाणीं अनेक मंदिरांचे भग्ना- 
वदोष आहेत. इथलें अवंतीश्‍वराचें मंदिर जमिनीपासून ५७ फूट 
उंचीवर असून वर चढायला पायर्‍या आहेत. इथली कारागिरी 
उच्च दर्जाची आहे. जवळच एका दगडी सिंहासनावर एक 


व 


अवंतोपुर 


भव्य कन्यामूति उभी असून तिच्या हातीं डमरू आहे व तिच्या 


-दोहीं अंगीं दोन सिंह आहेत. 

इथलें दुसरें ऐतिहासिक दृष्ट्या महत्त्वाचें मंदिर म्हणजे 
अवंतिवर्म्याने बांधलेले विष्णुमंदिर होय. या विष्णुमूर्तीच्या 
-दोहीं अंगीं दोन द्वारपाल आहेत. मंदिराच्या वरच्या भागीं 
चार कोंवड्या असून त्यांच्या वर चौदा गोल पाषाणांची पंक्ति 
आहे. मंदिरावर देवतांचीं चित्रे व हंस, सिंह, कमल हीं 
सांस्कृतिक प्रतीके कोरलेली आहेत. सिकंदराने इथल्या 
मंदिरांचा विध्वंस केला, असें सांगतात. [ म. का.; योजना ] 


सूक्तद्रष्टा. नवव्या मंडळांतलीं ५३ ते 
अवत्सार काश्यप ८, सूक्ते याच्या नांवावर आहेत. 
-सोमपानाने योद्धघांच्या अंगीं वीरश्री चढते आणि ते हजारों 
शत्रूंना पादाक्रांत करतात, असें हा सांगतो (क्र. ९. 
नु टॅ ) श्‍ 


याच्या व्याख्या पुढील प्रमाणें आहेत-- (१) 
अवदान . हविष्ट्वप्रयोजक: संस्कार: '  >< हविद्रे- 
'व्याला हविपणा प्राप्त करून देणारा संस्कार (जेमि. 
न्या. अ. १ १०. ७). (२) ब्राह्मणें व कल्पसूत्रे यांत 
'अवदान शब्द होमयोग्य पदार्थांच्या गृहदीतव्य अंशाचा वाचक 
म्हणून घेतळेळा आहे. उदा० ' तस्मात्‌ यत्किजचिदग्नौ 
जुह्वति तदवदानं नाम 5 म्हणून जे किंचित्‌ 
अग्नींत हवन करतात, त्याला अवदान असें नांव आहे 
(श. ब्रा. १. ७. २. ६). (२३) दो _ कापणें. यावरून 
मुख्य हवीयासून यागासाठी कापून घेतलेला किवा निराळा 
केलेला भाग तो अवदान होय, अश्ीहि एक व्याख्या आहे. 

श्रौत यज्ञांत हविसमर्पणाची विशिष्ट पद्धति आहे. पुरोडा- 
शासारख्या धन हवीच्या मध्यांतून एक व पूर्वार्धातून एक अश्रीं 
दोन अवदानें घेतात. प्रथम जृहुंत एक ख्रुवाभर आज्याने उप- 
स्तरण, त्यावर अवदानें व त्यावर आज्याने अभिघार असें 
करून मग तें अग्नींत देतात. याला चतुरवदान म्हणतात. पंचा- 
वदानांत हवीच्या परिचिमार्धातून तिसरें अवदान घेतात. जम- 
दग्नि गोत्राच्या यजमानासाठी पंचावदान घ्यावें, असें सांगितलें 
आहे (सत्या. श्र. सू. २. २). हवि द्रवपदार्थ असेल, तर त्याचें 
अवदान स्रुव्याने घेतात व मांसाचें अवदान स्वधितीने घेतात. 
[ विद्याधरशास्त्री भिडे; भा. वृ. इ. ] 


मा ७ स्रुचेलळा उपस्तरण (तूप लावणे) करून 
दानधस ततच्यांत पंचावत्तीने तीन वेळां व तसा नसेल 
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भारतीय संस्कृति कोश 


त्याने दोन वेळां हूवि घेऊन त्याला अभिघार करणें म्हणजे 
अवदानधर्म होय. [ सं. को. ] र 


अ -__, अवदानं कर्म वृत्तम्‌'  अवदान म्हणजे 
बदान साहत्य परिशुद्ध कर्म होय (अमर.). पालि 
भाषेतल्या अवदान शब्दाची व्युत्पत्ति अज्ञात आहे; निदान 
विवाद्य आहे. धामिक, नैतिक अथवा ऐतिहासिक प्रकारचें 
असाधारण कार्य, असा या शब्दाचा सर्वसामाव्य अर्थ आहे. 
“ पराक्रमो$वदानं स्यात्‌ ” < पराक्रम म्हणजे अवदान होय 
असें भागुरिकोश्यांत म्हटलें आहे. परोपकार वुद्धीने केलेलें 
कृत्य; मग तें आत्मत्यागाचें असो वा विहार बांबणें, द्रव्यदान, 
इ. स्वरूपाचें असो, तेंहि अवदान या अर्थानेच घेतलें जातें. 
कृष्णकृत्यांचें फळ काळें व शुभ्र कृत्यांचे फल शुभ्र, हा 
नीतिसिद्धान्त कथेच्या द्वारें पटवून देणें, हें अवदान साहि- 
त्याचें उद्तिष्ट आहे. बौद्धांच्या महाव्युत्पत्तिकोशांत वारा 
विद्या दिलेल्या असुन त्यांत अवदान ही एक विद्या मानलेली 
आहे. अवदानसाहित्य हें कर्मवादाचा प्रचार करणारें 
आहे. हें मुख्यत्वे कथासाहित्य आहे. या कथा दंतकथांच्या 
स्वरूपांत असल्या, तरी त्या स्वतः: वुद्धाने सांगितलेल्या 
असल्यामुळे वोद्धसूत्राप्रमाणेच त्यांचेंहि प्रामाण्य मानतात. 
अशवघोषाचा सूत्रालंकार हा ग्रंथ कांही अंशीं अवदातस्वरू- 
पाचा आहे. अवदानकथांचा सर्वांत प्राचीन संग्रह अवदान- 
शतक हा आहे. 

हा हीनयानपंथाचा ग्रंथ आहे. यांत सर्वास्तिवादाच्या 
आगमांतलीं कित्येक सूत्रे उद्धरण म्हणन घेतलेली आढळतात. 
यांत वृद्धपुजेला प्राधान्य दिलें आहे. यांत दहा दशकें असून 
प्रत्यक दशकाचा विशिष्ट असा विषय आहे. वृद्ध किंवा 
प्रत्येकबुद्ध होण्यासाठी काय करावें लागतें, तें पहिल्या चार 
दशकांत सांगितलें आहे. पांचव्या दशकांत मानवाला प्रेतकोटींत 
होणाऱ्या यातना व बुद्धाने सांगितलेली त्यांचीं कारणें, या 
प्रकारच्या कथांचे आहेत. सहाव्यांत स्वर्गात देव होऊन राहि” 
लेल्या मानवांच्या व प्राण्यांच्या कथा आहेत. शेवटच्या चार 
दशकांत कोणत्या कृत्यांनी मानव अहुत्कोटीला जातो, त्या“ 
संबंधींच्या कथा आहेत. 

अवदानशतकांतल्या गोष्टीचा एक नमना असा - 
_एका गरीब मुलीने बुद्धाच्या पायांना चंदनाचें विलेपन 
केले व त्यामुळे सर्व शह्रभर चंदनाचा सुवास सुटला. या 
चमत्काराचा त्या मुलीला आनंद वाटला व ती बुद्धाच्या पाया 
"रन त्याला म्हणाली, को * मी पुढील जन्मीं प्रत्येकवुद्ध 
वहाते. ' त्यावर बुद्धाने हसून तिला म्हटलें, की ' तूं एके 


'खंड पहिला 


दिवशीं गंधमादन नांवाने प्रत्येकवृद्ध होशील. ' 
प्रत्येक कथेचा उपसंहार पुढील वाक्याने होत 
' गुर्ने असें संभापण केल्यावर परमानंदित 
भिलूनी त्या गुरूची प्रशंसा केली.' 


असतो - 
अंत:करणाने 


अवदानशतकाच्या आधारावर पुढे कल्पद्रमावदानमाला, 
अशोकावदानमाला, अद्या कांही अवदानमालांची रचना झाली. 
या व्यतिरिक्त दुसरा महत्त्वाचा ग्रंथ दिव्यावदान हा होय. 
:् प्रथाचा कांही भाग महायानपंथाशीं संवद्ध असला, तरी हा 
शि हीतयातांचा ग्रंथ आहे. हा ग्रंथ अवदानशतकापेक्षा 
९" आह, पण त्यांत कांही प्राचीन सूत्रे आहेत. हा संग्रह 
1.“ रे चा शतकांत वनला असावा, असें विटरनिदूझ चें 
बेतलेली माहे. य. सामग्री सर्वास्तिवादाच्या * विनयां ' तून 
काव्य आमिना यी सुसंबद्धता फारक्ली नसली, तरी त्यांतले 
पासुन तों पु क्ट आहे. त्याची भाषा सुबोध असून अश्योका- 
मित्र शुंगापर्यंतच्या राजांचा त्यांत उल्लेख आहे 


यांतली अ नहि क॒पत्र न ३ ं 

दक * अशोकवुत्र कुणाला ची कथा अत्यंत करुण आहे. यांत 
६. एनमधून भि 
. ही ग्रंः 


कामत हा ग्रंथहि प्राचीन आहे. कारण इ. स. च्या 
गल त त्याचें चिनी भाषेंत भाषांतर झालेलें आहे. 
कत्पदमावदा हा त्यांतील कथाचक्राचा मध्यबिद्ध आहे. 
वि शोम रत्नावदानमाला व अशोकावदानमाला 
अवद पद्यात्मक खूपांतरें असून त्यांपैकी कांही 


विदान ता त ल व. 
म; काव्याच्या पैन घेतलेली आहेत. हे तीनहि ग्रंथ वीर- 

गज र, 2.3 > 2 च्य 
भापेसाराळी पेतावर लिहिलेले आहेत. यांची भाषा पुराणाच्या 


आहे; त्यावरून ज्या कालांत सांप्रदायिक पुराणें 
आलों, त्याच कालांत हे ग्रंथ निर्माण झाले असावे. 
प्र मेन्वाच महायानपंथाचे आहेत. 
शतकांत वग अवदानकल्पळूता हा ग्रंथ इ. स. च्या ११ व्या 
गातो. हा यी तिव्रेटांत हा ग्रंथ आदरणीय मानला 
नैमेन्ञाचा मलुल कथासंग्रह महाकाव्याच्या धर्तीवर आहे. 
पक का 2. सत्के याते. जीमूतवाहतातेदात नांवाची 
शावि त्या ग्रंथांत अधिक घातली आहे. त्याशिवाय 
के गा, भद्रकल्पावदान, ब्रतावदानमाला, विचित्र- 
अबदाने व क सुमागधावदान, अशो आणखीहि लहान मोठीं 
के जा साहित्यांत निर्माण झालीं आहेत. 
नायक ना डि मिबिवाशेज होत. बोधिसत्त्व हा जातकांचा 
मात कारी जातकमाला लिहिली असून ती 
जा भत्मत्त _छोकप्रिय ठरली आहे. अश्‍वघोषाच्या 
, आदर्श ठेवून ही जातकमाला रचली गेली 
1 सु. को १८ क 


घे संप्र 
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आहे. इ. स. च्या ५ व्या दतकांत जातकमालेचा चिनी अनुवाद 
तयार ज्ञाला; तेव्हा त्यापुर्वी शांभर वर्ष तरी आर्यंसूर हा 
होऊन गेला असावा. जातकमालेंत वुद्धाच्या पुर्वजन्माविषयीं 
दंतकथा आहेत. या कथा त्याला पालिजातकांत आयत्या 
मिळाल्या. जातकमाला गच-पद्य अशा संमिश्र स्वरूपांत आहे 
पाहा -जातककथा; अश्वघोष. [ वो. ध. द.; सं. सा. सो. इ.; 
म. ज्ञा. को.; भा. वृ. इ. ]. 


का. कड अवधीचा अर्थ अवध 
वधा -- भाषा व साहत्य वयक असा होतो. पण 
भावेच्या क्षेत्रांत त्याचा अर्थ अवधप्रदेशांत बोलली जाणारी 
भाषा किंवा बोली असा आहे. हिंदीच्या प्रादेशिक बोलींत 
अवधीला प्रमुख स्थान आहे. तुलसी व जायसी यांच्या प्रतिभेचा 
विलास याच भाषेच्या हारे प्रकट झाला. अवध हें हिचे मूळ 
क्षेत्र असलें, तरी तिचा प्रसार मात्र हिंदीभाषिक विभागांत 
सवंत्र आहे. लखनो, उन्नाव, रायबरेली, सीतापुर, बारावंको 
सुलतानपुर, प्रतापगढ, फैजाबाद, लखीमपुर, खौरी, इ. 
जिल्ह्यांत ही भाषा बोलली जाते. विहारमधले मुसलमान 
होच बोली बोलतात. याशिवाय उत्तराखंडाच्या दक्षिणेस 
म्हणजे गंगा ओलांडून प्रयाग, मिर्जापुर, जोतपुर, इ. 
जिल्ह्याच्या कित्येक तहलसिलींत हो बोली प्रचलित आहे. 
हिच्या उत्पत्तीसंवंधीं विद्वानांत मतभेद आहेत. रामचंद्र 
शुक्ल अपभ्रंश भाषेतून हिचा उगम झाल्याचें सांगतात. 
ग्रियर्सनरचें मत ती अर्धमागधीपासून जन्मली असें आहे. 
वावूराम सक्सेना यांच्या मतें तिचें निकटचे साम्य पालीशीं 
आहे. पूरवी व पठ्चिमी अशीं अवधीचीं दोन रूपें आहेत. 
पूरवीला शुद्ध अवधी म्हणतात. पहिलीचें सुंदर रूप जायसीच्या 
काव्यांत व पश्चिमीचें तुलसीदासांच्या काव्यांत आढळतें. 
अवध प्रदेशाच्या सामाजिक, सांस्कृतिक व राजनैतिक 
परिस्थितीवर दृष्टिपात केला असतां असें दिसते, को य 
प्रदेशाची वीरपरंपरा व वीरगाथालेखनाचीहि परंपरा प्राचीन 
आहे. आजच्या उपलब्धीप्रमाणे अवधीचे पहिलें काव्य 
(इ. स. ११७४) वीरकाव्यच आहे व तें जगनिक या कवीने 
लिहिलें आहे. या गाव्याचें नांव आल्ह्खंड असें असून 
त्याचा संबंध आल्हा-ऊदलांच्या कथेशीं आहे. पृथ्वीराजाच्या 
मृत्यूनंतर अकरा वर्षांनी महोबा या वीरस्थलाचें पतन झालें. 
त्याबरोबरच परमारांचें कीतिवैभव वाढलें, विस्तारले. 
आल्हखंडांत याच यश्योवितानाचें सविस्तर वर्णन आहे. 
या काव्याच्या रचनेपासून तों आज-तागायत या काव्याने 
किती तरी लोकांच्या हृदयांत साहस आणि जीवन यांचा 
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मंत्र फुंकला आहे. वीरगाथाकाव्यांत आल्हखंडाला जें भाग्य 
लाभले, तें दसऱ्या कोणत्याहि ग्रंथाला लाभलें नाही. तुलसी- 
दासाच्या रामचरितमानसानंतर याच ग्रंथाला अवधप्रदेशांत 
सर्वाधिक लोकप्रियता मिळाली आहे. 

चौदाव्या शतकाच्या प्रारंभी देश्यांतल्या परिवर्तनशील 
राजकीय व ऐतिहासिक परिस्थितीमुळे साहित्याच्या आदर्शा- 
तहि महान्‌ क्रांति झाली. या काळांत इस्लामी धर्माने 
हिंदुत्वाशीं कट्टर विरोध धरला होता. इस्लाम जनतेच्या हृदयांत 
असंतोष आणि विद्रोह यांचीं वीजे पेरीत चालला होता. मात्र 
हिद्‌ंची शक्ति क्षीण झालेली असल्यामुळे ते युद्धाच्या मार्गाने 
आपल्या अपमानाचें उट्टे काढू शकत नव्हते; आत्मसंरक्षणा- 
साठी ईवराची प्रार्थना करणें यापलीकडे हिंदूंना कांही करतां 
येत नव्हतें; त्यामुळे ' निर्वलके वळ राम हा भाव जन- 
तेच्या हृदयांत पुनश्‍च जागृत झाला. जनतेचे कवीहि ईव- 
राच्या स्तुतिस्तोत्रांतच आपल्या काव्यप्रतिभेचे प्रदर्शन करू 
लागले. जनतेच्या भावनांचे प्रतिनिधि असलेल्या या कवींनी 
धार्मिक महत्त्वाची तीथैक्षेत्रें हेच आपले वसोटे केले वत्या 
त्या ठिकाणच्या भाषेंत काव्यरचना सुरू केली. कालांतराने त्या 
त्या क्षेत्ररूप केंद्रांतल्या भाषेने साहित्यिक भाषेचें रूप ग्रहण 
केलें. चौदाव्या शतकाच्या या कालखंडाला भक्‍्तिकाल असें 
म्हणतात. उत्तरभारतांत भक्‍्तिकालामध्ये ज्या दोन भाषांना 
प्राधान्य मिळालें, त्यांतली पहिली ब्रजभाषा आणि दुसरी 
अवधी होय 

भकक्‍तिक्रालांतलें हें काव्य संतलिखितकाव्य, प्रेमकाव्य, राम- 
काव्य, व कृष्णकाव्य, या चार धारांनो प्रवाहित झाले. कृष्ण- 
काव्याची रचना बव्रजभाषेंत विशेषत्वाने झाली. प्रेमकाव्यें व 
रामकाव्ये हों बहतांशीं अवधींत लिहिलीं गेली; कारण बहतेक 
रामाश्रित कत्री अवधप्रदेशाचेच रहिवासी होते. संतकवींत 
अवधीभाषेच्या द्वारें काव्यनिमिति करणाऱ्यांत मठूकदासाचें 
नांव सर्वप्रथम ध्य़ावें लागेल. रामअवतारलीला, ज्ञानबोध, 
सुखसागर, इ. ग्रंथ त्याने लिहिले. त्याच्या भावेचें प्रसन्न, संदर 
रूप त्याच्य़ा स्फुट साहित्यांत दिसून येतें. मथुरादास हा 
पळूकदासाचा शिष्प्र. हा इ. स. चें सोळावें शतक संपतांना 
झाला. यानेहि अत्रधींत काढ्परचना केळी आहे. ळफ़नंतर 
अठराव्या दातकाच्या प्रारंभों राजस्थानांत श््ंत चरनदास 
जन्माला. आला. ज्ञानस्वरोद््य, अष्टांगयोग, संदेहसागर, 
भकक्‍्तिसागर, इ. त्य़ाचे २१ ग्रंथ आहेत. त्याच्या बहुतेक 
ग्रंथांची भाषा अवधी आहे 

प्रेमकाव्यांचो भाषा मुख्यत्वे अवधीच झाली आहे. सूफी 
कवींनी याच भाषेत आपलीं प्रेमाख्यानें रचलीं आहेत. सुफी 
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आख्यानकाव्यांची परंपरा हिंदू व मुसलमान दोघांनीहि 
आत्मसात्‌ केली व पुढे चालविली. 
उत्तर भारतांत रामानंदाच्या (१४ वें शतक) प्रतिभेने व 
व्यक्तिमत्त्वाने रामभाव जागृत केला. पुढे रामसाहि- 
त्याचा सवंश्रेष्ठ कवि तुलसोदास हा झाला. त्याच्या काव्यामुळ 
रामभक्तोचा प्रचार सवेत्र झाला. त्याच्या रामचरितमानसातून 
रामभक्त्तीची जो एक अविच्छिन्न धारा प्रवाहित झाला, ती 
आजतागायत या ना त्या स्वरूपाने साहित्यांत दृग्गोचर होत 
राहिली आहे. तुलसौदासाने अवधींत ' मानसा 'ची रचना करून 
त्या भाषेला मधुर, परिष्कृत व सुसंस्कृत वनविलें. सूरदासान 


ब्रजभाषेला जें साहित्यिक वैभव दिलें, तेंच तुलसीदासान 
अवधीला दिलें आहे 


सूफी व हिंदु कवींनी अवधीभापेत अनेक प्रेमाख्यान र्चलीं 

त. आजवरच्या संशोधनांतून असे प्रेमाख्यानांचे हद 
लेखक सुमारें ३४ उपलव्भ़ झाले आहेत. त्यांतल्या केवळ १९ 
कवींनीच अवधी भावेंत काव्यरचना केली. सत्यवतीकी कथा 
(इ. स. १४९६), रसरतन (इ. स. १६१९), नलदमयंती 
(इ. स. १६२६), उहुपावती (इ. स. १६७० ), उपाचरित्र 
(ड्‌ स. १७७५), इ. अवबीभापेतील प्रेमाख्यानें सुप्रसिद्ध 
आहेत 

अवधी लोकसाहित्य - अवधी लोकसाहित्य गद्य व॒ पच 
या दोन्ही दृष्टींनी संपन्न आहे. गद्य वाडूमयांत असंख्य 
कथा-कहाण्यांचा समावेश होतो. दशोतकऱ्यांच्या जीवना 
नुभवाचें सार या कथांत सांठविलेळें असतें. या कथांचा एर्क 
संग्रह श्री. त्रियाठी यांनी प्रकाशित केला आहे 

अवधींतीळ पद्य लोकताहित्यावेहि दोन मुख्य विभाग 
आहेत. त्यांवैकी एक भाग मोठमोठया महाकाव्यांचा बनलेला 
असून, दुमर्‍या भागांत सरस व रोचक अशीं अनक प्रकारचीं 
गीतें येतात. महाकाव्यांपैकी चनैनी हें सर्वांत मोठें आहे- या. 
काव्याची नायिका चतैनी असून नायकाचें नांव लोरिक आर 
हीं दोवेहि जाक्वीते अहीर असून काशीच्या जवळपास राह 
णारीं ट्क 
शघिरवा नांवाचें दुतरे एक महाकाव्य असून भडभुं 
सूप वाजतीत तें गातात. 

याशिवाय, छोटों छोटों अतेक गोते स्त्रिया व पुरूय भिन्न 
भिन्न धामिक व सामाजिक उत्तवप्रसंगों गातात. अवब प्रद” 
शांत स्त्रियांनी गोया घेग्याची पद्धत होती. त्य़ा पुढुवांच्या 
समाजांत मिसळत नसत. त्यामुळे स्त्रिया व पुरुष यांच्या 
साठी वेगवेगळीं गीते प्रवलित होतीं. या लहान लहान 
गीतांतून अवध प्रदेशाच्या सामाजिक व आथिक स्थि 


लोक 


खंड पहिला 


वेणन आढळतें. [ अवधी और उसका साहित्य; श्री. त्रिवेदी- 
आजकल, जुळे १९५४] 


* सर्वान्‌ प्रकृतिविकारान्‌ अवधुनोतीत्यवधूत: ' 
35 सर्वे प्रकृतीच्या विकारांना धुवून टाकतो, 
न टाकतो, तो अवधूत होय, अज्ली त्याची व्याख्या आहे 
य सिद्धान्त पद्धति ६. १ ). नाथपंथी योग्यांनाहि अवधूत 
रंगतात. अवधूत म्हणजे जात, गोत वगैरे सर्वे मर्यादा फेकून 
ज्य व. गन हा वंधातीत असतो, महापातकी व पतित हे 
सदले चब वर्गाकडून अन्नग्रहण करतो व अजगरवृत्तीने वागून 
त्मचितनांत मग्न राहतो. 

र. विशितातोत अवधूताचे मुख्य चार प्रकार संगितले 
यी १) ब्रह्मावधूत -हा कोणत्याहि वर्गातील व 
वधिपूर्वक मुन असतो. (२ ) शैवावधूत -- याने 
वस्जे वापरली न्यास घेतलेला असतो. हा कमींत कमी 
पाळतो व काय जटा वाढवितो, अंगाला माती फासतो, मौन 
केस जोक प जावून बसतो. (३) वीराववधूत -7 याचे 
गळ्यांत वलेले असून ते अस्ताव्यस्त असतात. याच्या 
देंड, ्वकजन किवा स्द्वाक्ष यांची माला व हातांत काष्ठ- 
केवा अये क हीं आयुर्धे असतात. हा मंगाळा भस्म 
ध्‌ फासतो व कौपीन धारण करतो. (४) कुला- 
हा कोल संप्रदायाची दीक्षा घेऊनहि गृहस्थाश्रमांत 


अवधूत 


या 


रहो. 


वैष्गव _. 

अवधू प मिवमींतीळ रामानंदाच्या कांही क्षिष्यांनाहि 
सुधारणा व हणतात. रामानंदाने रासागुजाळ्या अनुयायांत 
या बळी अ आणण्यासाठी नवा संप्रदाय स्थापन केला 
आदेश .  तघ्या अनुयायांना जाति-धर्मभेद न मानण्याचा 
ही संज्ञा दिला. अज्ञा जातिधर्मांतीत पुरुषाला त्यांनी अवधूत 
ह हशी की: हे अवधूत जटा वाढवितात, गळ्यांत 
हातांत ।: माळ घालतात, खांद्यावर घोंगडी टाकतात व 
निराळे ह ति घेऊन फिरतात. बंगालमध्ये यांचे निर- 
गेब्हा भक्षा डे असून त्यांत सर्व जातींचे लोक आहेत. हे 
माता मागायला जातात, तेव्हा 'वीर अवधूत ' असा 
रामच न व एकतारीच्या सुरावर गाणीं गातात. हे 

अवधत त यांना भजतात. 
मानतात. « न कानफाटा गोरख नाथाला आपला गुरु 
भि च ]रखबानौं ' तहि अनेकदा अवधूतपदाचें विवेचन 
जी आ ३ गोथपंथांत अवधूताची स्थिति अत्यंत उच्च मान- 
असें गोरलसिर सव प्रकारच्या प्रकृतिविकारांनी रहित आहे, 
न्तसंग्रहांत सांगितलें आहे. दत्तसंप्रदायांत 
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अवधूती मागं 


दत्तात्रेयाला अवधूत या नांवाने संबोधितात. नाथसंप्रदायाच्या 
दैवतसभूहांत दत्ताला मानाचे स्थान आहे. अवधूतगीता हा 
ग्रंथ दत्तात्रेयाने गोरक्षनाथाला उपदेशिला आहे. 

परिचमोत्तर प्रदेशांत कांही अवधूतवृत्तीच्या स्त्रिया पृरुष- 
वेषांत राहतात व त्या भस्म व रुद्राक्ष धारण करतात. 
त्यांना अवधूती असें नांव आहे. गंगागिरि नामक एका 
अवधूतीच्या परंपरेतील या स्त्रिया आहेत, असें मानलें 
जातें. पाहा - गोरक्ष, अतीत पंथ, दत्त, रामानंदी संप्रदाय. 
[गो. च. प.; हि. ध.; हि. वि. को. ] 


यंत झगे “ अवहेलया क्लेश्यादिपापान्‌ धुनोतीति ' 
अवधूता साग अनायासाने क्लेशादि पापांना द्र करणारी 
शक्ति म्हणजे अवधूती होय. सुषुम्ना मार्गाने प्रवाहित 
होणार्‍या शक्‍तीचें तांत्रिक नांव ( चर्यापद पृ. ११ टि 
अवधूती मध्यदेज्ञे तु महासुखावाररूपिणो 
(साधनमाला ४४८.११) 
अर्थ- अवधूती ही मध्य म्हणजे वाम व दक्षिण शक्‍तींच्या 
मध्यभागीं असून ती महासुखाला आधारभूत असते. 
बौद्धसाधनेंत हिला पुष्कळ महत्त्व दिलेलें आहे. या मार्गा- 
नेच वोघिचित्त निर्माणचक्रांतून (नाभिस्थित) उठून क्रमश: 
धर्मचक्र (हृदयस्थित), व संभोगचक्र ( ग्रौवास्थित ) यांतुन 
वर जाऊन उष्णीषकमलांत पोचते व तिथे महासुखाचा 
अनुभव घेते. 
उभयोरमीलनं यच्च सलिलक्षीरयोरिव । 
अद्दयाकारयोगेन प्रज्ञोपायं तढुच्यते ।। 
हेवजतंत्र ) 
अर्थ-ज्या ठिकाणीं प्रज्ञा व उपाय तसेच शून्यता व करुणा 
यांचें अद्रयाकारयोगाने दुध-पाण्यासारखें मीलन होतें, त्याला 
प्रज्ञोपाय म्हणतात. 
ही महासुखाची अनि्वेचनीय अवस्था आहे. 
तांत्रिक संकेतानुसार ललना, चंद्र व प्रज्ञा, हे वामशक्‍तीचे 
द्योतक असून रसना, सूर्य व उपाय, हे दक्षिणशक्‍तींचे 
बोधक आहेत. या दोहोंच्या मध्ये असणार्‍या शक्तीला 
अवधूती अशी संज्ञा आहे. ही शक्ति पापें धुवून टाकणारी 
आहे. तांत्रिक साधनांच्या द्वारें वाम-दक्षिण शक्‍तींची विशुद्धि 
झाल्यावर अवधूती मार्गाचें उन्मीलन होतें. असें उन्मीलन 
झाल्यावर महासुखाची प्राप्ति होते. अवधूती मार्ग हा रागमागे 
आहे, तसाच प्रवृत्तिमागंहि आहे. तो वैराग्य किवा निवृत्ति 
यांचा मार्ग नाही. म्हणून महासुखाच्या उपलब्धीसाठी शुद्ध 
विषयरसाच्या सेवनाची आवड्यकता तंत्रमार्गात सांगितली आहे. 


अवधूती मार्ग 


सहजिया ग्रंथांत विशुद्धि व मळिनता यांना धरून शक्‍ताचा 
तीन रूपें सांगितलीं आहेत-( १ ) अववूती- हिच्या ठिकाणीं 
दैतभावाचा निवास असतो. ( २ ) चांडाली- हिच्यांत दता- 
हैतभाव राहतो. व ( ३) वंगाली किवा डोंबी- हिंच्यांत अद्वैत 
राहतें. जाणता तंत्रसाधक वाम आणि दक्षिण या दोन्ही 
वेड्यावांकड्या मार्गांना सोडून मध्यमार्गाने प्रवास करता 
या मार्गांच्या अवलंबनाने अंतिम क्षणीं रागरूप अग्नि आपो- 
आप शांत होतो. मग त्यापासून जो आनंद उत्पन्न हाता, त्याला 
विरमानंद म्हणतात. साधनेची हीच सर्वाच्च द्या आहू. या 
दरहेंत मन व वाय, तसेंच चंद्र व सूर्य, यांची गति स्तंभित 
होऊन साधक अद्रैताच्या आनंदांत प्रतिष्ठित होतो. पाहा- 
सहजयान, मुद्रा. [ हि. सा. वृ. इ. ] 


अवधूट क न संन्यासप्रतिपादक उपनिषद्‌. याचे 
वबधूतांपानपदू ६३८ मंत्र आहेत. सांकृति व दत्तात्रेय 
यांच्या संवादांतून हें निर्माण झालें आहे.. यांत प्रथम 
अवधताचें लक्षण सांगितलें असून, पुढे प्रधान व गौण अशी 
अवधतचर्या सांगितली आहे. यांत परमार्थसिद्धीने घन्य ज्ञाळेला 
सांकृति म्हणतो - 

परमातनन्दपूर्णो5हं संसरासि किमिच्छया । 

अनुतिष्ठन्तु कर्माणि परलोकयियासव: । 

सर्वलोकात्मक: कत्मादनुतिष्ठानि किं कथम्‌ ।॥। 
अर्थ--मी परमानंदाने परिपुर्ण आहें. मला संसाराची गरज 

काय ? परलोकाला जाण्याची इच्छा करणार्‍यांनी कर्माचे 
अनुष्ठान करावें. मी सर्वळोकात्मक झालों आहें. मला कर्मा- 
चरणाची गरज काय ? 


एक 


भारतांतील कोणत्याहि जातीशी आपला कसलाच 

संबंध नाही, असें समजणारी एक जात. पण हे 
मूळचे जाट आहेत, असें कांही समाजशास्त्रज्ञ समजतात. 
जाटांत या नांवाची एक पोटजातहि आहे. हे प्राचीन काळीं 
मिठाच्या पर्वेताच्या उत्तरेस असलेल्या पठारावर राहत होते. 
अवन हा शब्द संस्कृत असून त्याचा अर्थ रक्षण असा आहे 
अवनांनी मुसलमानी स्वार्‍यांस तोंड देऊन हिंदंचें रक्षण केलें 
म्हणून यांना संरक्षक या अर्थी अवन हें नांव पडलें असावें, 
असा एक तक आहे. मुसलमानांच्या स्वार्‍यांनंतर सय्यद 
कुतुवशाहान यांना इस्लामी धर्म स्वीकारण्यास भाग पाडलें 
असावें. तेव्हापासून अवन हे आपणांस कुतुवशहाचे वंशज 
म्हणवूं लागळे, हा दुसरा तक होय. पण मळचें हे जाट अथवा 
राजपूत असावे, याबद्दल त्यांच्या चालीरीती साक्ष देतात. 
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भारतीय संस्कृति कोश 


अहीर, भाट, चांद, इ. अनेक पोटजाती आहे. 


को. ] 


अवनांत 
[ सु. वि. 


डम ट्पट 

ल व 
मासांतील मूळ नक्षत्रावर हा उत्सव करतात. या म॑ [साचा 
अधिष्ठात्री देवता निक्रंति आहे. नितक्रंति हा असुर असल्या- 
मुळे या महिन्यांत माणसें आसुरीवृत्तीने पछाडलीं जातात, 
असें समजून मानवी मनावरचा तो आसुरप्रभाव नष्ट होण्या 
साठी हा सण किवा उत्सव पाळतात. या उत्सवाला मदुराई 
येथे वि्षेष महत्त्व आहे. त्या संवंधीची कथा अशी - 

प्राचीन काळीं अरिमाधव पांड्य हा राजा राज्य करीत 
असतां, राज्यांत अवर्षण पडलें व वेगाई नदी आटली. त्यामुळ 
लोकांचे हाळ ज्ञाले. कांही कालाने अतिवष्टि सुरू झाली. वैगा 
ईला महापूर आला. त्या वेळीं तें पाणी अडवून ठेवावे या उ्द्द 
शाने राजाने वैगाईवर धरण वांधायचें ठरविले. त्यासाठी घरटी 
एक माणूस कामाला लावलें. त्या गांवांत एक सुंदरेश्‍वराची 
भक्ति करणारी म्हातारी होती. ती पिठाचे पानगे वनवून 
विकी आणि पोट भरी. वार्धक्यामुळे तिला धरणावर काम 
करणें अशक्य होतें. एवढ्यांत संदरेशवर मजुराच्या रूपात 
तिच्यापुढे आळा व तिला म्हणाला. ' तुझे पानगे मला दत 
असलीस तर मी तुझ्या वांट्याचें काम करीन. ' म्हातारीने 
दिळेळे पानगे खाऊन मजर कामावर गेला; पण त्याच्या 
वांट्याचें काम त्याला दिवस मावळेतों पुरें करतां आल नाही 

राजाला समजलें. त्याने मजराला पढे बोलावून त्याला 
फटके मारणें सुरू केलें. पण त्या फटक्याचे वळ नगरांतल्या 
लोकांच्या पाठीवर उठं लागले. त्यामळे राजा आइचर्यचर्कित 
झाला. लगेच मूठभर माती फेकन मजराने तें सगळें धरणच 
पुरे केलें व तो अंतर्धान पावला. पाठोपाठ आकाडावार्ण 
झाली. * राजा ! तूं ज्याला फटके मारठेस, तो मजूर नर्स 
साक्षात्‌ सुंदरेश्वर होता. ' मग राजाने देवाची क्षमा मागि 
तली. हा प्रसंग घडला तो दिवस अवनिमलम्‌चा होता. आर्जा€ 
मदुराई येथे हा उत्सव थाटाने करतात. त्या दिवशीं सुर 
ृइवराला सोन्याची टोपली व सोन्याचें फावडे अपण करतार्त 
व त्याची नदीपासून मंदिरापर्यंत भिरवणूक काढतात 
[सा. इं. फे. ] 


अवनी तमिळनाडमधल्या कोला जिल्ह्यांतील मळबार्गल 
तालक्यांतळें एक क्षेत्र. भारतांतल्या दहा क्षेत्रा 
पैकी अवंतिका क्षेत्र तें हेंच, असें तिकडील लोक माततात 


खंड- पहिल 1 


पा ल॑केंतुन परत येतांना इथे उतरला होता, अंशी 
था आहे. एका छिलालेखांत या स्थानाला दक्षिणेची 


ग्या म ज्य आ र -. टू 
शा असे म्हटलें आहे. इथे स्मार्तपंथाचे आचार्य राहतात. 
[मदुरा गॅझे. ] 


अत्तिथोचे, देवाचे व आदरणीय व्यक्तीचे पाय 

पग धुणे, याला विशेषेकरून हा शब्द आहे. हात 

का यालाहि हा शब्द वापरतात. श्राद्धांत पिडदानप्रसंगीं 
ग वेर पाणी शिपडणें यालाहि अवनेजन अशी संज्ञा आहे 
त्स्य पु. १७. ४७ ] 


अबनेजन 


अवभूथ म्हणजे चातुर्मास्यांतील वरुणप्रधास- 
पर्व, कौकिल सोौत्रामणि व सर्व प्रकारचे 
शेवटीं वरुण देवतेच्या उद्देशाने करायचा 
रोडाश > इष्टि यज्ञसमाप्तिदर्शक असते. हिच्यांत वरुणाला 
पेव कत्विजां 1 करायचा असतो. या दृष्टीनंतर यजमानदपता 
सह नदीवर वा जलाशयावर जाऊन स्नान कर- 
र अया अवभूथस्नान म्हणतात. या वेळीं अवशिष्ट सोम 
वै पत्नी वा पात्रे पाण्यांत सोडतात. यजमान आपली मेखला 
पा मंत्राने च योक्त्र पाण्यांत टाकते. यजमान देवीरापा 
देपती १ आवाहन करून पाण्यांत उतरतो. यजमान- 
वेरुण र पाणी झिपडन एकमेकांच्या पाठी चोळतात 
देतात म) प्रोडाज्ादि द्रव्यांच्या जलांतच आहुति 
भेस्त्राचे दंयती नवें वस्त्र नेसतात. सोम गुंडाळलेल्या 
सवे 
] 


अवभथस्नान 


याग होय' 


यजमान पागोटे बांधतो. मग उत्चेत्याच्या पाठीमागून 

डेळी मागे वळून न पाहतां यज्ञभूमीकडे जातात 
केल्यावर * एघो 5सि...... मंत्राने औदंबराच्या समिधा 
पात टाकतात. पाहा - अग्निष्टोम, चातुर्मास्य याग 
' म. ज्ञा. को. ] 


हिच 


एकाच दिवशों दोन तिथी संपतात, त्या दिव- 
साला हें नांव आहे. यालाच तिथिक्षय असेंहि 


नेत वा द्षुभकृत्य यांच्या प्रारंभास हा दिवस वर्ज्य 
न. सि. ] 


अवस टिन 
भ्हेगता 


असतो ॥ 
अबरोर विवाहित स्त्री आणि तिच्याच जातीचा पुरुष 
यांच्या अनैतिक संततीचें नांव. [ हि. ध. ] 


| ए 
पेरा खाद्या पुर्षाने आमरण उपभोगासाठी ठेवळेली 
भोगदासी. धन्याच्या मृत्यूनंतर त्याच्या वारस- 
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अवलोकितेइवर 


दारांकडून तिला आपल्या उपजीविकेसाठी कांही द्रव्य मागतां 
येतें. मात्र तिने दुसरा घरोबा करतां कामा नये, त्या दोघांचा 
संबंध उघड असला पाहिजे व ती कुटुंबांतलीच एक अज्ली 
मानली गेली पाहिजे. [ हि. ध. ] 


नवे एक वौद्ध सूत्रग्रं. अवलंबन या शब्दाने प्रेत- 
अवलभनखन्र ब्रोनींतून मुक्‍त न झालेल्या व अधोमुख अ्या 
आत्म्यांची स्थिति दर्शविलेली आहे. या सूत्राचा सारांश असा- 
बद्ध जेतवनांत राहत असतां त्याचा क्िष्य मोग्गलान हा क्र्ृद्धि 


संपादन करीत होता. त्याला एके दिवशीं अंतर्ज्ञानाने दिसले 
की त्याची माता अन्नपाण्याच्या अभावीं कृश होऊन पेत- 


लोकांत खितपत पडली आहे. मग त्याने तिला भात खायला 
दिला; पण त्याचे कोळसे झाले. तेव्हा त्याने तिच्या मुक्‍ती- 
बहल वृद्धाला उपाय विचारला. त्यावर बुद्धाने सांगितलें - 
सातव्या महिन्याच्या पौणिमेस दशदिद्यांचे आचार्य 
बोलावून पु्वेजांच्या मुक्तीच्या उद्देशाने अन्न, जल व वस्त्र 
त्यांना अर्पण कर. म्हणजे तुझे पूवज उद्धरतील 
त्या अर्पणाच्या वेळीं म्हणायचे मंत्रहि वृद्धाने मोग्गला- 
नाला सांगितले. मोग्गलानाने त्याप्रमाणे केल्यावर त्याची 
साता दुःखापासुन मुक्‍त झाली. 
हें सूत्र भिक्षु धर्मरक्षित याने इ. स. २६५ च्या सुमारास 
चिनी भाषेंत अनुवादिलें आहे. या सूत्राविषयीं डॉ. केतकर 
स्हणतात, की ब्राह्मणांच्या भिक्षुकी धंद्यास प्रथम नांवे ठवून 
पुढे श्राद्धे वगेरे भिक्षुकी कम आपल्या ताब्यांत घेण्यासाठी 
बौद्धांचे जे प्रयत्त झाले, त्यांचें फल म्हणजे हें सुत्र होय 
[ इं अं.पु. ९; म. ज्ञा. को. ] 


प्राचीन काळीं प्रासादाच्या वरच्या भागात 
अबलाकनक एक छोटा मंडप तयार करीत. तिथे बसल्या- 
वर खप दरवरचें द्य पाहतां येत असे. दिव्यावदानांत याचा 
उल्लेख आहे (पृ. २२१). कान्हेरी येथील लेण्यांत एक फार 
उंच गुहा आहे, तिला सागरअवलोकनगुहा असे म्हटल 
आहे. [ शं. हा. ] 


अवलोकितेश्व एक महान्‌ बोधिसत्त्व, अवलोकितेश्‍वर हा 
वलाकेतेश्वर सामासिक शब्द असून त्याचा अर्थबोध 
पष्ट होत नाही. सामान्यत: त्याचे पुढील अथ स भवतात--- 
(१) मनुष्याला जें कांही दिसतें (अवलोकन होतें) त्याचा 
स्वामी. (२) प्रचलित जगाचा स्वामी. (३) मानवांना 
दिसणारा ईश्वर. व (४) साक्षात्कार झालेला ईश्वर 


अवलोकितेश्‍वर 


तिबेटी व भारतीय विद्वानांच्या मक्तें'अवलोकितेश्‍वर म्ह्णजे 
मानवांकडे करुणादृष्टीने पाहू्णारा ईश्‍वर होय. तो सर्वे 
बाजूंनी सर्व गोष्टी पाहतो व सर्वाचे रक्षण करतो. म्हणूनच 
त्याला समन्तमुख ( सर्व वाजूंनी मुखें असलेला ) असेंहि 
म्हणतात. कांहींच्या मतें त्याचें मूळ नांव अवलोकितस्वर 
असें होतें. पण पुढे त्याच्या व्यक्तित्वांत शेव गुणधर्म दाखल 
झाल्याने त्याला अवलोकितेश्वर म्हणूं लागले. कांहीहि म्हटलें 
तरी त्या शब्दाची समाधानकारक उपपत्ति लागत नाही, 
एवढं खरें ! , 

लोकेश्‍वर व लोकनाथ अशीं त्याचीं आणखी दोन नांवें 
आहेत. त्यांचा अर्थ मात्र विश्‍वाचा स्वामी हा स्पष्ट दिसतो. 

अमिताभ हा स्वर्गीय वुद्ध व पांडरा ही त्याची शक्‍क्‍ति. 
यांच्यापासून अवलोकितेश्‍वराचा जन्म मानतात. तो पित्याच्या 


राज्याचा मुख्य मंत्री 
(सामन्त) आहे. त्याचें 
सौंदर्य नेत्रयुग्मांत 


साठविलेले असून दया किवा 
करुणा हा त्याचा परम गुण 
आहे. मधुसागर व रथचक्रा 
एवढीं कमळे निर्माण कर- 
ण्याचें त्याचें सामरथ्ये आहे. 
कित्येक महायानी ग्रंथांतून 
त्याला गोतमवृद्धापेक्षाहि 
श्रेष्ठ मानलें आहे. तो लंकेंत 
गेला असतां, तिथल्या 
राक्षसी त्याच्यावर मोहित 
झाल्या; पण त्याने त्य़ा 
सर्वांना सन्मार्गाला लावलें. 
मगधांत एकदा दुष्काळ 
पडला व अन्नान्नदेमुळे 
माणसें नरमांसभक्षक बनलीं., तें पाहून याने तात्काळ पर्जन्य- 
वृष्टि करून*लोकांना दुष्काळांतून बाहेर काढलें. 
बौद्धकल्पनेप्रमाणे चाळू कल्प हा भक्रकल्य असून त्यावर 
अवलोकितेश्‍वराचें स्वामित्व आहे. गुणकरंडव्यूह या ग्रंथांत 
याचें पुढीलप्रमाणे वर्णन आहे - तो दयाळू व जनांना नैतिक 
उपदेश करणारा आहे. ' जोंवर जगांतले सर्वे प्राणी ज्ञान 
मिळवून निर्वाणाला जात नाहीत, तोंवर आपणहि निर्वाणाची 
आक्रांक्षा धरणार नाहो, ' अशी त्याची प्रतिज्ञा आहे. हळूह्ळ 
मानवजात निर्वाणाच्य़ा दिशेने प्रगति करील व त्यानंतर 
त्याच क्रमाने अन्य जीवयोनीहि ज्ञानाला सन्मुख होऊन 


अवलोकितेश्‍वर-ज्योतिर्मय रूप. 
नेपाळी पद्धत. तीन शिरे 
त्रिशक्‍तीचीं प्रतीके 
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भारतीय संस्कृति कोश 


निर्वाण साधतील, असा त्याचा विश्‍वास आहे. तो अव्यक्त 
रूपाने विशवांत अध्यात्मज्ञानाचा प्रसार करीतच राहिला 
आहे. महायान पंथांत त्याला वौद्ध संघांतला श्रेष्ठ अतएव 
* संघरत्न ' मानतात. 

'सद्धमपुंडरीक या ग्रंथांत याचें माहात्म्य पुढील प्रमाणे 
वणिलें आहे- तो इतर वोधिसत्त्वांहून श्रेष्ठ आहे. तो अक्षय- 
मतीवरोबर शाक्य मुनीचें प्रवचन ऐकतो. मंजुश्री सोडल्यास तो 
शाक्य मुनीच्या तोलाचा आहे. तो परित्राणकर्ता आहे. हजारों 
वुद्धांची पूजा करण्याऐवजी त्याचें एकट्याचें ध्यान करावें. तो 
बुद्ध, बोधिसत्त्व, महेश्‍वर, कुबेर, वअपाणि वगेरेंचीं रूपें धारण 
करतो. तो अमिताभाच्या स्वर्गात असतो व कवी त्याच्या 
उजव्या तर कधी डाव्या हातास बसतो. सुखावती व्यूह हा 
ग्रंथहि त्याच्याच माहात्म्यासाठी लिहिलेला आहे. त्यांत 
त्याला सुखावती (बौद्धांचा स्वर्ग) चा स्वामीच म्हटलें आहे- 

कारंडव्यूह व शूरंगम या ग्रंथांतलें त्याचें वर्णन तंतोतंत 
शिवासारखें आहे. शिव जसा उभ्र व कनवाळू, तसाच अवलो- 
कितेश्‍वरहि आहे. त्याचें स्वरूप विराट्‌ आहे. सगळे वृद्ध एकत्र 
केले तरी ते त्याच्याशीं तुल्यबळ होणार नाहीत. त्याच्या रोम- 
रंथ्षांत हजारों बुद्ध, बोधिसत्त्व व सगळें जग सामावले आहे. 
कनिष्ठ दर्जाचे सर्व देव त्याच्या शरिरांतून बाहेर पडतात. 
चेद्र-सुय त्याच्या नेत्रांतून निघतात. महादेव त्याच्या मस्तकां" 
तून निघतो. त्याच्या हृदयापासून नारायणाचा व स्कंधापासूत 
अरह्मदेवाचा जन्म होतो. तो ' लक्षभजधारी ' व ' कोटिकोटि 
नेत्रवान्‌' आहे. त्याच्या बोटांतून अमृताच्या नद्या वाहतात व 
त्या नरकाग्नि शमवून भूत-प्रेतांची क्षूधा-तृषाहि दामवितात. 

वरील वर्णनावरून बौद्धांवर पुढेपुढे पौराणवर्माचा किती 
विलक्षण प्रभाव पडला, तें कळून येतें. वी 

अवलोकितेश्‍वराचें सर्वांत मोठे कार्य म्हणजे त्याने ' * 
मणिपद्मे हुम्‌ ' हा पडक्षरी मंत्र जगाला उपल्ब्ध करून दिला 
हें होय. या मंत्राचे सामथ्य अपार आहे. तिबेटी बौद्ध असें 
मानतात, की इ. स. ४०० च्या सुमारास हा मंत्र ह्यांच्या 
देशात स्वर्गातून पडला. ही मंत्रविद्या अवलोकितेश्‍वराष्टरन 
इुसऱ्या कोणालाच अवगत नाही. म्हणून त्यालाच एकट्याला 
वंदित ही पदवी प्राप्त आहे. र 

विटरनिदूझच्या मताप्रमाणे इ. स. च्या ५ व्या शतकापर्यंत 
भारतांत अवलोकितेशवराची उपासना चाळू झाली होती. 
त्याची प्राचीनतम मूति ५ व्या शंतकॉतळी आहे. चिनी 
न्याल फाहियान (इ. स. ३९९) याने भारतांत याची प्रजा 
हात असलेली पाहिली. तो ल॑केतून चीनला जात असता 
समुद्रावर तुफान झालें व त्याने प्राणरक्षणासाठी अवलोकिते- 


खंड पहिला 


वराची प्रार्थना केली. तिवेटांत अवलोकितेश्‍वराला फार 
मान्यता आहे. तो लामायंथाचा मुख्य देव आहे. त्यांच्या 


। 


अवलोकितेश्‍वर-नेपाळ, यब्‌-युम्‌ अवस्थ त. 


मर 

चू (दलाई लामा) मध्ये हा अवतरित होतो व 
त्यामळे मनच लामा (महायंडित) मध्ये अवतीणं होतो. 
प, चि दोन्ही लामांचे वेगवेगळे मठ आहेत. आजमितीस 

यांचे च प्रतिस्पर्धी समजले जातात. 
मध्ये नत पर्याय १५ आहेत. चौदा प्रकारच्या मूती 
पेकाराचें न मुकुटांत अमिताभाची म्‌ति असते. १५ व्या 
सें समज व वडवरमं. हा पांच ध्यानी मुहांधा्ुतर झाला, 
फे ग मळा नेपाळांत याचे १०८ प्रकार कल्पिठेले असून 
छांकडी या एका विहारांत त्याचीं तितकों चित्रे व तितक्‍या 
कोरीव मूर्ती पाहायला मिळतात. चीनमध्ये अवलोकि- 
क दाखवितात. ही कल्पना भारतीय अर्धनारी- 
संग्रहाळ्या घेतलो असावी. याची एक र; सुंदर मूति बशिंपिनयी 
मुळे ममी आहे. पद्‌मपाणि हें त्याचे मुख्य लक्षण असल्या- 
शेचित कर प कमळ दिलेलें असतें व दुसरा हात अनुग्रह 
पुहे करून तो. त्याच्य़ा वोटांतूत गळगार नी एक प्रेत ओठ 
त्याच्या या ति करोत आहे अतेंहि दाखविलेलें असतें. तारा, 
त्रांचा पालक हयग्रीव व मैत्रेयाचा मित्र सुवन हे 
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अवसानविधीची पूजा 


त्याच्या मूतिशिल्पांत त्याच्या भोवती दाखवितात. जेव्हा तो 
चतुर्भूज शिवासारखा असतो, तेव्हा त्याच्या दोन हातांची 
ओंजळ दाखवितात. दुसऱ्या दोन हातांत पद्म व रुद्राक्षमाला 
असते. त्याच्या अन्य कांही शिवसदृश मूर्तीत व्याध्यांवर, कमं- 
डलु, नागवंध, अस्थिमाला या वस्तूहि दिसतात. पाहा- 
अमिताभ, वोधिसत्त्व. [ एन्सा. रि. ए.; तां. वो. सा. सा.; 
इं. बु. इ.; म. ज्ञा. को. ] 


नंवसतिंगी जेनांचा कालविभाग. जैन धर्मात उत्कृष्ट व 

निकृष्ट अज्ञा अभिप्रायाने उत्सपिगी व 
अवसपिणी असे कालाचे दोन विभाग पाडलेले आहेत. अव- 
सविणीचे सहा भाग होतात -सुसम सुसम, सुसम, सुसम 
दुःसम, दुःसम सुसम, दुःसम, व दुःसम दुःसम- सांप्रत पांचवा 
दुःसम हा कालविभाग चाळू असून तो दुःखाचा आहे व 
त्याची वर्वसंख्या २१ हजार आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


अं विधीची उत्तर प्रदेशांत विवाह समारंभ 
वसानांबेधाचा पूजा समाप्त झाल्यावर ही पूजा 
करतात. औसान बीवी असा त्या नांवाचा तिकडे अपभ्रंश 
झाला आहे. या पुजेसाठी पांच किवा सात सुवासिनी बोला- 
वितात. प्रथम चौक सारवून त्यावर मातीच्या सात पिशव्या 
चक्राकार मांडतात. त्यांवर कोर्‍या घड्यांत पाणी भरून तो 
कलश बसवितात. सुवासिनी प्रथम अभ्यंग स्तान करून त्या 
कलशाची पूजा करतात. भाजलेले चणे व गूळ यांचा नैवेद्य 
करतात. मग तिची पुढील कथा ऐंकतात- 

दोघें बहीगभावंडें होतीं. भावाला चिमण्या पाळण्याचा नाद 
होता. पुढे त्याचें लागन ठरले; पण तो सारखा कृश होऊं 
लागला. बहिंगीने कारण विचारलें. तो म्हणाला, की मी 
लग्ताला गेल्यावर पाठीमागून माझ्या चिमण्यांचें कसें होणार?' 
बहिणीने ती जबाबदारी घेतली. लग्नाला न जातां ती घरीं 
राहिळी. पण तरीहि तिच्याकडून दुलेक्ष झाल्यामुळे कांही 
चिमण्या अन्नपाण्यावांचून मेल्या. बहिणीला दुःख झालें. ती 
औंसानबीवबीला नवस बोलली, को ' माझ्या चिमण्या जिवंत 
करशील, तर तुझो पूजा करीन. ' त्यावर चिमण्या जिवंत 
झाल्या. बहोण दारांत बसली. समोरून एक वरात जात होती. 
त्या लोकांना ती म्हणाली, की “ माझे चणे भाजून आणा. ' 
पग कोणीं ऐकलें नाही. त्यामुळे वरातींतला नवरदेव मूच्छित 
पडला. थोड्या वेळाने समोरून एक प्रेतयात्रा निघाली. बहीण 
त्या प्रेतवाहकांना म्हणाली, की ' माझे चणे भाजून आणा. र 
त्यांनी तें ऐकलें. त्यामुळे प्रेत जिवंत झालें. वरातीतल्या 
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लोकांनी येऊन वहिणीला म्हटलें, की * नवरा मुलगा मूच्छित 
कां पडला ?' ती म्हणाली, ' औसानवीवीची अवक्रूपा. ! मग 
त्यांनी विधि विचारून त्या देवतेची पूजा केल्यावर नवरा 


मुलगा उठून बसला. त्या दिवसापासून ही पुजा प्रचलित झाली. 


व भि सूक्तद्रष्टा. पांचव्या मंडलांतलीं ३१ व 
वस्यु आत्रम ,, हो दोन सूक्ते याच्या नांवावर 
आहेत. अहीवरोवर युद्ध करतांना आर्य सैनिकांची कशी 
त्रेधा झाली आणि तरीहि आवेद्याने लढून त्यांनी त्या 
पाखंड्याचा कसा धुव्वा उडविला, तें याने सांगितलें आहे 
त्र. ५. ३१. ५ ). पैलतीरावर असलेल्या यदु-तुर्वशांसाठी 
सदुघ नदीचा प्रवाह इंद्राने स्तव्ध केल्याचें कथावीज याच्या 
सूक्‍्तांत आढळतें (त्र. ५. ३१. ८). हें समग्र सुकत आर्यांनी 
दस्यूंवर मिळविलेल्या प्रचंड विजयाचें यशोगान आहे. 


एक संस्कृताची अपभ्रष्ट भाषा. हें नांव विद्या- 
पतीच्या कौतिलतेंत आलेलें आहे - 

देशिल बयना सबजन मिठ्ठा 

तँ तयसन जम्पजो अवहट्टा 

“ देशिल वयता ” म्हणजे देशी वचन. विद्यापतीने या 
ठिकाणीं देशी वचन आणि अवहट्ट हीं दोन्ही एकच मानली 
आहेत. यावरून अनुमान होतें, की अवहट्ट भाषा विद्या- 
पतीच्या काळांत ( १४ वें शतक ) प्रचलित अज्ली साहित्य- 
भाषा होती आणि लोकांना ती सुलभपणे समजतहि होती. 
ही अपभ्रंश भाषा का तिच्याहून वेगळी, या विषयीं 
विद्वानांत मतभेद आहेत. कांही लोक हिला वर्तमान भारतीय 
भाषांचे पूर्वर्य समजतात, तर कांही हिलाच अपभ्रंश 
मानतात. | हि. सा. को. ] 


अवहट 


अव्यंग उपतयनाच्या वेळीं गुरूने आपल्या ओंजळींतील 
अ उदक बटूच्या ओंजळींत घालन तें त्याच्या- 
कडून खालीं टाकविण्याचा विधि. [सं. कौ. ] 


अवाचित फलदान दिवशीं फळाचें नांव न 
क उच्चारतां एखादे फळ, विशेषत: 
नारळ गुपचुपपणे एखाद्या ब्राह्मणाच्या घरीं जल्पुर्ण पात्रांत 
टाकणे व नंतर त्याच ब्राह्मणाला त्याचें दान करणें असा 
याचा विधि आहे. या दानाचा मंत्र पुढीलप्रमाणे आहे- 
अनाल्यातं जले क्षिप्तं फलमेतदनुत्तमम्‌ । 
ससुवर्ण प्रदास्यामि सुपुत्रादिफलप्रदम्‌ ॥। 


२८० 


भारतीय संस्कृति को 


> ढ 


अर्थ - न सांगतां पाण्यांत टाकलेले हें श्रेष्ठ फळ सुपुत्रादि 
फळ देणारें म्हणून मी दान देत आहें. [ व्रतराज ] 


याची व्याख्या पृढीलप्रमाणे- 
ह्वितीयेन तु य: पित्रा सवर्णायां प्रजायते । 
अवावट इति ख्यात: श्ूद्रधर्मा स जातित: ॥ 
अथ - एखाद्या स्त्रीच्या ठिकाणीं तिच्या पतिव्यतिरिक्‍त 
त्याच वर्णाच्या अन्य पुरुषाकडून जो पुत्र उत्पन्न होतो, त्याला 
अवावट असें नांव आहे. तो गूद्र ठरतो. [सं. इं. डि. ] 


अवाबट 


अविध्नकर घरत ७ काम्य ब्रतः फाल्युन शु. ४ थॉस 

व सुवर्णाच्या गणेशमूर्तीची पुजा, तिलह्वन, 
तिलदान व तिलपदार्थभोजन असा यांचा विधि आहे. असें 
चार महिने प्रत्येक शु. ४ थीस करणें. मग मर्तीचें दात. फल - 
विध्ननाश. याची कथा अज्ली - त्रिपुरयुद्धांत शिवाने व समुद्र” 
मथनप्रसंगीं विष्णूने हें व्रत केलें. त्यामळे त्यांची कार्यसिद्धि 
झाली. [ वाराह पु. ] 


८1| २. क हा 
वघ््न कलश मंडपदेवताप्रतिष्ठा पाहा. 


अविध्न चतुर्थीव्रत य य. अर्थील ब्रतांता आ... 

ब्रतावधि चार महिने. गणपती 
दुजा, नक्‍्तभोजन, उद्यापनास तिलयक्‍त अन्नाचें हवन व 
उवर्णांच्या गजमुखाचें दान, असा याचा विधि आहे. हें त्रत 
रवा सगराने अश्वमेधाच्या वेळीं व रुद्राने त्रिपुरासुराच्या 
वधप्रसंगीं केलें होतें. ब्रताचें फळ -- सर्व विध्नांचा नाश व 
कार्यसिद्धि. [च. व. चि; क्र. क. त. ] 


आबिघ्च विनायक अविध्नव्रत पाहा. 


आविद्या (१ ) ' असत्प्रकाशनद्षक्तिरविद्या ' -[ असत्‌ पदा” 
( | ध्या शकाशनाची शक्ति म्हणजे अविद्या होय. 
बिक्ेप. आ र.) हिं दोन काये आहेत - आवरण अ 

_ हवेरण म्हणजे आत्मस्वरूपावर पडदा टाकणें 
नी विक्षेप म्हणजे त्यावर दुसर्‍या वस्तूचा आरोप करणें. 
व वद्वळाच अज्ञान असेंहि म्हणतात. पाहा -- माया 
अज्ञान. ् 


(२) 


ही विधात्याच्या छायेपासून निर्माण झाली. हिचं 


खंड पहिला 


तामिस्र, अंधतामिस्न, तम, मोह व महामोह, अशीं पांच पर्वे 
आहेत. [ भाग. पु. ३. २०. १८] 


भाद्र० वद्य ९ मीस हें नांव आहे. या 
धवा नवमा & गद 

दवशीं स्वतःची माता अथवा कुटुंबांतील 

अन्य कोणी स्त्री अहेवपणीं ( सधवा ) मृत जझ्ञाली असल्यास 

तिचें श्राद्ध करतात ( नि. सि. २. १५४ ). यांत ब्राह्मण- 
भोजनाप्रमाणे सुवासिनीलाहि भोजन घालण्याची रूढि आहे. 


आब 


डा. 


अविधेय पृथ्वीच्या खालचा सातवा नरक. | वायु. पु. 


१०१-१७९ ] 


अ -_  तिथिब्रत. भाद्र० शु. १२ श्ीस दिव- 
बेयाग द्वादशी गौरी, ब्रह्म-सावित्री, विष्णु-लक्ष्मी 

१  सूर्य-निक्षुभा यांची पूजा करगे, असा याचा विधि आहे. 
ह.त्र.] 


भअवियोग व्रत तिथिब्रत. हें केवळ स्त्रियांसाठी हे 
खि श॒. २ येपासून प्रारंभ. ३ येस तांदुळाच्या 
ठाच्या शिव-गौरींच्या प्रतिमा बनवून त्यांची पुजा व 
पायसभोजन असा याचा विधि आहे. ब्रतावधि एक वर्ष 
मत्येक महिन्यांत या तिथोस वेगवेगळ्या नांवांनी व पुष्पांनी 
पजा करतात. 1 हे. ब्र. ] 


रा प गांतील द्य त स् 
घे [दशाह यागांतील ९० व्या दिवसाचे नांव. 
वाक्य दवादशाह यागांती | र 

या दिवशीं घडणाऱ्या चुकांबद्दह अवाक्ष 


वोलायचें नसतें. [ हि. ध. ] 


आषघि बेक सत्यासत्य, धर्माधर्म, बरेवाईट, इ प्रतियोगी 
भे पदार्थांमधील भेद न समजणें. दोन पदार्थांतील 
समजण्यास त्या पदार्थांचे पृथक्‌ स्वरूप समजावें लागते 
'वेरून आत्मा व अनात्मा यांचें स्वरूप व त्या दोहोंतील 
को चें अज्ञान म्हणजे अविवेक होय. तो अभिमानाला 
भूत होतो. पाहा - अज्ञान, अभिमान. [ब्र. सि. मा. ] 


आबेहत्र अत्रिकुलांतला एक मंत्रद्रष्टा. [प्रा. च. को. ] 


ञ्‌ अती 
वेज्ञात प्लक्षद्रीपांतील एक वर्ष. [ भाग. पु. ५. २०- 9 ] 


२८१ 


क _ उवेस्ता 
२८ नरकांपैकी एक नरक. याला खाली कांही 
आधार नाही. खोटी साक्ष देणारे तसेंच दान व 
द्रव्यविनिमय यांच्या बावतींत खोटेपणा करणारे लोक या 
नरकांत खाली डोकें, वर पाय अश्या अवस्थेंत यातना भोगतात 
व अंतीं पर्वत-शिखरावरून त्यांचा कडेलोट केला जातो. 
[ भाग. पु. ५. २६. २८ ] 


(: का... 
वा 


भै क्षत्रिय पुरुष व वैश्य स्त्री यांची अधर्मसंतति 
वार [हि.ध.] 


- _ एक इष्टि. हिच्यांत अग्नि व इतर देवता यांना 
अवा प्रोडाश देतात. राजसूय यागाच्या वेळीं राजा ही 
इष्टि करतो. पण कांही आहुतींच्या फरकानं ब्राह्मणहि ती 
करू शकतो. [हि. ध. ] न 


अ प्राचीन इराणचा व पारक्षी लोकांचा धमंग्रंथ- 
बस्ता परश्ियांतील गवर नांवाने ओळखल्या जाणार्‍या 
लोकांचाहि हा धर्मग्रंथ आहे. इराण देश हें पार्यांचें मूळ 
वसतिगृह होय. झरतुष्ट्र हा त्यांचा प्रेषित तिथेच उदयाला 
आला. त्याने सनपु्वे ६०० च्या सुमारास आपला धार्मिक 
संदेश तिथल्या लोकांना दिला. त्याने लोकांना जे उपदेश 
वेळोवेळी दिले, त्यांचा संग्रह म्हणजे अवेस्ता होय. 

अवेस्ता याचा मूळ अर्थ पवित्र ग्रंथ असा आहे. झंद या 
शब्दाचा अर्थ अवेस्ताग्रंथावरचें पहलवी भाष्य किवा विव- 
रण ग्रंथाला जसें अवेस्ता असें नांव आहे, तसेंच ज्या भाषेंत 
हा ग्रंथ लिहिलेला आहे, तिलाहि अवेस्ता असेंच म्हणतात. 
अवेस्ता हा शब्द पहलवी भाषेंतील अविस्ताक किवा अपस्ताक 
या शब्दांपासून निघाला आहे आणि वरील दोन शब्द उपस्ता 
या शब्दापासून निघाले आहेत. त्यावरून अवेस्ता शब्दाचा 
अर्थ मूल ग्रंथ असा होऊं शकेल. दुसरी उपपत्ति अपस्तान 
( विश्‍वास ) या शब्दावरून लाविल्यास अवेस्ता म्हणज 
एकमेव प्रमाणभूत ग्रंथ असाहि त्याचा अर्थ होऊं शकतो. 

सध्या उपलब्ध असणारा अवेस्ता हा ग्रंथ मूळच्या एका 
बृहत्काय ग्रंथाचा केवळ एक भागमात्र आहे. इराणी परंपरा 
सांगते, कौ मूळच्या अवेस्त्यामध्ये २१ नस्क व १००० हुन 
अधिक प्रकरणें होतीं व या ग्रंथाची निर्मिति अकभेनिय 
काळांत (सनपूर्वे ५५८ ते ३००) झाली. हा ग्रंथ मुळांत 
गायींच्या कातड्यावर लिहिलेला होता 

तवरी व मसूरी हे इतिहासकारहि वरील परंपरेला पुष्टि 
देतात. प्लिनी नामक रोमन पंडित तर म्हणतो, की झरतुष्ट्रानें 
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"एकूण २० लक्ष ग्रंथ रचला होता. पहलवी भाषेतील 
दिनक्रते व पशियन भाबेंतील रिवायत या दोन ग्रंथांत 
अवेस्त्याच्या या विशालत्वाबद्दल वरीच माहिती दिलेली आहे. 

अकमेनियन राजांच्या अंमलांत अवेस्त्याचें श्रद्धापूर्वक 
रक्षण होत होतें. झरतुष्ट्राचा आश्रयदाता विस्ताइप याने या 
ग्रंथाची एक प्रत पसिपोलिस येथील आपल्या दप्तरखान्यांत 
“ठेवली होती. विटांवर कोरलेली दुसरी एक प्रत समरकंद 
येथील अग्यारीच्या खजिन्यांत ठेविळेली होती. पण सिकंदराने 
केलेल्या स्वारीच्या धामधुमींत या दोन्ही प्रती नाश पावल्या. 
'सिकंदराच्या मागून तिथ्रे सेल्यूकसचा व त्यानंतर पथियनांचा 
अंमल सुरू झाला. त्या कालखंडांत या ग्रंथाची त्याहन अधिक 
हानि झाली. 

तथापि अशाहि परिस्थितींत अवेस्त्याचा कांही भाग इराण- 
मधल्या कांही झरतुष्ट्री धामिक लोकांना मुखोद्गत होता. 
यांशिवाय त्याचीं कांही प्रकरणें इतस्तत: विखरलेल्या अवस्थेत 
'पडून होतीं. या सर्व मुखोद्गत व विखरून पडलेल्या ग्रंथाचें 
संकलन करण्याचा प्रयत्न इ. स. च्या तिसर्‍या शतकांत झाला. 
तीच परंपरा सस्सानियन राजघराण्याच्या संस्थापकाने पुढे चालू 
ठेवली. त्याने राजगुरु तन्सार याच्या हातीं जमविलेलें सर्व 
साहित्य देऊन अवेस्त्याची व्यवस्थित जुळवाजुळव करण्याची 
कामगिरी त्याच्यावर सोपविली. त्याने तें कार्य पुरे केलें. या 
तयार झालेल्या ग्रंथाला मग धमंग्रंथ म्हणून मान्यता देण्यांत 
आली. हें काम दुसरा श्यापूर राजा याच्या कारकीर्दीत (डं 
स. ३०९ - ३७९) झालें. या ग्रंथांत वैद्यक, ज्योतिष व 
भूगोल हे धर्मतर विषयहि समाविष्ट करण्यांत आले. अशा 
प्रकारे तयार झालेल्या या ग्रंथांत २१ नस्क असून त्यांतले २० 
नस्क मूळ ग्रंथाबरहुकूम आहेत. या २१ नस्कांपैकी पहिल्या 
सातांना गाथा, दुसर्‍या सातांना दात व तिसऱ्या सातांना 
हधमाथ्र अशी संज्ञा आहे. 

पहित्या नस्कांत स्तोतयइत, सृत्कर, वत, मानसर, बक, 
वशतग, ह थोक्त व स्पंद या गाथाचा अंतर्भाव होतो. त्यांत 
स्तोतयश्‍त हें फार पवित्र मानलेले आहे. त्याचीं ३ ३ प्रकरणें 
असून त्यांपंकी २२ प्रकरणें पद्यमय आहेत. त्यांची भाषा फार 
प्राचीन आहे. बाकोचीं ११ प्रकरणें गद्यमय व प्रचलित भाषेची 
आहेत. सुत्कर, वशतं, मानसर्‌ व बक यांमध्ये प्रत्येको २२ 
प्रकरणे होतों. पण तीं सर्व उपलब्ध नाहीत. हाथोक्ताची ३ 
प्रकरणें आहेत. 

आचारविधयक नस्कांत | निक्रातम, गनवा, सुरनिगत, 
हॅस्पारम, इ. प्रकरणांचा अंतर्भाव होतो. या सातांवैकी पहिल्या 
यांचांत धर्मवियय्रक कायदे दिलेळे आहेत. शेवटच्या दोन 
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नस्कांत विशवोत्पत्तिविषयक व पौराणिक कथांचा संग्रह 
आहे. फित्रदात या नस्कांत इराण देश व मानव जात यांच्या 
उत्पत्तीची माहिती असून झरतुष्ट्राच्या जन्मापर्यंतचा इतिहास 
दिलेला आहे. 
हंधमाश्र नस्कांत दामदात, नातर, रतदात, पागग, इतग, 
बरीज, कस्किश्रव, विश्‍ताप, अशीं सात प्रकरणें असून त्यांची 
फार नासाडी झालेली आहे. या विभागांत श्रौतविधि, कालाचे 
विभाग, नीतितत्त्वे, विस्ताश्‍्पाला झरतुष्ट्राने दिलेली धर्मदीक्षा 
क झस्तुष्ट्राच्या अर्गास्पविरद्ध झालेल्या लढाया, यांचें वर्णन 
आलेले आहे. 
पण सिकंदराच्या स्वारीने अवेस्त्याची जेवढी हानि झाली 
नाही, तेवढी हानि मुसलमानांच्या स्वाऱ्यांनी झाली. मुसल- 
मानांनी इराण पादाक्रांत केल्यावर इराणी लोकांचा धर्मच्छल 
आरंभिला. जिथे जिथे अवेस्त्याची प्रत सांपडेल, तिथे तिथे ती 
जाळून भस्म करावी, अशीं त्यांनी फर्मानें सोडलीं. अशा 
स्थितींतहि त्या अत्याचारांना तोंड देऊन जे थोडे झरतृष्ट्री 
लोक पशियांत राहिळे व जे पळून भारतांत आले, त्यांनी 
अवेस्त्याच्या ज्या भागाचें जतन केले, तेवढाच काय तो भाग 
आजमितीस उपल्ध आहे. भारतांत आल्यावर पारख्यांनी 
अवेस्ता ग्रंथ पुन्हा लिहून काढला. त्यांतल्या कांही प्रती १३ 
त्याव १४ व्या शतक्रांतल्या असूत त्याच सांप्रत उपलब्ध 
आहत. मात्र कोणत्याहि एका प्रतींत समग्र अवेस्ता एकत्र 
साडला नाही. सांप्रतचा अवेस्ता तटक तटक भाग एकत्र 
केरून तयार केलेला असल्यामळे तो अपूर्ण अवस्थेंत आहे. 
सस्सानियन कोलांतल्या अवेस्त्याचा एक तृतीयांश भाग 
एवढाच तो भरतो. सांप्रतचा अवेस्ता पुढील चार विभागांत 
विभक्त आहे- 
व हा यस्न - (यज्ञ किवा पुजाविधि) हा ग्रंथ प्रामुख्याने 
चम न हत चा आ युवासिक ब्रव्ये यांनी मिश्रित 
इतर देवता यांच्या की या ब. वचि क मुनी 
याचि ७ मग अ न न व अनेक ी विधिविधानें यं 
कस्तोंत ७२ क ल । संख्पेचे प्रतिनिधि म्हणून पारश्य चौ 
क तु द्राचों उपदेशपर वचनें असून त्यांता गाथा 
५. त. या गाथांचों नांवें अहनवइति. उदतवहति, स्पेन्त* 
मैस्यु, वोहुक्था व वार वा हुनवइ त, उदतवहति, 
भाग प्राचीन व 4 इशत अशीं आहेत. अवेस्त्याचा क 
--. _ रवाचा मानला जातो. हा भाग म्हण 
सरदुष्ट्रो धर्माचें प्राचीन स्व हा ती 
स्वरूप हो ष्ट हा सत्यशोध 
साठी घरदार सोडन नि ह काज्वुष्दा हास नंतर 
त्याला असें ज्ञान झाले ह. १. तही वाह कवणा व्य 
ताळ, को अहुरमज्द हाच एकमेव देव आहे. 
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ही या विभागांत झरतुष्ट्राच्या उपदेशाचीं आणखी कांही 
वैशिष्ट्ये दिसून येतात. सत्‌ व असत्‌, चांगलें व वाईट असें 
नेतिक दंद्द किवा द्वैत सृष्ट्युत्पत्तीपासून आहे, असें ज्ञरतृष्ट 
सांगतो. त्याचवरोवर त्याने मानवाचें आचारस्वातंत्र्यहि मान्य 
केलें आहे. त्याच्या मतें या सदसताच्या लढ्यांत मानवाचे 
कतंव्य हें, को त्याने सत्‌ तेवढें ग्राह्य करून ईश्‍वराची सत्ता 
वाढविण्यास व असताविरुद्ध सताला विजय मिळविण्यास 
मदत करावी. झरतुष्ट्र यज्ञ व तपश्‍चरण या गोष्टींना अनुकूल 
नाही. याउलट मानवाने आपली भौतिक उन्नति करुन घ्यावी 
असाच त्याचा उपदेश आहे. त्यासाठी कृषि व गोरक्ष्य 
हींच साधनें व होंच सत्कृत्ये त्याने सांगितलीं आहेत. 
च हा मानव असून न अहुरमज्द हा मित्राने मित्राशीं 
दध १ व नस त्याच्याशीं बोलतो. मानवाला सत्य- 
अनेक विकू यासाठी इशवराने त्याची निवड ,केली, अशा 
वा. ! अनेळयाच्या' या सांगात वाचकाळा कळून येतात. 
हृ ॥ छेद व शेली या तीनहि बाबतींत हा भाग इतर भागा- 
ळा आहे. भाषेच्या दृष्टीने तर तो क्रग्वेदाच्या अगदी 
यतो. 
नवा २ ) बिस्परद क शि विभाग २४ अध्यायांचा ( कदें ) 
अरिष्टयांती पार्या कर्मकांड सांगितलें आहे. शिवाय 
त्यांत भर कात अनेक प्राथनाहि यांत आहेत. यस्न साहि- 
क्षा याचे स हा ग्रंथ तयार झालेला आहे. त्यामुळे यस्ना- 
- "षे महत्त्व कमी मानतात. यांतलीं छोटीं छोटीं प्राथना- 
ठे यी ा उपाध्यायांनीच नव्हे; तर सर्व गृहस्थांनी 
संगीं विशिष्ट तर्‍हेने म्हणायचीं असतात. 
क ह वेडिवीव ् निका शुद्धीच्या नियमांचा प्रति- 
भा लाडे शोऊ होयत व आयव चारा 
पारव्यांच्या प्त आहे. याचे श्र फरगदे ( प्रकरणें ) आहेत. 
गला वन विधींमध्ये यस्त व गाथा यांच्या पठना- 
सजग होलककळ, पठण करतात. दुसर्‍यावर आघात, 
' स्त्री-पुरुषांचे अनैतिक संबंध, गर्भपात, इ. पातका" 
कक, शिक्षा व प्रायशिचत्तें सांगितली आहेत. यांत 
ुळे वें पना समाजांतल्या चालीरीतींची माहिती असल्या- 
झाले या ग्रंथाला ऐतिहासिक दृष्ट्या महत्त्व भाप्त 
साठी क याशिवाय अहुरमज्दाने मानव व पशु यांच्या- 
क्ञाहेळा ६ गो विस्तार केल्याची कथा, त्याचा थिमाशीं 
केथा, री माळा संवाद, हिममृग व जलप्रलय यांच्या 
जोम यांत कमा कं 
विन ना त्या"मत्व'आथता त्येशा या होत. मिश्र, चेद्र, 
सूर्य यांना उद्देशून या छोट्या छोट्या प्राथना 
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आहेत. यांतल्या सीरोज्ञ या प्राथना महिन्याच्या तीस दिव- 
सांच्या तीस अधिष्ठात्री देवतांना उद्देशून रचलेल्या आहेत. 
आफ्रिगान या आश्ीर्वादपर प्रार्थना असून त्या नवस फेडण्या- 
साठी केलेल्या बलिदानानंतर म्हटल्या जातात. यांत्र देवदूत 
किवा मत जीवात्मा यांना आवाहून असते 

(४) यइत -यांत देवतांची स्तोत्रे असलेलीं २१ प्रकरणें 
आहेत. ही यश्‍तें पद्यमय व सामान्यतः अष्टवर्णात्मक आहेत. 
यांत यझत ( देवदूत ) व प्राचीन इराणी वीर यांची प्रक्ंसा 
आहे. यांतल्या ५ व्या प्रकरणांत अनाहित या जलदेवतेची 
स्तुति आहे. ८ व्यांत तिशत्रिय तार्‍्याने अवर्थणाच्या देत्यावर 
विजय मिळविला, त्याचें गुणगान आहे. १० व्यांत मिथाचें, 
१३ व्यांत फ्रावशी या सज्जनरक्षक आत्म्याचे व १४ व्यांत 
वेरेथ्रव्नाचें स्तोत्र आहे. यांतल्या कांही देवता वैदिक 
देवतांना समान अश्या दिसतात. त्यावरून या देवतांची मूळ 
निर्मिति इंडो-इराणी कालांत झाली असावी, असें म्हणतात. 
इतर देवता मात्र निव्वळ इराणो आहेत. या ग्रंथांतल्या कांही 
स्तोत्रांत दुष्ट मांत्रिक व चेटुक करणारे यांना ठार मारण्याचे 
सामथ्ये आहे, असें मानतात. ज्वर, मृत्यु व इतर आपत्ति 
यांचाहि नाश करण्याचें सामर्थ्य या मंत्रांत आहे, अशी पार- 
ह्यांची श्रद्धा आहे. या स्तोत्रांचे सामर्थ्ये मनावर विबावें 
म्हणून यइतें हीं अहुरमज्द व झरतुष्ट्र यांच्या संवादांतून निर्माण 
झालीं आहेत, अशी कल्पना केलेलो आहे. यस्न व यत 
यांमध्ये झरतुष्ट्री धर्माचें उत्तरकालीन स्वरूप दिसून येतें. यांत 
झरतुष्ट्राच्या पूर्वो प्रचलित असलेल्या धर्मातील कांही तत्त्वे 
पुनरुद्धृत केलेलीं आहेत. ह्‌ओम संप्रदायांचेंहि यांत पुनरु- 
ज्जीवन झालें आहे. न 

खोर्द॑ अवेस्ता -- उपासनेच्या दृष्टीने तयार केलेला हा 
मोठ्या अवेस्त्याचा संक्षिप्त सारभाग आहे. यांत चंद्र, सूये, 
अग्ति, जल, खुशिद, आतश, इ. देवांची व देवतांचीं स्तवनें 
आहेत. 

वर जे अवेस्त्याचे विभाग सांगितले, त्याशिवाय पुर्वीच्या 
नष्ट झालेल्या अवेस्त्यांतले कांही भाग पहलवी दाडूमयांत 
आढळतात. त्यांपैकी निरंगिस्तान हा धार्मिक ग्रंथ महत्त्वाचा 
आहे. त्याचे तीन अध्याय आहेत. प्राहंग इ ओईम ऐंवाक या 
नांवाचा आणखी एक ग्रंथ असून तो म्हणजे अवेस्त्यांतील 
शब्द व वाक्‌प्रचार यांचा कोशच होय. 

सस्सानियन राजवंश्ाच्या काळांतच अवेस्ता ग्रंथ दुर्बोध 
होऊं लागला होता. त्यासाठी त्याचें पहळवी भाषेंत भाषांतर 
करण्याची आवश्यकता उत्पन्न झाली. तदनुसार १९ नस्कांचें 
शब्दशः पहळवी भाषांतर तयार करण्यांत आलें. त्यांतला 


अवेस्ता 


कांही भाग सांप्रत उपलब्ध आहे. हें भाषांतर सर्व बाबतींत 
प्रमाणभूत मानीत नाहीत. तरी पण पृष्कळ बाबतींत तो ग्रंथ 
मार्गदर्शक म्हणून मानला जातो. इ. स. च्या १२ व्या शतकांत 
या पहलवी अवेस्त्याचें संस्कृत भाषांतरहि कांही पारशी 
पुरोहितांनी केलें आहे. न 

वेदवाळमयाचें संशोधक व इतिहासवेत्ते यांच्या मतें आर्य 
व इराणी या दोन्ही एकाच मूळ जातीच्या दोन ज्राखा आहेत. 
दोन्हीहि अग्निपूजक व गोरक्षक आहेत. आर्यांचें सर्वस्व म्हणजे 
वेदसाहित्य; त्याचप्रमाणे इराणी लोकांचें सर्वस्व म्हणजे 
गाथा व अवेस्ता हें होय. आर्य इंद्रप्जक होते तर इराणी 
अहुरमज्दाचे पुजक अर्थात्‌ असुरोपासक होते. वैदिक साहि- 
त्यांत असुरांची निदा केलेली आहे; तर ज्ञरतुष्ट्री साहित्यांत 
इंद्राची निदा केळेली आहे. श्री होडीवाला यांच्या मतें क्रग्वे- 
दांत ज्ञरतुष्ट्राचीहि निदा असून त्याला जाळून मारल्याचाहि 
उल्लेख आहे. त्यांच्या मतें क्ग्वेदांतला जरूथ हाच झरतृष्ट्र 
होय. क्र्ग्वेदाचा एक मंत्र पुढीलप्रमाणे अहे--- 

विइवा अग्ने$प दहाराती 
यॅभिस्तयोभिरदहो जरूथम्‌ । 
(क्र. ७. १.७ ) 

अर्थ- हे अग्ने, ज्या तेजाने तू ककंशॉ शब्द करणार्‍या 
जरूथाला जाळलेंस, त्या तेजाने राक्षसांना जाळून टाक. 

त्र. ७.९. ६ व १०. ८०.३ या मंत्रांतहि जरूथाला 
जाळल्याचा उल्लेख आहे. वरील तीनहि मंत्रांवरून कळून 
येते, की जरू्थाला अग्नींत जाळूनच मारळें होतें. पारश्यांच्या 
दिनकर्द, वेहेरामयशत, दाहेस्तन इ. ग्रंथांवरूनहि झरतृष्ट्राचा 
मृत्यु अग्नींत, जळूनच झाला, ही गोष्ट कळून येते. 

पारव्यांच्या धर्मग्रंथांत झरतृष्ट्राला दस्युमा (दस्यु ) व 
दख्युनाम सूरो ( दस्यूंतला विठ्रान्‌ ) म्हटलें आहे. पारशी 
साहित्यांत दस्यूचा अर्थ सन्मानपर आहे; पण वैदिक साहि- 
त्यांत दस्यूचा अर्थ हीनत्वदर्शंक आहे. अवेस्त्यांतळा विस्ताइप 
हाच क्रृग्वेदांतला इष्टाइ१व ( क्र. १. १२२. १३ ) व 
अरजास्प हाच क्रग्वेदांतला क्रज्राश्‍व होय. अरजास्पाचा 
बाप वानदरे मनी हा होता. त्याचा अर्थ निर्भय असा आहे. 
हा शब्द भयमान शब्दाचा अपभ्रंथ आहे. भयमान हाच 
वैदिक त्रघ्ज्ञादवाचा बाप आहे. अवेस्त्यांतल्या गाथांत क्रग्वे- 
दाच्या ऐतिहासिक्र नांवांणीं साम्य असलेलीं आणखीहि कांही 
नांवें आढळतात. अवेस्त्यांतल्या गाथा या क्रग्वेदांतल्या पद्धती- 
वरच निर्माण केलेल्या आहेत. त्यांत वेदिक आचार-विचारांशीं 
साधर्म्य असलेल्या बर्‍याच गोष्टी आढळतात. अवेस्त्यांत बऱ्या- 
च्या वेदिक देवता, विभिन्न उच्चारांनी व विभिन्न रूपांनी 
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घतलेल्या आहेत. कांही वैदिक श्रद्धा आणि परंपराहि स्वीकार- 
लेल्या आहेत. 
अवेस्त्यामध्ये सांगितलें आहे, की वृत्रासुराने वाविळोन 
नगरांतून आर्याना हुसकून लावण्यासाठी अद्विशूर नांवाच्या 
देवीची उपासना केली होती; पण त्या प्रयत्नांत त्याला यक्ष 
आलें नाही. तिथे असेंहि सांगितलें आहे, की फारसचा राजा 
सायरस याने ज्याप्रमाणे तैग्रिस नदीचा प्रवाह रोखून बाविळोन 
जिकलें, त्याचप्रमाणे वृत्रानेहि आर्यभूमीवर अधिकार मिळ- 
विण्याची इच्छा केली होती. एका काळीं वाविलोन नगर 
आर्यांच्या अधिकारांत होतें, हें अवेस्त्यांतल्या गाथांवरूनच 
कळून येतें. 
अवेस्त्यांत वृत्ताला वेरेश्रध्न म्हटलें आहे व इंद्राला त्याचा 
कट्टर इत्रु मानलें आहे. त्रटरर दांतहि तीच गोष्ट आहे. क्रग्वे- 
दांत ( १. ५२. ५ ) त्रित असतें एक नांव येतें. हा त्रित असु- 
रांचा घोर शत्रु होता. अवेस्त्यांत तोच ४रेतन या नांवाने पूज्य 
मानला गेला आहे. इराण्यांची ती प्राचीन देवता आहे. ज्या 
मंत्रांत त्रिताचा उल्लेख येतो, त्याच मंत्रांत वळनामक असु- 
साच्या बवाचाहि उल्लेख आहे क्र्ग्वेदांतला हा वळ म्हणजेच 
बाविलोनचा अधिपति बेल होय, असें रे. वानर्जी म्हणतात 
( आर्यन विटनेस्‌ ). अवेस्त्यांत अग्निपजेचे विद्षाद उल्लेख 
नाहत अग्नि ही इराण्यांची प्रिय देवता आहे. आतर या 
नांवाने ते तिची पूजा करतात.. पक्या आणि भारत या 
दोन्ही ठिकागीं पारश्यांचीं अशीं अनेक अग्निकुंडे आहेत, 
का ज्यांतला अग्नि आजवर शेकडों वर्षे अविच्छिन्न प्रज्वलित 
ठवळळा आहे. अवेस्त्यांत सोमाला हृओम म्हटलें आहे. 
इराणी छोक मित्राला मिश्र, वहणाला वरण, असुराला 
हुरू व यातुवानाला ( राक्षस ) यातुमान म्हणतात. 
शकस्त्यांतल्या वृत्तांचें निरीक्षण केल्यास त्यांचे भिन्न 
ऱ्या 1 वी वेळीं लिहिले न गेले, त्याचें अक 
लिहिलेला भाग गद्य गुर हे लि हता असुन क 
भागाला गाथा शिन, नड यवोडयातरहया अता 
ह हणतात. या अष्टाक्षरी वत्तांत रचलेल्या 
आहेत. र 
क या धन गेला, तिला अवेस्तन गावाच 
असून तिचे वत इराणी शाखेची ही भा 
प्रामाण्यनिशचयाचें हें ए वा धा कूल नि 
शोत्मदतया वा... वतर साकत अर झह. ध्व्‌तिं 
८-५ या दोन्ही भाषांतील स्वरांत पुष्कळ साम्य आहे; 
मात्र व ओया स्वरांचे अनेक प्रकार अवेस्तनमध्ये होतात 
ताल नेक प्रकार मध्ये होत 
भस ते संस्कृतांत होत नाही स्त्यांतल्या बर्‍याच व्यंजनांचें 
होत. अवेस्त्यांतल्या बऱ्याच व्यंजनां 
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संस्कृत व्यंजनाशीं ध्वनिसाम्य आहे. संस्कृत स चें अवेस्त्यांत 
ह असे ख्य होतें. वैदिक संस्क्रताप्रमाणें अवेस्तनभापेंतहि 
पुंसत्रीनंपुसक अशा तीन्ही लिंगांचीं, तीन्ही वचनांची व प्रथमादि 
संबोधनान्त आठहि विभकतींचीं रूपें आढळतात. क्रियापदांच्या 
रूवांच्या वावतींतहि दोन्ही भाषांत साम्य आहे. वर्तमान, भूत 
वे भविष्य, हे तीन काल; तसेंच स्वार्थ, आज्ञार्थ, संशयार्थ व 
संकेताथ हे अर्थ आहेत. धातुसाधित नामें व विशेपणें, तसेच 
धातूंचो मूळ ्पेंहि आहेत. 

_ फेरक आढळतो तो वाक्‍यरचनेच्या वावतींत. अवेस्त्यांत 
दोन पोटभापा दिसतात. एक गाथांची व दुसरी नंतरची. या 
दोन्हींमधला फरक वैदिक संस्कृत व विदग्ध संस्कृत यांमधील 
फेरकाप्रमाणे आहे. गाथांची भाषा व वाक्यरचना शुद्ध असून 
नेतरची भावा मिश्र आहे. तिच्यांत वरेच अपम्रष्ट 
शब्द येतात. 

अवेस्तन भाषेच्या मानाने अवेस्तन लिपि ही वरीच नंतरची 
असावी, असें दिसतें. हिच्यांतील अक्षरें सस्सानियन काळांतल्या 
'हेळवी ल्िपींतुन घेतलीं असावीं. ही लिपि उर्दूप्रमाणे उजवी- 
डन डावीकडे वाचायची असते. मूळच्या अवेस्तन लिपी- 
सेबंधीची माहिती अद्यापि उपलब्ध नाही. 
_ टैस्तलिखित अवेस्त्याचा अर्थ लावून त्याचा उलगडा करणें 
टी ग्रंथाकडे पाश्‍चात्य पंडितांचे लक्ष वेधगें, याचें श्रेय 
लि तळू ड्पर्राँ ( इ. स. १७७१ ) या फ़च विद्ठानास 

% पाहिजे. त्यापुढे अनेक विद्वानांनी अवेस्त्याच्या अभ्यासाला 
र की घेतलें. वुर्नोफ, वेस्टर गाड, कधी किर्यी 

पावा ? बार्थोलोमे, वेस्ट, मिल्स, कामम टण ल्ड 

क त्य पंडित अवेस्त्यावरचे अधिकारी समजले जातात. 
वैस्त्यांतील मंत्रांचे कांही नमुने“ 
अषॅम्‌ बोहु वहिइतॅम्‌ अस्ती । 
उदता अस्ती उइता अह्माइ । 
ह्ात्‌ अषाइ बहिइताइ अषॅम्‌ । 
( यस्न ५६.५ ) 
जीवन. - सात्त्विकपणा म्हणजें सर्वोच्च सद्‌्भाग्य (व) 
तील प्रकाश होय. सर्वेश्रेष्ठ अँषच्या प्राप्तीसाठी 
हड सात्त्विक वृत्तीने राहतो, त्याला हा प्रकाश प्रात 
पश्चनांम्‌ अह्यि प£ चनाँम्‌ नोइत्‌ आह्सि । 
हुमतहं आह्यि दुरमतहं नोड अत्ल्यि ! 
हुख्तहं अह्यि दुजसख्तहं नोड... आहि । 


हर्‌शतहं अहित डुज्वररतहं नोइत्‌ अहित । 
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अव्यंग सप्तसो 


स्रओवहं अह्यि अलुभतोइश्‌ नोइत्‌ आह्यि । 
अषओआनो अहि द्रवतो नोइत्‌ आह्यि ! 
अतचित्‌ अह्मात्‌ यथ अपॅमॅम्‌ । 
मनिवो अडहत्‌ निवाइतिळ्‌ ॥ द 
( यस्त १०.१६ ) 
अर्थ - मी पांचांमधला एक आहें, मी पांचांमधला एक 
नाहीं. 
जे सद्विचार करतात त्यांच्यापेको मी आहें, जे कुविचार 
करतात, त्यांच्यापैकी नाही. 
जे सद्ठचन वोलतात, त्यांच्यापैकी मी आहें, दु्वचन वोलणा- 
ऱ्यांपैकी नाही. 
जे सत्कृत्य करतात, त्यांच्यापैको मी आहें, दुष्कृत्य करणा- 
ऱयांवैको नाही. 
जे श्रवण करतात, त्यांच्यापेको मी आहें, श्रवण न 
ऱ्यांपैकी नाहीं. 
मी सज्जनांपैकी एक आहें, दुर्जनांपैकी नाही. आणि असाच 
शेवटपर्यंत आध्यात्मिक सृष्टीचा नाश होईपर्यंत राहीन. 
यो यआम्‌ कारयेंइति हो अषॅस्‌ कारयें इति । 
हो दरनाँम्‌ मज्दयस्तीम्‌ फ़रवाज वुजइतं । 
हो इमाँन्‌ दएनांम्‌ सज्दयस्नीस्‌ फ्रपिन ओइति ॥ 
( वेंदिदाद ३.३१ ) 
अर्थ- जो धान्य पेरतो, तो सात्त्विकपणाची पेरणी करतो; 
व त्यामुळे तो मज्दच्या धर्माचा फैलाव आणि जोपासना करतो. 
[ डौ. मेहेंदळे; श्री. सोनटक्के; म. ज्ञा. को. ] 


करणा- 


3 ८. तिथिब्रत. व्रतावधि एक वर्ष. यांत 
अव्यग सप्तमा दूर्याला अव्यंग अर्पण करतात. अव्यंग 
याचा अर्थ कापसाच्या धाग्यांची सापाच्या कातीसारखी १२२ 
अंगुळें लांब शुभ्र पट्टी. ही सामान्यत: पारड्यांच्या कस्तीसारखी 
असते. अव्यंग हें अवस्ताणमधील ऐव्यंधन या शब्दाचे संस्कृती- 
करण वाटतें. त्याचाहि अर्थ कटिबंध असाच आहे. सूर्यपूजेची 
ही विशिष्ट पद्धति इराणमधून सूर्यपुजक मगांनी भारतांत 
आणली असावी, अथवा पारव्यांच्या धामिक विधींतुन हिंदूंनी 
ती घेतलेली असावी. या ब्रताची कथा दिलेली आहे, ती 
कृष्णपुत्र सांबाचीच आहे. सांवाने आपलें कुष्ट दूर होण्यासाठी 
सूर्याची उपासना केली व त्यानिमित्त शाकद्वीपांतून (इराण) 
मग नांवाचे ब्राह्मण आणले, अशी कथा आहे (भवि. ब्रा. 
१४२. १-२९). यावरूनहि या ब्रताचा संबंध इराणांतील 
सूर्यपूजेशीं लागतो. या सप्तमीस हस्त नक्षत्र असल्यास विशेष 
महत्त्व असतें (नारद पु. १-११६). | हि. ध. ] 


भव्वट्टग 
_ एक जैन पंथ. आषाढ नांवाच्या एका श्रमणाने 
अव्यद्ट्ग महावीरानंतर चौदा वर्षांनी हा .पंथ प्रवतिला. 


श्रमण आणि ईश्‍वर सारखेच होत, असें या पंथाचे मत आहे. 
[ हि. जै. मो. ] 


र तमिळनाडची संघमकालीन कवयित्री. तमिळ- 
डव्नस्यार साहित्यांतली ही पहिली विदुषी व कवयित्री 
होय. तमिळनाडमधळे लोक तिरूवल्लुवरनंतर ' हि्चेच नांव 
घेतात व हिला सरस्वतीचा अवतार मानतात. हिचा 
जन्मकाळ निरिचित सांगतां येत नाही. इ. स. च्या पहिल्या 
किंवा दुसर्‍या शतकांत ती जन्मली असावी, असा तक आहे. 
दंतकथांवरून कळतें तें असे, कौ ही भगवान्‌ व आदि या 
दंपतीची कन्या होती व कावेरीच्या उगमाजवळच्या थगादुर 
या गांवीं हिचा जन्म झाला होता. 

ही आईबापांची ज्येष्ठ कन्या होती. जन्मतांच त्यांनी हिचा 
त्याग केला व ती एका गायकदंपतीच्या हातीं लागली. त्या 
जोडप्याने तिचें पालनपोषण केलें. वालपणींच तिला प्रतिभेचे 
देणें लाभलें व आपल्या कवित्वाने ती भल्याभल्यांना चकित 
करूं लागली उपवर झाल्यावर तिच्या लग्नाचे वेत सुरू झाले; 
पण आजन्म कुमारी राह- 
ण्याच्या निर्धाराने तिने ते 
मोडून काढले. मग एक 
दिवस ती घरांतून निघाली 
आणि अधिकमान नेडुमान 
अंजि या राजाच्या दर- 
बारांत गेली. तिथे बराच 
काल राहिली. राजा तिचा 
मोठा आदर करी. तिनेहि 
राजाच्या पराक्रमावर अनेक 
परद्ये लिहिलीं. तिच्या ज्ञाना- 
वर व तीक्ष्ण बुद्धीवर 
राजाचा विश्‍वास होता. 
एकदा तर त्याने तिला 
आपली राजदूत बनवून 
कांचीच्या दरबारांत पाट- 
विले. अव्वेय्यारने आपल्या 
पद्यांतुत अनेक प्रश्‍नाची 
उत्तरे काव्यमय  शोलींत 
दिलीं आहेत. जगांत मधुर काय ' या प्रश्‍नाचें ती पुढील- 
प्रमाणें उत्तर देते -- 


अव्वेय्यार 
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भारतीय संस्कृति कोळ 


“ एकान्त मधुर असतो. त्याहून मधुर दिव्य कादंबरी. 
त्याहून ज्ञानी पुरुषांचा सहवास. पण सर्वांत मधुरतम म्हणजे 
स्वत:ला अहनिज् ज्ञानसाधनेंत निमग्न करणें. ' 

सेरमानशीं झालेल्या युद्धांत अंजिराजा मारला गेला. त्या 
गोष्टीचें अव्वेय्यारला परम दुःख झालें. पुढे कांही काल तिथेच 
राहून त्या राजाच्या पुत्राला तिने नीतिशिक्षण दिलें. मग ती 
तिथून निघाली व जन्मभर भटकत राहिली. तिला त्या 
पुढच्या आयुष्यांत अनेक संकटांना तोंड द्यावें लागलें. 
त्याविषयींच्या कितीतरी आख्यायिका तमिळनाडमध्ये प्रचलित 
आहेत. चेर, चोल व पांड्य या तीन्ही राजांच्या दरवारांत 
तिला मातमरातव मिळाला. पुरनानूरु या काव्यसंग्रहांत 
अव्वय्यारच्या ; पदांचा संग्रह केलेला आहे. तमिळनाडमधलीं 
मुलें तिच्या नीतिपर कवितांनी तमिळकाव्याचे पाठ सुरू 
करतात. तिने मानवजातीला पुढील संदेश दिला आहे -- 

दान करण्याची इच्छा धर. क्रोध आवर. कोणी दानधर्म 
करीत असल्यास त्याच्या आड येऊं नको. जवळ असेल तें 
फोडूं नकोस. श्रमांत कसर करू नकोस. संख्या व अक्षरे 
यांच्याकडे दुलंक्ष करूं नकोस. भिक्षा मागणें ही गोष्ट लाजिर- 
वाणी समज. ' [ त. सा. सं.; महेशनारायण; म. ज्ञा. को. ] 


अशून्य शयन व्रत १ तत. आपाढ कृ. २ पाचन 
ब्रतावदि व क अ दाद गह डय र 
बे चार महिने. यांत विष्णु-लक्ष्मींच्या मूर्ती मंचकावर 
स्थापून त्यांची पुजा करतात. प्रार्थनामंत्र असा-- 
लक्ष्म्या न शून्यं वरद यथा ते शयनं सदा । 
शय्या ममाप्य्ञून्या उस्तु तथा$त्र मधुसुदन ।। 
गगह ( कृत्यरत्नाकर ) 
वावक पुसू न विष्णो ! जशी तुझी शय्या लक्ष्मीविर- 
नाही, तशीच माझीहि शय्या पत्नीविरहित नसो. 
कट विकि सौभाग्य व पुरुषांना भार्येचा अविरह 
हाता. तेलगणांतल्या एका शिलालेखांत (इ. स. १२७६ ) 


एका ढे 
न्या काकतीय सेनापतीची पत्नी कुप्पांबिका हिने हें त्रत 
ल्याचा उल्लेख आहे. [ ह. ध. ] | 


अशोक (१) (३०४-२३७ सनपूर्व) हा चंद्रगुप्त मोर्यांचा 
गाठू आणि विदुसाराचा पुत्र होय. बिडुसाराला 


१६ राण्या 

कारांनी वीक १०१ पुत्र होते, ही गोष्ट सवे इतिहास" 

सुभद्रांगी नामक हाल आहे. जेन परंपरेप्रमाणे अशोक हा 
राणोचा पत्र 


परेप्रमाणे बिदुसाराच्या १०१ पुत्रांत सुमन (किंवा 


खंड पहिला 


सुसीम) हा ज्येष्ठ पूत्र होता. पण सुभद्रांगीच्या मतांत आपला 
पुत्र युवराज व्हावा, अक्ली महत्त्वाकांक्षा उत्पन्न झाली. त्या 
दृष्टीने तिने कारस्थानें सुरू केलीं. त्या कामीं विदुसाराचे 
दोन मंत्री तिळा अनुकूल झाले. विदुसार वयोवृद्ध झाल्यावर 
त्यांच्या कारस्थानाला जोर चढला. अखेर राजाची मरण- 
घटिका जवळ आली. सुमनाच्या हातीं राज्य देऊन त्याला 
प्राणत्याग करावयाचा होता. पण त्या वेळीं सुमन एका 
मोहिमेवर गेला होता. ती संधि साधून राधागुप्त नांवाच्या 
एका मंत्र्याने अशोकाला राजापुढे उभें करून म्हटलें -- 
कालाच साम्राज्याचा उत्तराधिकारी करा. सुमन परत 
आल्यावर आम्ही त्याच्या हातीं साम्राज्याची सत्ता सोपवू. ' 
निरुपाय म्हणून विदुसाराने ती विनंती मान्य केली, 
ऱ्य मरण पावला व अशोक सम्माट्‌ झाला. त्याने राधा- 
एम्ताळा आपला मुख्य प्रधान नेमलें. ही वार्ता तक्षशिलेंत 


सम्राट अशोक 


डा समजली. त्याला या वार्तेने क्रोथ आला. ब त 
झपा पल्या हक्काचे साखराज्य हस्तगत करण्यासाठी तं 
त्याने ए तिकडून परत फिरला. पण अश्लोक सावध होता 
प्रकारे षड्यंत्र निर्माण करून सुमनाचा कांटा काढला. अशा 
अशोकाने आपला एक प्रबळ शत्रु नाहीसा करून 
कही व लि पक्के केलें. त्याचा राज्याभिषेक मात 

"तीनंतर पुढे चार वर्षांनी झाला. 

अशोकाला साम्माज्याचा लाभ होण्यापूर्वी तो तक्षशिला १ 


साम्राज्य 
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अथोक:ः 

उज्भथ्रिनी येथे प्रशासक म्हणून काम करीत होता. पाटलि- 
पुत्राच्या साम्माज्यांतलीं हौ दोन महत्त्वाचीं केंद्रे होतीं 
अशोकाने राज्यकारभाराचा अनुभव इथेच घेतला आणि त्या 
दोन प्रदेशांचा राज्यकारभार सुव्यवस्थित चालविला. यानें 
काइमीर प्रांत जिकून तिथे श्रीनगर नांवार्चे शहर वसविले, 
असें कल्हण सांगतो. 

सनपूर्व २६२ सालीं अशोकाने कलिंग देशावर स्वारी केली. 
त्या काळचा कलिंग म्हगजे आजचा ओरिसा प्रांत होय. कलिंग- 
राजा शूर होता आणि चतुरंग दळाने समथ होता. त्याची 
प्रजाहि निष्ठावंत होती. अशा या प्रवळ राज्यावर अशोकाने 
आत्मविशवासपूर्वक धाड घातली. कलिंगाने मोठ्या घेर्याने 
त्याला टक्कर दिली; पण अखेरीस त्याचें सामर्थ्यं कमी पडले 
आणि अशोकाचा विजय झाला. या विजयाने एक मोठा प्रदेश 
अशोकाच्या साग्याज्याला जोडला गेला. हें कलिंगयुद्ध महाघोर 
झालें. “या युद्धांत एक लक्ष कलिंग वीर धारातीथी पडले, 
दीड लक्ष अशोकाचे केंदी झाले आणि युद्धजन्य रोगराईने 
लक्षावधि माणसें मृत्युमुखी पडलीं, असें अज्नोकाच्या चौदाव्या 
शिलालेखांत नमूद केलेलें आहे. याच प्रमाणांत अशोकाच्या 
सैत्याचीहि कमीअधिक हानि झाली असली पाहिजे. 

या अपरिमित मानवसंहाराने शेवटीं अ्योकाला पश्‍चात्ताप 
झाला. तो युद्ध या प्रकारालाच विटला. ' यापुढे आपण युद्धा- 
साठी हातीं शस्त्र धरणार नाही, ' अशी त्याने प्रतिज्ञा केली. 
अक्षोकाचा हा खेद आणि पदचात्ताप त्याने आपल्या शिला- 
लेखांत कोरून ठेवला आहे. 

कलिगावर स्वारी करण्यापुर्वीच अशोक हा बोद्ध धर्माच्या 
प्रभावाखाली आला होता. त्याच्या दरबारीं वौद्ध भिक्षूंचे 
बरेंच वजन होतें. बौद्ध धर्माचा सवेत्र प्रसार करण्याची महत्त्वा- 
कांक्षा त्यांनीच अशोकाच्या मनांत रुजविली होती. बुद्धाचा 
धर्म जगभर प्रसारित करायचा तर त्याआधी आपल्या 
सभोवतालच्या बौद्ध धर्माला विरोधी असलेल्या राजांचा पाडाव 
करणें जरूर आहे, असें अशोकाला वाटलें. कलिंग राजा वैदिक 
धर्माचा कट्टा अभिमानी होता. शिवाय तो पराक्रमीहि होता. 
त्याला पराभूत केल्याने बौद्ध धर्माला तें राज्य मोकळें मिळेल, 
या उद्देशानेच अशोकाने ही स्वारी केली होती. या विजयामुळे 
त्याची शक्ति वाढली. जिकलेल्या कलिंग देशाचा राज्य- 
कारभार तिथल्या प्रजेला सुखावह होईल, अश्याच प्रकारे त्याने 
तिथली राज्यव्यवस्था केली. एकूण साम्पाज्यांतील सवच प्रजेचे 
त्याने पुत्रवत्‌ पालन केलें. 

अशोकाच्या जीवनांतील घटनांचा कालक्रम श्री. मुकर्जी 
पुढीलप्रमाणे दाखवितात -- 


अश्लोक २८ 
सनपूवे ३०४ जन्स. 

व २७४  सिंहासनारोहण. 

न २७० राज्याभिषेक 

भे २६५ अक्ोक वुद्धःञ्पासक झाला 

» २६२  कालिंगयुदध, 

,, २६० वोधगयेची प्रथम तीर्थयात्रा. 

२५७ १४ दिलालेखांच्या द्वारा धामिक आज्ञांची 
घोषणा; आजीविक संप्रदायाला गुहांचें 
दान. 

री २५६ कोणागमनचा स्तूप मोठा केला. 

क २५३ तृतीय वौद्ध परिषद्‌. 

र २५० वौद्ध तीर्थांची यात्रा व कोणागमनस्तूपा- 
जवळ एक स्मारक स्तंभ उभा केला. 

द २४३ स्तंभ लेखांत धामिक आज्ञा. 

व २४० राणी असंधिमित्रेचा मृत्यु व तिष्यरक्षि- 
तेशीं विवाह. 

२३७ मृत्यु. 


अश्ोकाचें साम्प्राज्य अत्यंत विश्याल होतें. दक्षिण भारताचा 
कांही भाग सोडला, तर सवे भारतवर्ष त्याच्या छत्राखाली 
होता. बलुचिस्तान, अफगाणिस्तान, दक्षिण हिंदुकुश, सिंध 
कादमीर खोरे, नेपाळ, हिमालयाचा सखल प्रदेश आणि 
आजच्या मद्रासपर्यंतचा भाग, एवढी त्याच्या साम्राज्याची 
व्याप्ति होती. एवढ्या मोठ्या साभ्ग्राज्याचा कारभार राज- 
धानीच्या केद्रांतून चालविणे अशक्य होतें. हें जाणून त्याने 
राज्यव्यवस्थेच्या सोयीसाठी साम्याज्याचे प्रादेशिक विभाग करून 
त्यांवर प्रशासक नेमले. हे प्रदेश दोन प्रकारचे असत एक 
राजकारणाच्या दृष्टीने महत्त्वाचा व दुसरा सामान्य. मोठ्या 
प्रदेशावर प्रशासक म्हणून राजघराण्यांतलांच एखादा पुरुष 
नेमला जाई. या प्रश्षासकांना कुमार म्हणत. दुसर्‍या प्रकारच्या 
प्रांतांवर सामान्य श्रेणींतल्या कर्त्या पुरुषांची नेमणक होई 
अशोकाच्या साम्म़ाज्यांत पहिल्या श्रेणीचे चार प्रांत होते - 
तक्षशिला, सुवर्णगिरि, तुपालि आणि उज्जयिनी; हे चारी 
प्रांत कुमारशाासित होते 

अशोकाच्या जिलालेखांवरून भारताबाहेरच्या कित्येक 
देशांशीं त्याचे राजकीय संवंध असावे, असें दिसतें अशोकाचें 
साम्राज्य विस्तीर्ण असल्याने त्याच्या राज्यांत सगळीकडे एक- 
सारखी राज्यपद्धति नव्हती. अधिराज्याचा नाममात्र अधिकार 
स्वत:कडे ठेवून त्याने कांही प्रांतांना व जमातींना अंतर्गत पूर्ण 
स्वातंत्र्य दिलें होतें 

सिहासनावर बसल्यानंतर आठ वर्षांनी अशोकाने बौद्ध 


भारतीय संस्कृति कोश 


धर्माचा स्वीकार केला. हा नवा धर्म स्वीकारतांना तो प्रथम 
* उपासक * व त्यानंतर ' ज्ासनदायाद ' झाला. ' अडीच 
वपहिन अधिक काल मी उपासक होतों, असें त्याने एका शिला- 
लेखांत लिहिले आहे. आपण स्वीकारलेल्या धर्माचा सवंत्र प्रसार 
व्हावा, अशी आकांक्षा त्याने धरली व त्यासाठी देशोदेशी 
धर्मप्रचारक पाठविण्याची योजना केली. धर्मप्रचारासाठी 
वाहेरच्या देशांत धर्म-प्रचारक पाठविण्याची कल्पना मुळांत 
भारतीय आहे आणि त्या कल्पनेचा जनक सम्भाट्‌ अश्योकच 

हे, ही गोष्ट आता पाइचात्य पंडितांनीहि मान्य केली आहे 
पुढच्या काळांत ख्त्रस्ति आणि मस्लीम या धर्मांनीहि पर- 
देशांत आपापले धर्मप्रचारक धाडले. पण त्यांच्या आणि 
अशाकाच्या धर्मप्रचाराच्या पद्धतींत जमीन-अस्मानाचें अंतर 
होते. अश्योकाचा धरमंप्रचार सर्वस्वी प्रेम आणि हृदयपरिवतेन 
यांवर अधिष्ठित होता. त्यांत अहिसेला प्राधान्य होतें आणि 
माणुसकीला आवाहन होतें. भारतांतल्या वौद्ध धर्माच्या प्रचार- 
कांनी धर्मप्रचारासाठी कधीहि दास्त्र धारण केलें नाही. जगाच्या 
बर्‍याचशा भागावर अद्योकाने धर्मविजय मिळविला. पण तो 
केवळ हृदयपरिवर्तनाच्या बळावर. वबृद्धाच्या धर्मावरोबरच 
भारतीय विद्या, कला आणि शासनपद्धति त्या त्या देशात 
गल्या. नव्या भारतीय तत्त्वज्ञानाचा सवंत्र जयघोष गाजू 
लागला. 

अशोकाने वौद्धधर्माचाचा स्वीकार केला, तेव्हा वौद्धधमे 
भारतांतहि फारसा पसरला न ता. किंवहुना वुद्धानंतरच्या 
शभर वर्षात बौद्ध संघामध्ये अंतःस्थ कलह माजन राहिल्या 
गुळ त्याचा प्रसार होण्याऐवजी संकोचच होऊं लागला होता 
अशोकाने वौद्ध संघांतळे हे दोघ दूर व्हावे, म्हणन मोग्गलिपुत्त 
तिष्य याच्या अध्यक्षतेखाली एक धर्ममहासभा भरविली. य़ा 
महासभेत देशांत आणि विदेशांतहि धर्मप्रचारक पाठविण्याची 
योजना सिद्ध झाली. त्यासाठी एक हजार भिक्षूंची निवड 
करून त्यांना प्रचारपट्ध तीचें शिक्षणह़्ि देण्यांत आलें 

अशोक आपल्या धर्मविजयाचें कार्य धर्ममहामात्र व धर्म” 
इत या नांवाच्या अधिकारी वर्गाकडन चालवी. अशोकाचा 
डी हट ह या अधिकार्‍यांचे रा व 
क कि, ् जणकरून होईल असें वर्तन करणें, ठा 
जीवन जगणे हा अश नव क 5 कैयांधर्माचे ना पी 
वग बाळ्द वि र काचा मख्य संदेश होता. कर्वीनॉन क 
तो म्हणतो प्रदायाबहदळ वापरलेला नाही. धर्माबद्द 
व क औ. राहणे, उत्तम कांय करणें, दम, दान, सत्य 

न करणे, हा धर्म होय. 


खंड पहिला .. 

तो स्वत: धर्माप्रमाणे वागला. दया, प्रेम व आहिसा या 
गुणविश्षेपांना अनुसरूनच त्याने आपलें साम्ग्राज्य चालविले. त्याने 
माणसांनाच नव्हे; तर पश्नाहि औषध मिळण्याची व्यवस्था 
केली. राज्यांतली प्षुहिसा कायद्याने वंद केली व सदर कायदा 
मोडणाऱ्यास ५० पण दंड ठेवला. पाणपोया व धर्मशाळा 


उघडल्या. दोन दोन हजार मैलांचे रस्ते बांधून त्यांच्या कडेने 
वृक्ष लावले. 


२८९ 


--वप-->_"जयणण<० 


क 


अशोक 


वस्त्राची मदत घेतल्यावांचून धर्मप्रसार केला. त्याच्या कालीं 
भारतांत अनेक धर्मसंप्रदाय होते आणि त्यांच्यामध्ये चुरसहि 
होती. पण अशोकाने त्यांना वाकक्‍्संयम उपदेशिला आणि अन्य 
धर्मांची निदा त्याज्य ठरविली. 

बुद्धचरित्रांतलीं महत्त्वाची स्थळें पाहण्यासाठी अश्योकाने 
धर्मविजयप्रक्रम नांवाची वैभवशाली यात्रा काढली आणि 
प्रत्येक महत्त्वा- 


९0 


जन्ममृत्यूंची नोंद द्द ९७ च्या ठिकाणीं 
भु क. के ली. 2227०. स्तृप, लेख, 
, नाट्यगृहे ००2८ ५४८७ अशोक ल्ल विहार अश्ा 
चेपाठ शाळा क न नि 2 स्वरूपात बृद्धा- 
निर्माण केल्या. कांधार क्टर ज्र के भ चीं चिरस्थायी 
व्यापार वृद्धीच्या १ टी क डि 1, स्मारके उभा- 
योजना आखल्या. नी क रली. अशोक 
आपल्या प्रजेची ९ डी र औन्व्ट्ट् ०७"थ्ट ०८ वये ग डोंगरांवर, गुहेत 
सत्य परिस्थिति मम्तबढ ६ डा ह्म ुा मही किंवा खडकांवर 
फेळावी म्हणन रा जक आपले शिला- 
४ स्वत र राज्यांत ळे दत को रू जि 
हेडे. अजया प्रकारे ठेवीत असे. जिथे 
पे पकार आणि खडक मिळाले 
पी अभिवद्धि नाहीत, तिथे 
साठी झट. त्यानं त्यासाठी 
गोरा हा सस्याटू भव्य स्तंभ 
रताप्रमाणेच उभारले आहेत. 
य ह आजला अशोक आपला 
गोकांनाहि आ राज्यारोहणदिन 
रेणीय डन महोत्सवाने 
योत नवळू न हः साजरा करी. 
तो राजा > त्या दिवशीं 
कैऱ्या आक. कैद्यांची मक्‍तता, 
सजकार शी अपराधी लोकां- 
पा इन व _] वर दया, प्रजेला 
धामिक ह * कांही विशेष 
पुरुष सो ह, सवलती, अशा 
जोकां ९ ता. 


गोष्टी. तादाक्षिण्यादि सद्गुणांचें संवर्धन कसें होईल, याच 

बाबतीत त्याला अहोरात्र तळमळ होती. गदी न) 

ह्‌ शो नोइचाह्यं इतिहासक्रारांनी त्याची कान्स्टंटाइन ् 

विसरले पुलना केली आहे. पण त्या दोघांतला एक फरक 

सः ७ दिसतात. कान्स्टन्टाइनने स्स्रिस्ती धर्माच्या प्रचारा- 
शस्त्रबळ वापरलळें व रक्‍त सांडले. पण अशोकाने मात्र 
भा. से क को. 4 दै 


गोष्टी तो करी. 

अश्योकाला पांच राण्या होत्या- ( १ ) विदिशा (२) 
असंधिमित्रा (ही पट्टराणी होती ) (३) कारुवाकी 
(४) पद्मावती व (५ ) तिष्यरक्षिता. विदिशेपासून त्याला 


महींद्र नांवाचा पुत्र व संघमित्रा नांवाची कन्या अशीं दोन 
अपत्यें झालीं. त्याला चारुमती नांवाची आणखी एक कन्या 


अशोक 


होती. संघमित्रेचा विवाह अगिनब्रह्मा नांबाच्या ब्राह्मण- 
कुमाराश्ीं ज्ञाला होता. चारमतीचा विवाह देवपाल नांवाच्या 
क्षत्रियाशीं झाला. ती नेपाळांत जाऊन मठवासिनी झाली. 
संघमित्रा लंकेंत धमंप्रचारासाठी गेली. तिष्य आणि कुणाल 
असे अद्योकाचे आणखी दोन पुत्र होते. जलोक नांवाच्या 
तिसऱया पुत्राला त्याने काश्मीरचा प्रशासक म्हणून पेमळ, 
हा अशोकापासून फटकून वागे. अश्षोकाच्या मृत्यूनंतर कारमीर 
देश साम्माज्यांतून फोडून त्याने तिथे आपलें स्वतंत्र राज्य 
स्थापलें असें कल्हणाने सांगितलें आहे. दशरथ नांवाच्या 
नातवाला अक्योकाने युवराजपद दिलें व अद्योकानंतर तो 
मौर्य सम्त्राट्‌ बनला. व” व 
अशोकाचे लेख- अशोकाने आपले धामिक आणि त्‌क 
विचार चिरकाल लोकांच्या पुढे राहावे म्हणून भारतांत अनेंक 
ठिकाणीं शिलालेख कोरून ठेवले. त्याचप्रमाणे स्तंभळेख आणि 
गहालेखहि लिहिले. शिलालेखांची प्रथा अश्योकानेच प्रथम 
सुरू केली. पुढच्या सम्त्रा- 
टांनी मग तिचें अनुकरण 
केलें. अशोकाचे हे शिला- 
लेख ब्राह्मी व खरोष्ट्री 
अद्या दोन लिपोंत 
लिहिलेले आहेत. या 
लिपी सांप्रत व्यवहारांत 
नाहीत. मध्यंतरीच्या 
अंधकारयृगांत तर त्या 
प्राय: लुप्तच झाल्या 
होत्या. त्यामुळे हे शिला- 
लेख सांपडूनहि त्यांचें 
वाचन करणें, ही गोष्ट 
अवघड होऊन बसली 
होती. पण जिज्ञासू 
पंडितांनी कालांतराने ती 
लिपि उलगडली. या 
कामांत खटपट करणार्‍या पादचात्य पंडितांत श्री. जेम्स प्रिन्सेप 
हे अग्रगण्य होत. टोपरा स्तंभावरील लेख त्यांनीच प्रथम 
संपुर्ण वाचला. 
अशोकाच्या शिलालेखांचे दोन भाग पडतात. त्याचे एकंदर 
चौदा लेख विशिष्ट क्रमाने लिहिलेले बऱ्याच ठिकाणीं आढ- 
ळले आहेत. त्यांना चोंदा शिलालेख अपे म्ह 


हणतात. हा पहिला 
भाग. अन्य कांही ठिकाणीं फक्त दोन लेख एकत्र आढळतात. 


हा दुसरा भाग होय. चौदा शिलालेख खैवर घाटाजवळ शहा- 


अशोकस्तंभशीयं--भारतीय 
संधराज्याचें प्रतीक 
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वाझगढी या ठिकाणीं सांपडले आहेत. यांत १ ते ११ व रे 
ते १४ असे लेख एका मोठ्या खडकावर असून १२ वा लेख 
थोड्या अंतरावर दुसऱ्या खडकावर कोरलेला आहे क 
चौदा लेखांची दुसरी प्रत हजारा जिल्ह्यांत मानसेरा गांवीं, 
तिसरी मसुरीजवळ कालसी गांवीं, चौथी गिरनार देकाडीन्यॉ 
पायथ्याशीं, पांचव्या प्रतीचा कांही भाग सोपारा गांवीं, सहावी 
प्रत तमिळनाडमध्ये येरागुडी गांवीं, सातवी प्रत ओरिसा प्रांतांत 
धोली या गांवीं (यांत ११, १२व १३ हे लेख नाहीत ) व 
आठवी प्रत तमिळनाडमध्ये जौगढ या ठिकाणीं सांपडली आहे 

विद्वानांच्या मतें हे चौदा श्रिलाळेख असलेल्या जागीं 
अशोकाच्या काळीं मोठीं शहरे किवा त्या त्या प्रांताच्या राज- 
धान्या असाव्या. 

स्तंभलेखांचेहि दोन वर्ग असून पहिला वर्ग सात स्तंभ- 
लेखांचा व दुसरा दुय्यम स्तंभलेखांचा आहे. हे सात स्तंभलेख 
पुढीलप्रमाणे आहेत-यमुनातटाकीं सांपडळेला स्तंभ, फेरोजशहा 
तुगलक याने दिल्लीस आणलेला टोपरा स्तंभ, मेरठ येथील 
स्तंभ, प्रयाग स्तंभ (यावर दोन लेख आहेत ), चंपारण्यांतील 
लोढिया अरराजस्तंभ, तिथलाच दुसरा नंदगड स्तंभ व तिथ- 
हाच रामपुरवा स्तंभ. या स्तंभलेखांच्या जागांचा विचार केला 
म्हणजे असें दिसतें, की हे स्तंभ तीरथक्षेत्रांत किवा त्यांच्या 
मार्गावर उभारलेले होते. 

अशोकाचे गुहाळेख गयेजवळील वरावर व नागार्जुनी 
टेकड्यांत कोरलेले आहेत. सारनाथ व सांची या ठिकाणीं 
त्याचे लवु स्तंभलेख आहेत. म्हैसूर राज्यांतल्या रायच्र 
जिल्ह्यांत म्हस्की येथे त्याचा गुहाळेख असून त्याचें वैशिष्ट्य 
है, को अशोक हें नांव त्याच गुहालेखांत आढळतें. असे एकंदर 
२५ लेख आढळतात. हे सर्व 
तरी प्राकृत भाषेत आहेत. थो 
परत्वें समजावा. 

अशोकाच्या या शिलालेखांवर 
राजाचें असें म्हणणें - अशी इ 
आढळतो. अशोक स्वत:ला ' देवानां 
लाऊन घेत असे. ' देवनां प्रिय ' म 
देवांची कृपा अथवा मर्जी असलेला. ' प्रियदर्शी ! म्हणजे प्रिय 
क तातला लगकि म्र्य करणारा. अशोकाचा आजा 
ला “डव कांही पालि ग्रंथांतून प्रियदर्शी असा 
ढळतो. त्यावरून वाटतें, की अशोकाने आपल्या आजाचें हें 
बिरुद स्वत:साठी घेतलें असावें. 

अशोकाच्या शिलालेखां 
प्रमाणे आहे - 


ल्ख मागधीसारख्या कोणत्या- 
डाफार फरक असेल तो स्थल- 


* देवानांप्रिय प्रियदर्शी 
च्छा आहे ' असा प्रारंभ 
ं प्रिय प्रियदर्शी ' असें बिरुद 
हणजे देवांना प्रिय असलेला, 


पको पहिला शिलालेख पुढील- 


खंड पहिला 


“हा धर्मळेख देवानांप्रिय प्रियदर्शी राजाने लिहविला आहे. 
येथे कोण्याहि प्राण्याचा बलि देण्यांत येऊं नये; अथवा 
समाज भरवू नये. कारण देवानांप्रिय प्रियदर्गी राजाच्या दृष्टीने 
या समाजांत वरेच अनिष्ट प्रकार घडत असतात. तथापि 
कांही विवक्षित प्रकारचे समाज हितावह आहेत, असें 
प्रियदर्शी राजाला वाटतें....... का 

अश्योकाच्या स्तंमळेखांपैको पहिला लेख पुढीलप्र तोणे आरडे - 

“*देवानांप्रिय प्रियदर्शी राजाचें असें म्हणणें आहे- राज्या- 
भिपेकानंतर सव्विसाव्या वषीं हा धमंळेख लिहविला आहे. उत्कट 
धमंप्रेम, उत्कट आत्मपरीक्षण, उत्कट आज्ञाधारकपणा, उत्कट 
पापभीरुता व उत्कट उल्हास हे गुण अंगीं असल्याशिवाय इह्‌ 
व परलोकीं उन्नति करणें दुरापास्त आहे. पण माझ्या शिक- 
वणीमुळे धर्मावहदृलळचा आदर व भमंप्रेम यांची लोकांत वृद्धि 
जाळी आहे व ती दिवसानुदिवस होत दाहीळ आणि माझे 
जिल्हाधिकारी मग ते उच्च, मध्यम वा कानिड दर्जाचे असोत; 
त्याप्रमाणे वागतील व त्यांची वाढ करतील. प्रजेला उत्तजन 
देण्यास ते समर्थ आहेत. आणि त्याचप्रमाणे सगसाध्रेशाति कि 
महामात्रहि समर्थ आहेत त्यांना माझी ही शिकवण आहे ली 
धर्माने पालन करा. धर्माने राज्यकारभार चालवा. धर्माने 
लोकांना सुखी करा व धर्माने लोकहित साधा ...... 

अशोकाने अनेक नगरें व प्रासाद उभारून वास्तुकला व 
द्षिल्पकला यांचा विकास केला. जलाडय, कालवे, रस्ते, विश्राम- 


वि त्स 
री! र्क शट १2१00 
ट्रक. 
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अशोकनिमित गुहा-बराबर पर्वत (गया) 


धामें व रुग्णालये बांधून जनतेच्या सुखसोयींत र नना 
त्याने आपल्या विशाल साम्राज्यांत जी ता पी म कु 
केळी होती, तिच्यांतील व्यापक सिद्धान्त, दुरदृष्टि, सातव क 
आंतरराष्ट्रीय भावना, या गोष्टी आजहि सर्वे जगाला आदशभू 
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आहेत. त्याचें साम्राज्य सत्य, अहिसा व विदवश्ांति या तत्वां- 
वर आधारलेले होतें. अनेक भिन्न जातीच्या व भिन्न धर्माच्या 
लोकांनी परस्परांशीं कसें वागावें, याविषयीं त्याने जे आदेश 
दिलेले आहेत, ते आजच्या काळांतहि धार्मिक व नेतिक 
दृष्टीने शिरोधार्य आहेत. 
_ अक्षोकाचे स्तंभ म्हणजे शिल्पकला व वास्तुकला यांचे अपूर्व 
नमुने आहेत. विस्तीर्ण पहाडांतून ५० टन वजनाचे आणि ५० 
फूट उंच असे अखंड पापाणस्तंभ तोडून काढणें आणि ते दूर- 
दुरच्या जागीं नेणें, हें कल्पनेलाहि थक्क करणारें कठिण काम 
होतें. हे सर्वे स्तंभ बहुधा चुनारच्या पहाडांतून काढलेले असावे. 
हे स्तंभ कलाकौशल्याने परिपूर्ण असून त्यांवरील चमक 
आधुनिक कारागिरांनाहि लहज साध्य नाहो. या स्तंभांच 
शिरोभाग अत्यंत सुंदर असतो. 

अशोक वोद्ध धर्माचा कट्टर अनुयायी असूनहि त्याच्या अंगीं 
सहिष्णुता व उदारता होती. तो स्वतः: भिक्षु बनला नसला, तरी 
त्याने बोद्ध भिक्षूंच्या संत्रांना खूप साहाय्य दिलें. पशूंच्या लढती, 
अतिरिक्‍त मद्यपान व मांसभक्षण या गोष्टी ज्यांत होत असत, 
असे उत्सव त्याने बंद केळे आणि नवीन प्रक्रारचे समारंभ 
( देवतांची मिरवणूक, रोषणाई, प्रदर्शने, इ० ) सुरू केले. 
स्वत:च्या जोवनांतहि त्याने साधेपणा व संयम आणला. 
सर्वे प्रकारचे भोगविलास बंद करून तो धामिक यात्रा करीत 
राहिला. 

अशोकाच्या राजनीतींत मानवधर्माला आणि लोककल्या- 
णाला प्राधान्य होते, हें आपण पाहिलें. पण त्यासाठी त्याने 
शस्त्रसंन्यास करायला नको होता. भारताच्या इतिहासावर 
व राष्ट्रीय जीवनावर त्याच्या राजनीतीचा परिणाम कसा 
आणि काय झाला, याविषयी अनेक इतिहासज्ञांनी आलोचना 
केली आहे. श्री. जयस्वाल यांच्या मतें त्याने इतके ' धमंभीरु' 
बनायला नको होतें. त्याने जर आपल्या पुर्वेजांचें राजकीय 
धोरण चालविलें असतें, तर बिदुसाराच्या काळापर्यंत मौये 
साम्राज्यांत सामील न झालेलीं जनपद राज्ये त्याला आपल्या 
साम्राज्यांत विलीन करून घेतां आलीं असती. तो इराणच्या 
सरहद्दीपासून तों कन्याकुमारीपर्यंत समस्त जंबुद्दीपाचा एकछत्री 
सम्राट्‌ होऊं शकला असता; पण अशोक त्या बाबतींत 
उदासीन राहिला. ती प्रेरणाच त्याच्या अंतरांतून अंतर्धान 
पावली. एखाद्या महंताच्या गादीवर तो बसला असता, तर 
हे सारें ठीक झालें असतें. पण तो बसला मात्र एका साम्रा- 
ज्याच्या सिहासनावर. त्यामुळे इतिहासाला वेगळेंच वळण 
लागलें. 


भारतवर्षात आयसत्तेची स्थापना अशोकाच्या पूर्वीच पुरी 
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होऊन चुकली होती. भारतांतल्या विभिन्न जातीजमाती कालापासून सौंदर्य व उपयुक्तता या गुणांनी मि ज्ये गळ 
आर्यांच्या व्यापक अधिकारक्षेत्रात दाखळ झाल्या होत्या. याची पानें आव्याच्या पानापेक्षा थोडीं लांब व तुकतु 

भारतांत राजनैतिक स्थिरता असतात. याला 
व राजनैतिक एकता निर्माण येशी भुयुव्या 
करणें, ही त्यापुढची काम- फुलांचे वाटोळे घोस 
गिरी होती व इतिहासाने यंतात. भारतांत 
ती अक्योकाच्या पुढे उप- समुद्र किनाऱ्यालगत 
स्थित केली होती. बिवि- हा आढळतो. हिंदूं- 
साराच्या कारकोर्दीपासून प्रमाणेच बौद्ध हि 
साऱ्या राजकीय इाक्‍ती याला पवित्र मान- 
केंद्राभिगामी । (ट्य्यापा- तात. बुद्धाचा जन्म 
7९81) होत चालल्या याच्याखाली झाला, 
होत्या. अशोकाने त्या अशी आख्यायिका 


शक्तींना प्रोत्साहन देऊन अशोकस्तंभ---सौरिआ आहे. 
मगधसाम्राज्य व्यापक व नंदनगड (बिहार) 'पादाघा ता- 
दृढ करून भारताचें राज- दशोको विकसति ' 


नेतिक ऐक्य व स्थैर्य यांच्यासाठी झटायला हवें होतें; पण त्याने २_रमणीच्या लत्ता- 
दिग्विजयाच्या ऐवजीं धर्मविजयाची आक्रांक्षा धरली. त्याचा प्रहाराने याला फुलें 
परिणाम आध्यात्मिक दृष्टीने चांगला झाला असेल कदाचित; येतात, असा कवि- 
पण राजनैतिक दृष्ट्या त्याची ही प्रवृत्त विनाशकारी ठरली. संकेत आहे (सा. अशोक-नर 

भारतीयांच्या स्वभावांत आध्यात्मिक वृत्ति ही सहज आहे. द. ). संस्कृत महा- री 
अशोकाने त्या वृत्तीचे पोषण केलें त्यामुळे देशांतल्या समस्त काव्ये आणि चंपूकाव्यें यांतून याचे उल्लेख येतात. 


९ 
जनतेत राजकीय पराक्रम व राजकौय आकांक्षा निर्माण 
ल्या आध्यात्मिक उन्नतीसाठी 


होण्याच्या ऐवजी आपण आपल 
झटावे, भद्ना प्रकारची प्रवृत्ति वळावळी. जनता राजकीय 


व्ययाला विन्मुख होऊन परमार्थी विचारांना अधिक गोंजारूं 
छागली. र, 


तेवढेंहि काम पुरें केलें नाही, ही इतिहासवेत्त्यांची अशोका- 
डिक्ट्स ऑफ्‌ अशोक ; म. 


(२) एक वृक्ष. 'नास्ति शोको यस्मात ' 
शोक होत नाही, तो अशोक होय ( हलायुध) 


अशोक-मादी 


> ज्याच्यापासून 
' हा वृक्ष पौराणिक रावणाने सीतेला लंकेंत नेल्यावर अश्लोकवनांत ठेवलें होतें. 


खंड पहिला 


मदनाच्या पंचवाणांत याचें फूल आहे. शिवाने मदनाला जेव्हा 
जाळले, तेव्हा तो अशोकाच्या आश्रयाने उभा होता. याचें 
ल॑ प्रेमार्चे प्रतीक मानलें आहे. चेत्र शु. १२ शीला याची 
पुजा करावी, असें ब्रतराज सांगतो. 

वंगालमध्य़रे अशोकपष्ठीच्या दिवशीं स्त्रिया याच्या कळया 
भक्षण करतात. याला दुःखपरिहारक आणि कल्पवृक्ष मानलें 
आहे. एके दिवशीं पार्वेतीने जिवाला याचें माहात्म्य विचारलें. 
शिव म्हणाला, “हा कल्पवृक्ष आहे; याच्यापाशीं तुला ह्वें 
तें माग. ' पार्वतीने एक स्त्री मागितली. ती तावडतोब 
पुढे उभी झाली. पार्वतीने तिळा आपली कन्या मानून अ्लोक- 
सुंदरी असें तिचें नांव ठेविलें. ' तुझें नहुपाशीं लग्न होईल, ! 
असा पार्वतीने तिळा वर दिला (पद्म पु.). 

(३ ) केतुमाल वर्षांतला कुलपर्वत. [ वायु पु. ४४. ४ ] 


3 व काम्य विधि. चेत्र शू. ८ मोस 
अशाक कालका प्राशन पुनर्वसु नक्षत्र आलें असतां 
अशोकाच्या आठ कळ्ांचें प्राशन (भक्षण) करतात. त्य़ाचा 
मंत्र असा आहे- 


त्वामशोकवराभौष्टं मधुमातसमुद्भवस्‌ । 
पिबाभमि शोकपन्तप्तं सामशोकं सदा कुए ॥ 


अर्थ -हे अशयोकश्रेष्ठा, इष्ट फल देणार्‍या व चेत्र मासांत 
उत्पन्न झालेल्या तुजें (तुझ्या कळयांचें) मी प्राशन करीत आहे. 
शोकसंतप्त अशा मला तूं विशोक कर. [नि. सि. ] 


९... तिथिव्रत. हें विशेषेकरून स्त्रियां- 
अशाक त्रराश्र प्रत साठी आहे. ज्येष्ठ, भाद्र किवा 
मार्ग शु. १३ श्ीपासून तीन रात्री हें व्रत करतात. ब्रतावधि 
एकर वर्ष. रुप्याचा अशोक वृक्ष करून त्याची व त्याचबरोबर 
पहिल्या, दुसर्‍या व तिसऱया रात्रीं अनुक्रमें ब्रह्मा-सावित्री, 
उमा-महेश्‍वर व लक्ष्मी-नारायण यांच्या मूतींची पुजा व 
व्रताच्या शेवटीं अशोक वृक्षासह मूतिदान असा याचा विधि 
आहे. फल- व्याधिनाश, दीर्घायुष्य, संपत्ति व संतति यांची 


प्राप्ति. [ हे. ब्र. ] 


न 0. तिथिव्रत. आश्विन शु. १० मो पासून 
अशाक डाढशा प्रारंभ. यांत केशवाची पुजा करायची 
असते. त्या दिवशीं अल्पाहार, एक्रादशोस उपवास व द्वादशोस 
पारणा असा याचा विधि आहे. ब्रतावधि एक वर्ष. फल- 
आरोग्यलाभ व शोकमृकति. [ हे. ब्र. ] 


२९२३ 


अशोकतन्रत 


नेच क तिथिब्रत. फाल्गुन पुणिमा. द्रतावधि एक 
अशाक दणसा दव. पृथ्वी व केशव यांची पूजा आणि 
चंद्राला अर्ध्यंदान. पृथ्वीपुजेंत पहिले चार महिने धरणी, दुसरे 
चार महिने मेदिनी व तिसरे चार महिने वसुंधरा या नांवाने 
तिची पुजा करतात. [ हे. त्र.] 


अशोक प्रति तिथित्रत. आश्विन शु. १ दा. केवळ 
शाक प्रातपदा ह्त्रयांसाठी हेंत्रत आहे. अशोकवृक्षाची, 
त्याच्या रोप्य प्रतिमेची किवा चित्राची पुजा करणें हा याचा 
विधि आहे. फल-दुःखनाश॒ व सौभाग्यप्राप्ति. | हे. जॅ) 


क पटिंदो जेन नाक्षत्र ब्रत. प्रत्येक मासां- 
अशाक राहणा त्रत तल्या रोहिणी नक्षत्रावर उपवास. 
ब्रतावधि दोन वर्षे व तीन महिने. व्रताची कथा अज्ली - 

चंपा नगरींत मघवा नांवाचा राजा होता. त्याची कन्या 
रोहिणी. तिचा विवाह हस्तिनापुरच्या अशोक या राजपृत्राशीं 
झाला. त्या दोघांनी हें ब्रत करून स्वर्गादि सुव्भोग मिळविले. 
[जे. ब्र. वि. सं. ] 


अश्योकत्रत मला कडी शकि लि त्रिरात्रत्रत आहे 
*० शु. १३ शोस याचा प्रारंभ होतो. त्या 
दिवशीं अश्लोकवृक्षाच्या मुळाशी जाऊन संकल्प करतात. 
त्या दिवशीं व दुसऱ्या आणि तिसऱया दिवशों अनुक्रमें नारळ, 
खजुराच्या बिया व द्राक्षे हीं द्रव्ये १०८ संख्येने घेऊन अशो- 
काला १०८ प्रदक्षिणा घालतात. तिसर्‍या दिवशीं नंदोसह 
शिव व राम-लक्ष्मण-सोता यांच्या सुवगंमूर्ती, रुप्याच्या अशोक 
वृक्षाखाली बसवून त्यांची पुजा करतात. प्रार्थनेचा मंत्र 
असा --- 
फ्त्मातृपतीनां च इवश्रूदवशुरयोस्तंथा । 
अशोक त्वं शोकहरो भव सर्वत्र न: कुले ॥ 

अर्थ- हे अशोका, तूं माता, पिता, पति, सासू, सासरा या 
आमच्या कुलांतल्या सर्वांचा शोक हरण करणारा हो. 

या ब्रताची कथा पुढीलप्रमाणे- 

वृत्ताचा वध केल्यावर इंद्राच्या मागे ब्रह्महत्या लागली. तो 
तिच्या भयाने मानससरोवरांत दडून बसला. स्वर्गाचें राज्य 
नहुषाने घेतलें. इंद्रवत्नी शची निराधार होऊन इंद्राच्या 
शोधाला निघाली. त्या वेळीं तिळा भेटून बृहस्पतीने अशोक- 
ब्रताचें माहात्म्य सांगितलें. शचीने तें व्रत केलें. तिची व 
इंद्राची भेट झाली. त्याच्या ब्रह्महत्येचे क्षालन होऊन त्याला 
स्वगर्चि राज्य परत मिळालें. [ व्रतराज ] 


अ<मय्‌ग र्मला 


सर्वे प्राचीन धर्मांत आढळणार्‍या भू-माता व आकाश- 
पिता यांविषयींच्या कल्पना याच काळांतील असाव्या. भू- 
मातेची प्रतिमा सर्वप्रथम मध्याइमय्‌गांत सांपडते. निसर्गातील 
नियमित घडामोडी आणि अद्‌भुत घटना पाहून स्तंभित 
झालेला तत्कालीन मानव संकटकाळीं निसर्गदेवतांची आरा- 
धना क€ू लागला असावा. त्यांच्याशीं वंधृत्वाचे, प्रेमाचें नातें 
जोडून व नृत्यगायनाने त्यांना प्रसन्न करून त्यांचें साहाय्य 
मिळविण्याचा प्रयत्न त्याने सुरू केला. प्राण्यांची चित्रे काढून, 
त्यांच्यावर शरसंधान करून, त्या माध्यमांतून खऱया पशूंवर 
मांत्रिक प्रभुत्व (11981०41 101) मिळविणें हेंहि, त्या वेळच्या 
मनुष्याला साधलें होतें. चामड्याचे ढोल, गांख, इ. वाद्य करणें, 
कवड्या, शंख, शिंपले, अस्थि, यांचीं आभूषणें तयार करणे, 
गोंदर्णे, वृक्षांचीं पाने, साळी व पद्यूंचीं कातडीं, यांचीं पांघरुणे 
तयार करून वापरणे, या गोष्टी तो करीत होता. 

सनपूर्वे २०,००० च्या सुमारास, पृथ्वीच्या इतिहासांतील 
देवटर्चे हिमयुग संपल्यानंतर हत्ती, अस्वले, सांवर, इ. प्राणी 
नामशेष ज्ञाहे आणि मानवाला मांसाचा तुटवडा पड लागला. 
म्हगून त्याने आपोआप उगवणाऱ्या धान्याची पेरणी करून 
धान्योत्पादन सुरू केलें. तं इतके यशस्वी झालें, की त्याला 
इतर गोष्टी करण्यास भरपूर वेळ मिळूं लागला. नवारम- 
युगांतील मानवाने 'आवळी अवम-्दास्ते. घासून घासून अधिक 
तीक्ष्ण व घाटदार केलीं. शेतीसाठी नदीचें खोरे अधिक उप- 
युक्‍त असल्यामुळे तो नदीकाठीं वसाहती करूं लागला. शेती, 
लाकूडतोड, शिकार, शस्त्रनिमिति, इ. कष्टाचीं कार्म पुरुषांकडे 
व घरकार्मे, शेतीची राखण, हीं कामे स्त्रियांकडे, अशी श्रमांची 
विभागणी त्याच काळांत झाली. 

त्या काळांतील मातीचीं भांडी उपलब्ध झालीं आहेत. अन्न 
छ्िजविण्यासाठी लहान व धान्य साठविण्यासाठी मोठीं भांडीं 
प्रथम हातांनी वनवून तीं कच्चींच वापरीत असत. कालांतराने 
चाकाचा उपयोग व भाजणे हे शोध लागले. चाकावरून टक- 
ळीचा शोध लागला असावा. त्यामुळे सृत कांतून कापसाची 
वस्त्र बनविणें दक्‍य झालें. 

त्या कालांत स्त्री हीच कुलप्रमूख मानली जात होती. त्या 
युगांतील मानवांना भूमातेचें महत्त्व पटले होतें. पृथ्वीच्या 
मातृत्वाबरोबरच तिच्या धारिणी व कराल अक्या उभय 
रूपाची कल्पना याच युगांत उदय पावली असावी. 

'बातुयुशाच्या आरंभीं जीं प्रचंड दगडीं स्मारके दफन- 
भूमावर उभारलेली आढळलीं आहेत, तीं अशमयुगांतीळच 
असावीं असें वाटतें. तीं तत्कालीन भानवाच्या जीवनांतील 
व विचारांतीळ परिवर्तन दर्शवितात. त्या काळच्या माणसाला 


भारतीय संत्कृति कोश 


मृत मनुष्यांविषयीं आदर वाट्‌ं लागला होता व मृत्यूनंतरहि 
त्याच्या अन्नपाण्याची व्यवस्था करणें, हें बामिक कर्थव्य वाटूं 
लागलें होते. मनुप्याच्या मालकीच्या वस्तू शवाजवळ ठेव- 
ण्याची प्रथा याच कल्पनंतुन उगम पावली आहे. 

वरील सर्व ज्ञान युरोपांत झालेल्या संशोधनावरून प्राप्त 
झालेलें आहे. भारतांतील अडमयुग नेमके केव्हा सुरू झालें 
यासंवंधी तज्ञांचे अजून एकमत झालेले नाही. भारतांतल्या 
भिन्न भागांत जीं आयुधे व उपकरणे सांपडली आटेत, त्यांचें 
नीट वर्गीकरण अद्याप झालेलें नाही. त्यामळे भारतांतील 
अइमयुगासंवंधी विरे ज्ञान अद्यापि प्राप्त झालेले नाही. 
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उराणाइमयुगीन हत्यारे-- तापीचें खोरें 
( पुरातत्त्व खात्याच्या सौजन्याने ) 


तथापि गंगा, साबरमती, नर्मदा, तापी मह 
' ">. 14 


सव्य नदी, गोदावरी, 
ण ण नलम रि 
कृष्णा, तुगभद्रा, ब्राह्मणी, पेच्नार, पालार, इ. नद्यांच्या खोऱ्यांत 


गारगोटी (तृ॥६(2116 ) व तत्सदश पाषाणांचे परज अनेक्र 
ठिक्रा हीं 1 पडले अ त *; ह ्ि - 
णो सांपडले आहेत. ते बदामी आकाराचे, धारदार; 


र्र मड पवी काकी. 


खंड पहिला 


पण ओवडधोवड आहेत. युरोपांतील अश्मयुगाच्या प्रारंभींचीं 
उपकरणें आणि हे परशु यांत वरेंच साम्य आहे. त्यावरून 
पुराणाइगय॒गांत भारतांत सर्वत्र आदिमानवाची वस्ती होती, 
असें वाटतें. या मानवाने प्रथम पंज.वच्या वायव्य भागांतील 
डोंगराळ प्रदेशांत प्रवेश केला असावा, असें एक अनुमान 
आहे. कांही शास्त्रज्ञांनी दुसरे एक अनुमान केलें आहे, कौ 
भारतीय आदिमानव प्रथम दक्षिण भारतांत उदय पावला 
अ.णि तिथून पहिल्या हिमयुगाच्या शेवटीं पंजाबकडे 
सरकला. 

मध्याइमयगांतडीं छोटीं उपकरणें (शांदा01॥॥15) भार- 
तांत सवंत्र सांपडलों आहेत, पण तीं भूपृष्ठाजवळ सांपड- 
ल्यामुळे त्यांचा कालनिर्णय करतां येत नाही. म्हेसूरमधील 


नवाइमयगीन हत्यारे” नागाजुंनकोडा 
( पुरातत्त्व खात्याच्या सोजन्यान ) 


ब्रह्मगिरी, 
उचली, गजरातमधील लघना 
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पंचमढी येथील महादेव डोंगर, पंजाबमधील सातांपासून घोड्यांची उत्पत्ति होते. 
ज व हिरपूर या ठिकाणीं [सं.इं.डि.] 


अइळ 


सांपडलेलीं उपकरणें मात्र मध्याश्‍मय्‌गीन असादीं. गुजरात- 
मध्ये मानवांचे सांगाडे व प्राण्यांची हाडेंहि सांपडलीं आहेत. 
तिथे नंतरच्या काळांतील अवशेष नाहीत. त्यावरून तिथलीं 
दगडी आयुर्धे अत्यंत प्राचीन असावीं. त्या वेळीं प्रेते 
पुरण्याची चाल होती. म्हेसुर, गुजरात, काश्मीर, इ. प्रदेशांत 
नवाइमयुगीन तीक्ष्ण व घोटीव आयुरवे सापडलीं आहेत. तीं 
गारगोटीचीं नसून उत्तम प्रतीच्या हिरव्या दगडाचीं आहेत. 
तशीं आयुवें भारतांत सवंत्र सांयडतात; पण त्यांच्यावरोवरच 
नंतरच्या काळांतील अवज्लेबहि सांपडले आहेत. त्यामुळे 
त्यांच्या कालनिर्णयाला अडचण पडत आहे. त्या काळच्या 
मानवाला (भारतांतील) अग्नीचा उपयोग माहीत होता, 
मातीचीं भांडीं करतां येत होतीं, तो धान्योत्पादन व पशु- 
पालन करीत होता, असें अनुमान कांही तज्ञांनी केलें आहे. 
पण त्याला सवळ पुरावा अजून उपलब्ध झालेला नाही. 
भारतांत सवंत्र आढळणारा नवाइमयुगीन सस्कंध परशु 
आग्नेय व दक्षिण आलियांतील विस्तीर्ण भूप्रदेशांत कित्येक 
मागसलेल्या जमातोंच्या हाती आढळतो. त्यावरून तो 
ऑस्ट्रिक वंशाशीं संबद्ध असावा आणि ऑंस्ट्रिक वंन्नाचे 
लोक भारतांतील नवाश्‍्मयुगीन संस्कृतीचे जनक असावे, असें 
वाटतें. नारळ, जांभूळ, लिंदू , तांबूल, भोपळा, कापूस, कापड, 
कोंबडा, हत्ती इ. शब्द ऑस्ट्रिक भाया-गटांतूनच भारतीय 
भाषांत आलल आहेत, असें भाषा-शास्त्रज्ञांनी दाखवन 
दिलें आहे न रि 


ब्राह्मगांच्या ओध्वंदेहिकांत आवश्‍यक असा एक 
अश्मा हाड. चितेभोवती प्रदक्षिणा करतांना पाण्याने भर- 
लेलें मडके ज्या दगडाने फोडतात, तोच दगड अश्मा म्हणून 
प्रेतदहनानंतर घरीं आणतात. मृताला उद्देशून दहा दिवस त्या 
दगडावरच तिलांजलि देतात. या तिलांजलिदानाचा सूत्रांत 
उल्लेख नाही; पण रूढि मात्र तशी आहे. मृताचा आत्मा दहा 
दिवसपर्यंत त्या अइम्यांत राहतो, अशी कल्पना याच्या मुळाशीं 
असावा. यालाच अन्य जातींत ' जीवखडा ' म्हणतात. 


घोड्याची उत्पत्ति पुढील सात प्रकारांनी सांगितली 
आहे - 
अमृताद्‌ बाष्पतो वह्लवे देभ्यो$ण्डाच्च गर्भत: । 
सास्नो ह॒यानामुत्पत्तिः सप्तधा परिकीतिता ॥। 
अर्थ -- अमृत, बाष्प, अग्नि, वेद, अंड, गर्भ वसाम या 
पाहा - घोडा. 


अशय 


*अर्वक 


एक प्राचोन मानवगग. उत्तरेस पामौर, दक्षिणेस 
सा कावूल नदी, पूर्वेस आलिंगार नदो व पश्‍चिमेस 
कणर नदी या चतुःसीरमॅत यांचें वास्तव्य होतें. यांच्या शेजारीं 
काविश्यायन नांवाचे लोक राहत होते. ग्रीक साहित्यांत 
अदवकांना एसापिसियन म्हटलें आहे. या प्रदेज्ञांत चार किल्ले 
होते. पहिल्याचें नांव ज्ञात नाही; पग बाकोचे तीन अंडक, 
गौरी व अरिगायन या नांवांनी प्रसिद्ध आहेत. गोरी किल्ला 
ही अदवकांची राजधानी होती. [सि. आ. प. भा. ] 


पुवे भारतांत राहगारी एक प्राचीन जमात. 
अश्वकूट मार्कंडेय व मत्स्य पुराणांत यांचा उल्ळेख आला 
आहे; पण अधिक माहिती नाहीं. 


अठवक्रंद॒ अमृताचें रक्षण करणारा एक देव. [ प्रा. च. को.] 


व (इ. स. शलें शतक) संस्कृत भाषेचा एक महा- 
अश्वधाप कवि. हा कनिष्काचा समकालीन असल्यावहृल 
सर्वांचे मतैक्य आहे. कनिष्क आणि अश्वघोष हीं दोन नांवें 
इतिहासाने जोडून टाकळेलीं आहेत. अश्वघोष प्रथम मगध 
नरेक्याच्या दरबारांत होता. कनिष्काने त्याचा पराभव केल्यावर 
अश्‍वघोषाला तिथून पुरुषपुराळा आणलें व शेवटपर्यंत तो 
कनिष्काच्या आश्रयाने राहिला, अशी आख्यायिका आहे. 

हा मुळचा साकेताचा (अयोध्या) रहिवासी होता. त्याने 
आपल्या आईचें नांव सुवर्णाक्षी असें सांगितलें आहे (सोंदर- 
-नंद) ; पंग बापाचें नांव सांगितलें नाही. हा पुढे बौद्ध वनला 
असला, तरी मूळचा ब्राह्मण होता. विद्यार्थी दशेंत त्याला 
ब्राह्मणी धर्माचें उत्तम शिक्षण मिळालें होतें. तो वेदवेदांगयारग 
होता. महाभारत, पुराणें, दर्शनें, अर्थशास्त्र, नाटचशास्त्र इ 
विययहि त्याने चांगळे अभ्यासले होते, याबद्दल त्याच्याच 
काव्यक्रतींतून पुरावे मिळतात. हिंदु देव-देवतांचे आणि 
पुराणांतल्या कथांचे किजी तरी संदर्भ त्या 
आढळतात. 

विद्या पूर्ण झाल्यावर तो निरनिराळ्या पंडितांशीं खंडन- 
मंडनात्मक्र शास्त्राथ करूं लागला. ' त्याला सोडवितां आला 
नसतां, असा एकह प्रश्‍न नव्हता; त्याने खोडून टाकला 
नसता, असा एकहि आक्षेप नव्हता. ज्याप्रमाणे सोसाट्याचा 
वारा जुनाट वृक्ष मोडून टाकतो, त्याप्रमाणे तो आपल्या प्रति- 
स्प््यांचा पाडाव करीत असे, ' असें त्याच्या तिवेटी चरित्र- 
कारान लिहून ठेवढें आहे. युआन च्यांगने तर त्याला पांडित्यां- 


च्या काव्यांत 


र्य 


भारतीय संस्कृति कोश 


तला प्रतिसूर्यंच म्हटलें आहे. 

पग अश्याहि प्रतिसूर्य पंडिताळा पाव नांवाचा एक 
वृद्ध आणि महापंडित वोद्ध भिक्षु भेटला आणि त्याच्याशां 
वाद जृंपळा असतां अदववबोपाला पराभूत व्हावें लागलें. 
त्याच्याकडूनच मग अदवघोवाने वोद्ध धर्मांची दीक्षा घेतली. 
तो भिक्षु वनला. लवकरच तो नागार्जुन, वसुमित्र, इ. वोद्ध 
पंडितांच्या तोडीचा मानला जाऊं लागला. आपल्या धर्माचे 
नियम तो कटाक्षाने पाळी. तो जसा पंडित होता, तसाच 
सुरेळ गायकहि होता. प्रवचन आणि गायन या दोन्ह 
साधनांच्या द्वारे त्याने वौद्ध धर्माचा प्रचार केला व अनेकांना 
त्या धर्माची दीक्षाहि दिली. त्याची संगीतमय वाणी चाल 
झाली, को रस्त्यावरून जाणारा घोडा देखील आपला 
' फुरफुर ' घोष थांबवून स्तव्ध होई, अद्यो आख्यायिका आहे 
म्हणूनच त्याला “ अश्‍वघोष ' असें नांव मिळालें, असें 
म्हणतात. होनयान पंथाच्या सिद्धान्ताशीं अश्‍वघोषाचे विचार 
मिळते जुळते आहेत. त्यावरून प्रारंभीं महायान व म्‌ळ 
वोद्ध धर्म यांत विद्येपसें अंतर नव्हतें, असें दिसतें. महायान 
पंथाच्या स्थापनेवूर्वी अश्वघोष हा सर्वास्तिवादी असावा. 
पुढे तो महायान पंथाच्या संस्थापकांपैको एक वनला. 
कनिष्काने वोलाविलेल्या चतुर्थ धर्मपरिषदेची संघटना 
त्यानेच केली. तोच तिचा संचालकहि होता. त्याचे विचार 
उदार होते. त्याच्या ' हृदयांत भक्ति आणि करुणा होती. 
तत्कालीन कारागिरांना वृद्धाची मूति घडवायला लावून 
त्याने कलेला धर्मोन्मुख वनविलें. व धर्मकाजासाठी परंपरागत 
संस्कृत भाषेलाच प्राधान्य दिलें. 

अश्‍वघोबाने पुढील ग्रंथ लिहिले आहेत- 

१ वुद्धवरित (महाकाव्य) 

२ सोंदरनंद ( ,, ) 

३ गडिस्तोत्रगाथा (धार्मिक लघुकाव्य) 

४ सूत्रालंकार (कथासंग्रह) 
शारीपुत्रप्रकरण (नाटक ) 
६ महायान श्रद्धोत्पादसूत्र (तत्त्वज्ञानात्मक ग्रंथ ) 
७ वखसूची (वणंव्यवस्थेविरुद्ध वादग्रंथ ) 
या सर्वांत वुद्धचरित्र हें त्याच्या प्रतिभेचे महाफळ आहे. 
उडाभोवती अतिशयोक्त दंतकथांचें जें जाळें निर्माण झाले होतें, 
ह ताडून त्याने शुद्ध व सरस असे वृद्धचरित्र मानवजातीला 
सि णि आस्वाद्य बनविलें आहे. कल्पना, 
था आणि वर्णन या तीर 
त्रिवेणीसंगम झाला आहे. 


हा“ 


ही गुणविज्षेषांचा त्या काव्यांत 
अशवघोपाच्या कोणत्याहि कृतींत 


खंड पहिला 


धर्मपरिवर्तनाचा अदम्य उत्साह दिसून येतो. मतामतांच्या 
जंजाळांत न पडतां माणसाने वृद्धप्रणोत अष्टांगिक मार्गाचे 
अनुझषोलन करून जीवन सार्थकी लावावें, असा त्याचा आग्रह 
आहे. वृद्धाचा संदेश त्याने रसाळ करून जनतेच्या हृदयापर्यंत 
पोचविला , हें त्याचें महत्कार्य होय. 
गहन तात्त्विक सिद्धान्त दृष्टान्ताने विशद करून सांगण्याची 
त्याची हातोटी विलक्षण आहे. निर्वाणाची कल्पना त्याने 
पुढीलप्रमाणे सांगितली आहे- 
दीपो यथा निवृंतिमभ्युपेतो 
नैवार्वान गच्छति नान्तरिक्षम्‌ । 
दिशं न कांचिद्दिदिशं न कांचित्‌ 
स्नेहक्षयात्केवलमेति ज्यान्तिम्‌ ।॥। 
(सोंदरनंद १६. २८) 
अर्थ -- दिवा विजला की तो पृथ्वीवरहि जात नाही आणि 
अंतरिक्षांतहि जात नाही. कुठल्या दिशेलाहि जात नाही 
आणि कुठल्या विदिशेलाहि जात नाही. तर तेल संपल्यामुळे 
केवळ ( जिथल्या तिथे ) श्ांत होतो. 
अशवघोषाने आपली काव्याची प्रेरणा वाल्मीकोच्या रामा- 
यणाकडून मिळविली आणि त्याने स्थापिलेल्या महाकाव्य- 
परंपरेचा पुढचा वारसदार कालिदास झाला. पण कालिदास 
आणि अश्वघोष या दोघांत एक मोठाच फरक आहे. कालि- 
दास कविख्याने भावनांचे आरोह अवरोह दाखवीत ऐहिक 
जीवन आणि गृहस्थधर्म यांचा पुरस्कार करतो, तर अश्‍वघोष 
आचार्यरूपाने प्रसंगीं प्रणयाचेंहि बलिदान करायला लावून 
माणसाची मोहोर मोक्षाकडे वळवितो. मानवी जीवनाची 
क्षणभंगुरता, हें त्याचें प्रतिपाद्य आणि करुणा हा महामंत्र 
आहे. 
संन्यास घेतल्यावर फिरून गृहस्थ बनण्याची आकांक्षा 
धरणार्‍या सुंदरनंदाविषयों तो पुढील इलोकाने खेद व्यक्‍त 
करतो-- 
कुपणं बत य्‌थलालपो महतो व्याघभयाद्विनिःसृत: । 
प्रविवक्षति वागुरां मृगइचपलो गोतरवेण वळ्चित: ।। 
अर्थ - महान्‌ व्याघभयापासून (एकवार ) सुटलेला चंचल 
मग कळपांत शिरण्यांच्या लालसेने (पुनरच मागे वळतो) ल 
गौतध्वनीने फमविला जाऊत पुन्हा व्याधाच्या र पाशात 
(जाळयांत) पडण्याची इच्छा करतो, हें खरोषर खेदजनक 
आहे. 
अश्त्रग्रोयावो कव्पशीली 
मावुर्य, स्वाभाविकता व ओघ 
दृष्टान्त विषयाला अनुरूप तर असतातच, 


वैदर्भी आहे. तिच्यांत प्रसाद, 
हे गण भरलेळे आहेत. त्याचे 
शिवाय ते परि- 


डड 


अइवत्थ 


चितहि वाटतात. तकंशुद्ध विचार व मधूर भाव यांचा त्याच्या 
काव्यांत मनोज्ञ संगम झाला आहे. शृंगार व करूण या 
रसांना त्याने वर्ज्ये मानलें नसले, तरो त्याच्या काव्याचा 
प्रधान रस शांत हाच आहे. त्याने आपले व्याकरणपट्त्व 
ठायीं ठायीं प्रकट केलें आहे; तसेच कांही ठिकाणीं आपं- 
प्रयोगहि केळे आहेत. भावनेला उठाव देणारे विविध छंद 
वापरण्यांत तो पटाईत आहे. वोौद्ध संप्रदायांत त्याला फार मोठा 
मान मिळाला. इतकेंच नव्हे; तर सातव्या शतकापर्यंत तो 
बोधिसत्त्व या रूपाने पुजाविययहि बनला. पाहा- कनिष्क. 
[सं. सा. इ.; सं. सा. सो. इ.; म. ज्ञा. को. ] 


ञ्‌ (१) पाताळांतला एक मुख्य नाग. 
इवतर (२) कातिकमास चालविणार्‍या विष्णूच्या 
विभूतींपैकी एक. 

(३) याने वत्साकडून विष्णुयुराग ऐकलें व तें कंबलाला 
सांगितलें. [ पु. इं. ] 


कवी) (१) कनोजच्या जवळचें एक क्षेत्र (म. भा. 
रवताथ बत. २५.३ ). त्रचीकाने आपली कन्या सत्यवती 
गाधीला दिली. त्या वेळीं आंदण म्हणून एक सहस्र घोडे त्याने 
या क्षेत्रात आपल्या जावयाला दिले ( कालिका पु. ८५). 
(२) नर्मदातीरावरचें एक पितृतीर्थ. [मस्य पु. १९४]. 
(३) गोदावरीच्या तीरावरचें एक क्षेत्र( ब्रह्म पु. ८९. 
४३ ). इथे अश्विनीकुमारांचा जन्म झाला. [ हि. ध. ] 


अश्‍वर (१) पिपळाचें झाड. ' अइवत्यं जलम्‌ अस्य अस्ति । 
शवत्थ मूळे सिक्तत्वात्‌ र्‌ मुळांत शिपल्यामळे ज्याचें पाणी 
ले सिक्‍तत्वात्‌ '्‌ मु ल्यामुळे ज्याचें पाणी 
दुसर्‍या दिवशों टिकत नाही असा वृक्ष, म्हणजे अश्वत्थ होय, 
अशी याची व्याख्या आहे. अश्वत्थाची आणखी एक उपपत्ति 
तेत्तिरीय ब्राह्मणांत पुढीलप्रमाणे दिली आहे -- एकदा अग्नि 
देवांवासून निघाला व त्याने अशवरूप धारण केलें. तो त्या 
स्वरूपांत अइवत्थ वृक्षावर एक संवत्सरपर्यंत राहिला, म्हणून 
त्या वृक्षाला अश्वत्थ म्हणूं लागले ( १.१.९१ ). 
अशवत्थ वृक्षाच्या निर्मितीची कथा कयाकल्पतरूंत पुढील- 
प्रमाणे दिली आहे -- रामाने रावगाचों दहा शिरें तोडलीं. 
तीं ब्रह्महत्मा बनून रामाला छळूं लागलीं. रामाने मौनब्रत 
घेऊन मंत्रबलाने तों श्रिरें जाळून टाकलीं व आपल्य़ा प्रजेला 
मोन धरायला सांगितलें. त्यामुळे राज्यांतले वेदवोष बंद पडले 
व राज्याला अवकळा आली. तें पाहून ब्रह्मदेवाने रामाची 
फजीति करायचें ठरविलें. त्या कामीं त्याने शिव व विष्णु 


अञअश्‍वत्य जल 


यांचेंहि साहाय्य घेतलें. ब्रह्मदेव अश्वत्थ बनला व आपल्या 
शाखांमधून वेदघोष करूं लागला. हें दृष्य पाहून प्रजाजन हसं 
लागले. रामाला त्या गोष्टीचा राग आला. त्याने अश्‍वत्थावर 
सोडण्यासाठी बाण हातीं घेतला. तेव्हा शिव व विष्णु घावरले 
व रामाच्या पुढे उभे राहिले. देवांना पाहून रामाला आईचय 
वाटलें. मग देवांनी सर्व खुलासा केला. त्या वेळीं नारदाने सर्वे 
लोकांना वर दिला, की ' जो रामाची कीति वर्णन करील, 
त्याची हा अइवत्थ वृक्ष सर्व पापांतून मुक्तता करील. ' 


ण्ट 


ण 


श्री ॥/॥४७ स्त्र (ररे 
र्ण । ४८ द र १] | /ी ११ ९.५४ 
1 १ ॥/ यो नश 


अश्‍वत्थ 


अइवत्थ हा वेदपुर्वकालापासून पूज्य ठरला आहे. क्र्ग्वेदांत 
व वेदोत्तर वाऊमयांतहि याचे अतेक उल्लेख आढळतात. याच्या 
लांकडाच्या नौका बनवीत असल्याचें क्रग्वेदावरू्न कळतें 
(क्र. १.१३५.८; १०.९७.५). यज्ञांत अग्निमंथन करण्यासाठी 
उत्तरारणि अश्वत्थाची करीत. या वृक्षाला वैवाध असें'ह नांव 
आहे. याचें कारण हा दुसर्‍या वृक्षांवर आपलीं मुळें रुजवून 
मूळ वृक्षाची पाळेमुळे नाहीशीं करतो, हें आहे (अथर्व. ३.६ 1 
याचीं फळें गोड असून तीं पक्षी खातात ( क्र. १.१ ६४.२०- 
२२ ). तिसर्‍या स्वर्गात अशवत्थ हें देवसदन मानलें आहे 
( अथव. ५.४.३; छांदो. ८.५३; कौषी. १.३ १ 

वेदपुर्वकालीं भारतांत जी मिथृसंस्क्रति नांदत होती, 
तिच्यामध्ये अश्‍वत्थाळा निमितीचें प्रतीक मानलेले दिसतें. 
तिथे सापडलेल्या एका मुद्रेत एक देवता अइत्रत्याच्या दोन 


ह 


भारतीय संस्कृति कोडा 


फांद्यांमध्ये उभी आहे. दुसर्‍या एका मुद्रेत पिपळाचा एक 
रोपा वर येत असून दोन एकशृंग देवता त्याला ळपेट्न त्याचें 
रक्षण करीत आहेत. * महिपमुंड ' ही सिंधुजनांची श्रेष्ट 
देवता असून ती अदववत्थ निवासिनी होती. हा महिपमंड 
देव सिंधुसंस्क्रतींत सृष्टिकर्ता दिसतो. वैदिक प्रजापतीचं तें 
पुर्वरूप असावें. सिंधुसंस्क्रतीचें मुख्य प्रतीक रोमन 'व्ही ' 
सारखें आहे. अइवत्थाच्या मुळांतून फुटलेल्या दोन शाखांनी 
तें वनलेलें आहे. क्रग्वेदांत अश्वत्थाळा यम व पितर यांचें 
निवासस्थान मानलें आहे. यामुळेच गयेसारख्या क्षेत्रांत 
अश्‍वत्थाच्या मुळांत विडदान करण्याची पद्धत पडली असावी. 
वौद्धांनी अदवत्थाला वृद्धांचे प्रतीक मानलें आहे. वृद्वाला 
ज्या वृक्षाखाली बोधि प्राप्त झाली, तो वक्ष अश्‍वत्थच 
होता. पुराणकालांत या वृक्षाला फार महत्त्व मिळालें. 
श्रीकृष्णाने गीतेंत ' अश्‍वत्थ: सर्वेवृक्षाणाम्‌ ' >: सर्व वृक्षांमध्ये 
मी अश्वत्थ आहें, असें सांगितलें आहे (१०.२६). चातूर्मास- 
माहात्म्य, कातिक व श्रावणमाहात्म्य, व्रतराज, व्रतकोमुदी, 
इ. ग्रंथांतून याचीं अनेक व्रतें वणिलों आहेत. अदवत्थमाहा- 
त्म्याची एक कथा पक्षपुराणांत दिली आहे, ती अशी --- 

धनंजय नांवाचा एक विष्णुभक्‍्त ब्राह्मण होता. 
सत्त्वपरीक्षा पाहण्यासाठी विष्णूने त्याला दरिद्री केळे 
आप्तेष्टांनी त्याचा त्याग केला. तो थंडीच्या दिवसांत 
पेटवून स्वत:चें रक्षण करी. त्यासाठी लांकडे तोडण्याच्या 
उद्योगांत असतां त्याने एकदा धिपळाची फांदी तोडली. 
त्या क्षणीं विष्णु तिथे प्रगट झाला. त्याने ब्राह्मणाला सांगि- 
त्रे, की “ तू पिपळावर कुऱ्हाड घातलीस, त्यामुळे माझ्या 
सर्वागीं जखमा झाल्या आहेत. ! ब्राह्मणाला तें ऐकन दु:ख 
झालें. तो कुऱ्हाडीने स्वत:चे मस्तक तोडायला निवाला. 
तेव्हा विष्णु प्रसन्न होऊने त्य़ाला ह्मणाला, की ' तं नित्य 
अश्‍वत्याची पुजा करीत जा. ' ब्राह्मण त्या दिवसापासून 
अशवत्यपुजा करूं लागला व कुतेराने त्याचें दारिद्रय नष्ट 
केलें (क्रिप्राखंड अ. १२ ). 


अइवत्थमाहात्म्याचा निष्कव 
सांगतां येईल ---- 


त्याची 
त्यामुळे 
योकोटी 


पुडील एकाच इलोकांत 


अःश्‍वत्य: सर्ववृक्षाणां राजा ब्राह्मणवर्णक: । 
सश्‍वत्य: पूजितो येन सर्व संपूजितं भवेत ।। 
अथर -- अइवत्थ सर्व वृक्षांचा राजा असून तो ब्राह्मण 
वर्णाचा आहे. ज्याने अरवत्थ पूजिला, त्याने सर्व कां ही पुजिलें 
असे होईल. 
अश्वत्थ हा प्रथम सृष्टिकर्त्या प्रजापतीचें 


रवत्य प्रतोक होता. 
पण पुढ तो विष्णुरूप मानला गेला. 


कन्येला वैधव्य येऊं 


खंड पहिला 


नये म्हणन प्रथम तिचा अदवत्याशीं विवाह करावा, असे 
संस्कारप्रकाद्यांत सांगितलें आहे. या प्रसंगीं विष्णुप्रतिमेची 
पुजा करून ती ब्राह्मणाला दान देतात. स्त्रिया संतान प्राप्ती 
साठी अशवत्थाला प्रदक्षिणा घालतात. नष्ट झालेली व्यक्ति 
क्रिवा वस्तु परत मिळावी, म्हणूनहि अशवत्थाला प्रदक्षिणा 
घालण्याची रूढी आहे. ज्ञानेश्‍वरांची आई आपला परागदा 
झालेला पति परत यावा म्हणन अइवत्थाचीच उपासना करीत 
होती, असें त्यांच्या चरित्रांत लिहिलेलें आहे स्त्रिया पिप- 
ळाची पूजा करण्यापूर्वी त्याला सूत गुडाळतात ही प्रथाहि 
फार पुरातन आहे. श्री. दुर्गा भागवत यांनी या प्रथेचे मूळ 
एका छोककथेच्या द्वारें सांगितलें आहे -- व 

खोडियाल व पिपळाज या दोन देवकन्या होत्या. तहान 

क कशी असते, हें पाहण्यासाठी त्या मत्युलोकीं आल्या. त्या 
दोघी विध्यपर्वतावर वड व पिंपळ यांच्या रूपाने अवतरल्या 
शेतीच्या कामास प्रारंभ करतेवेळीं तिथल्या माणसांनी त्यांना 
पाणी व नरमांसाचा नैवेद्य दिला. तेव्हापासून त्यांना भूक व 
तहान लागं लागली आणि त्या माणसाच्या अंकित झाल्या 
हळहळ त्यांची भूक वाढली. पण पुढ त्यांना मनृष्याचें मांसच 
मिळेनासे झालें. म्हणन मग माणसांनी त्यांना ऊस व गहू 
आणन दिले. खोडियाल त्याने तृप्त झाली; पण पिंपळाज 
नरवळीकरितां अडन बसली. तिने रोग उत्पन्न करून नरबलि 
मिळविले. खोडियालला त्या माणसांची दया आली. एका रात्रीं 
तिने धिपळाजला दोरीने बांधून ठेवलें. पिपळाज पराधीन झाली 
व गयावया करूं लागली. खोडियाल तिला म्ह्णाली, को ' तूं 
जेवढे नरबलि घेतलेस, तेवढे परत करशील तर माणसें तुला 
पूजतील. ' तेव्हापासून निपळदेवता घेतलेले वळि पुत्ररूपाने 
स्त्रियांना परत करूं लागली. स्त्रियाहि सूत गुंडाळून तिला 
बांधण्याचें कृत्य अजूनहि करतात 

अदतरत्थाचें उपनयन करतात व त्याचें तुळशीशीं लग्नहि 
लावतात. संस्कार विधींत अइवत्याच्या समिधांची गरज 
असते. ग्रहयज्ञांत गुरूसाठी अदवत्याच्या समिधा वापरतात 
शनिवारीं सूर्योदयापूर्वी अश्वत्थाची पजा केल्यास संतति आणि 
संपत्ति लाभते, असें अवत्थाच्या ब्रतकथातून सांगितलें आहे. 
विज्ञेयत: श्रावणांतल्या शनिवारीं ही अइवत्यपरूजा  मऱ्ी 

(२) सृष्टिरूप वृक्ष, '" अ सव पस्थ आज आहे, उ 
नाही असा. सतत परिवर्तनशीलता हा याचा धर्म आहे. त्या- 
मळे सष्टि सदैव ताजी, टवटवीत असते. या वृक्षाचे छंदन शक्‍य 
नाही. कारण तो नित्य़ आहे. हा वृक्ष वेद्य आहे. याच्या 
ज्ञानानेच मोक्ष मिळतो. क्रह्ग्वेदांत याला वरुणाच्या लोकांतला 
वृक्ष म्हटलें असून त्याच्या किरणांचे मळ वर आहे व किरण 


३०१ 


अइवत्थप्रदक्षिणा ब्रत 


खाली आहेत, असें सांगितलें आहे ( १.२४.७). ' द्वासुपर्णा ! 
श्रुति ज्या * पिप्पल ' फळाचा उल्लेख करते, तें याच विश्‍व- 
वृक्षाचे फल होय ( क. १.१६४.२२ ). वेदांतून हें रूपक 
पुढे उपनियदांत उतरलें. 
ऊध्वंमूलो$वाक्शाख एषो$वत्थ: सनातन: । 
तदेव शुक्त तद्‌ ब्रह्म तदेवामृतमुच्यते ।। 
(कठ. ६.१) 

अर्थ-ज्यारचें मूळ वर व ज्ञाखा खाली आहेत, असा हा 
अश्वत्थ सनातन आहे. तेंच शुक्र, तेंच ब्रह्म व तेंच अमृत 
असें म्हटलें जातें. 

उपनिषदांतून हें रूपक पुढे गौतेंतहि आलें आहे (१५.१.४). 
सारांश, परमेश्वराच्या मायेने उत्पन्न झालेलें हें जग म्हणजे 
एक मोठा अइवत्थ वृक्षच होय. सांख्य या दृश्य सृष्टीला 
म्हणजेच या अश्वत्थाला ' प्रकृतीचा विस्तार ' म्हणतात व 
वेदान्ती ' मायेचा पसारा ' समजतात. अनुगीतेंत यालाच ब्रह्म- 
वृक्ष व ब्रह्मवन म्हटलें आहे (म. भा. अश्‍व. ३५ व ४७). एका 
सुक्ष्म बीजापासून ज्याप्रमाणे विस्तृत व गगनचुंबी वृक्ष बनावा, 
तद्ृतू एका अव्यक्त परमेश्‍वरापासून हा सृष्टिरूप वृक्ष 
विस्तारला आहे, अशी ही कल्पना आहे. प्राचीन अन्य धर्मातहि 
सृष्टीला “ विश्ववृक्ष ' असेंच म्हटलेलें आढळतें. [ हि. ध.; वै. 
ति.; वे. इं; क.ब्र.; म. ज्ञा. को.; गी. र. ] 


व काम्य व्रत. वंगाली स्त्रिया वैशाख महि- 
अश्वत्थपट त्रत घ्यांत ह त अडवत यायी 

न्यांत हें करतात. यांत अशवत्यवृक्षाची 
पुजा करायची असते. फल - सुख व शांति. याची कथा अक्ली- 
शाम पंडिताची मुलगी नदीवर अदवत्थाची पुजा करायला 


आली असतां देवतांच्या संभाबणांतून तिला हें व्रत कळलें. 
[इं. फो. लो. ] 


त्यप्रदारि काम्य व्रत. स्नानादि नित्य कृत्यें 
अथ्वत्थम्रदाक्षणा त्रत आटोपून पिपळाखाल्ची जागा 
सारवतात. गेरूने वृक्षमूळ रंगवितात. स्वस्तिवाचन, 
क्रत्विग्वरण, संकल्प इ. झाल्यावर प्रथम विष्णूची व नंतर 
अश्वत्थाची पूजा करतात. मग विष्णुसहस्ननाम म्हणत 
वा भगर्वाच्चतन करीत प्रदक्षिणा घालतात. प्रदक्षिणांची 
संख्या व्रतहेतूला अनुसरून एक लक्षे ते बारा लक्षांपर्यंत 
असते. या प्रदक्षिणा नित्य ठराविक संख्येने घालून पुर्‍या 
करायच्या असतात. व्रतकालांत यम-नियम पाळावे लागतात. 
प्रदक्षिणांची संख्या पुरी झाल्यावर पुढीलप्रमाणे उद्यापन 
करतात-- 


अदवत्थप्रदक्षिणा न्रत 


त्र्रत्विग्वरण, घृतपायस व चरु यांचें हवन, तर्षेण, तिल- 
- राशीवर सुवर्णाची अदवत्यप्रतिमा स्थापून तिचे पुजन व 
दान, गोप्रदान, दक्षिणा व ब्राह्मणभोजन असा त्याचा विवि 
असतो. | 

या व्रताचा दुसरा पर्याय असा -- कातिक मासांत महिना- 
भर अदवत्थवृक्षाखाली राधा-दामोदरांची पंगा न ककी 
प्रदक्षिणा. रात्रीं जागरण, कथाकोर्तन व व्रताच्या शेवटी वरील- 
प्रमाणे उद्यापन. ब्रताचें फल - पुत्रप्राप्ति, गतवेभवाची पुन:- 
प्राप्ति, उत्पातद्नांति, रोगनाजय व सोख्यलाभ. [ व्रतराज ] 


री काम्य व्रत. वैशाख मासांत प्रात:काळीं 
अश्नचत्थय्रूल सिंचन विधिपूर्वक स्नान करून अदवत्थाच्या 
मळांत पाणी घालून त्याला प्रदक्षिणा करावी व भोवतालचा 
भागहि पाण्याने शिपावा, असा याचा विधि आहे. फल - देव- 
पितु-मनुष्यांची तृप्ति व कुलाचा उद्धार. [नि. सि. ] 


व विश्‍वविद्या किवा आध्यात्मिक सृष्टिरहस्य. 
अश्वत्थयावदया अव्यय, अक्षर व क्षर या तीत तत्त्वांची 
समाप्ति म्हणजे हें विदव होय. यांच्या अतीत असलेल्या ब्रह्म- 
तत्त्वाला परात्पर म्हणतात. परात्पराच्या पलीकडेहि एक तत्त्व 
आहे, त्याला निविशेष म्हणतात. परात्पराचें स्वरूप रसमय 
असून त्याच्याच ठिकाणीं महामायेच्या बळाते' अव्यंमुड्मी 
“ अश्‍वत्थ * वृक्षाचा म्हणजेच विश्वाचा जन्म होतो. अक्ीं 
विश्वे अनेक असतात. र 

“ अश्‍ववत्‌ तिष्ठति इति अश्‍वत्थ: '-चअश्वाप्रमाणे तीन पाय 
स्थिर व चोथा उचलून उभा राहतो, तो अश्वत्थ होय. हें 
प्रजापतीचें पूर्ण रूप आहे. त्याचा विश्वरूप पाय प्रत्येक क्षणाला 
परिवर्तनश्लील असतो. विश्‍व हें ' अश्‍व ' आहे. “न इव: इति 
अश्व: ' > जें आज आहे; (पण) उद्या नाही. आत्मा याच्या 
विरुद्ध म्हणजे आज आहे तोच उद्याहि आहे. विश्‍व हें अला- 
तचक्र (जळतें कोलीत फिरवल्याने दिसणारे चक्राकार वर्तुळ) 
आहे. तें सारखें फिरत असतें. प्रत्येक क्षणीं त्याचा समोरचा 
बिदु पुढे सरकून त्याच्या जागीं दुसरा येत असतो. सारे बिदु 
सतत बदलत असतात. जो बदलत नाही तो नामरूपातीत 

“आभु ' व जें बदलतें तें नामरूपात्मक ' अभ्वर ' होय. अइवत्य- 
विद्येचे मूळ रस-बल यांच्या तारतम्यांत आहे. रस म्हणजे 
बळलाकडे असलेली ओढ किंवा सिसृक्षा. बल म्हणजे रसाकडे 
ओढ घेणारी वुभुक्षा. रस म्हणजे श्यांत, स्थिर अक्ली भूमि. 

बल म्हणजे क्षुब्ध, चंचळ अवस्था. या दोहोंचें सम्यक्‌ ज्ञान 

म्हणजेच अदवत्थविद्या होय. [ डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल ] 


दण्र 


भारतीय संस्क्रति को 
अश्वत्थाविवाहु अदवत्योद्यापन पाहा. 


दुशिचिन्हें, शत्रूची स्वारी, कृष्टादिरोग व सांथी 


अश्वत्थ त्रत । ह क 
अश्वत्थ त्रत यांच्या निवारणासाठी अश्वत्थपूजापुर्वक हें 
ब्रत करतात. [हि. ध. ] 


अश्वत्थसेचन त काम्य व्रत. चेत्रादि चार महिने हा 
क ब्रतकाल. नित्य घडाभर पाणी अइवत्थ- 
मूळांत घालणें हा याचा विधि आहे. याचा मंत्र असा-- 
सिञ्चाम्यइवत्थ ते मूलं मम सन्ततिवृद्धये । 
अइवत्थरूपो भगवान्‌ प्रीयतां मे जनादन: ।। 
अथ-ह अवत्या ! माझ्या संतानवृद्धीसाठी मी तुजे मूळ 
शिपीत आहें. (या कृत्याने) अशवत्यरूपी भगवान्‌ मजवर 
प्रसन्न होवो. [ व्रतराज ] 


अश्वत्थाची मुंज अशवत्योद्यापन पाहा. 


अश्वत्थोद्यापन अशवत्याचें झाड लावून आठ, जक किवा 

बारा वव झाल्यावर त्याच्याभोवती पार 
बांधून त्याचें विधिपूर्वक उद्यापन करतात. अश्वत्थाला लागून 
पांच किवा नऊ कुंड असलेला मंडप घालतात. प्रथम संकल्प- 
पुर्वक विधानास घरी प्रारंभ करून मग मंडपांत प्रवेश करतात. 
आचार्य व इतर क्रत्विज यांची योजना झाल्यावर सरवंतोभद्र 
व वास्तुमंडळ अशीं दोन मंडलें निर्माण करून त्यांवर कर्मांग 
देवतांचे आवाहन व पूजन क 
वासुदेव, रुक्मगी, सत्यभामा, सरर 
सुवर्गप्रतिमा करून त्या मंत्रपुवक स्था'पपतात. अशूवत्थाभोवती 
अष्टदिशांना कलश मांडून त्यांवर वरुणाचे आवाहून वःरतात. 
मग निरनिराळया कुंडांत अग्निस्थापना केल्यावर प्रधानहोम 
करतात. नवग्रहासाठी समिधा, चरु व आज्य आणि मुख्य 


देवतेसाठी पळसाच्या समिधा, तिल व आज्य हीं हविद्रेव्ये 


सांगितलीं आहेत. प्रत्येकाच्या १०८ किवा २८ आहुती 


द्यायच्या असतात. प्रधात होम झाल्यावर बलिदानापर्यंत सर्द 
कर्मे श्ांतिकमाप्रमागे करतात. मग पिपळाच्या जवळच खड्डा 
खणून त्यांत चार किवा पांच हात लांबीचा एक यूप पृरतात- 
त्यावर ब्रह्मा-विष्णु-शिव यांचें आवाहन--पुजन करतात. याला 
यूपाधिवास असें म्हणतात. त्या रात्रीं पुराण श्रवण करायचे 
असतें. दुसर्‍या दिवशीं या अशवत्याचे संस्कार करतात. 


रतात. अइवत्थ, नारायण, 
वती व गणपति या देवतांच्या 


खंड पहिला 


पुंसवनायासून उपनयनापर्यंत सर्व संस्कार व्याहूतिमंत्रांनी 
करतात. मग अदवत्याचें अभिमंत्रण करून ध्स्वसूक्ताच पठण 
करतात. यज्ञोपवीत, कृष्णाजिन, मेखला, दंड या वस्तु अश्‍व- 
त्याला देतात. मग समावर्तंन करून त्याच्य़ा विवाहाची 
सिद्धता करतात. तदंगभूत अग्निस्थापना करून अग्नि, वायु 
व चंद्रमा या प्रधान देवतांसाठीं तिल व आज्य यांच्या आहुती 
देतात. मग तुळस व अश्वत्थ यांचा मंगळाष्टकें झ्ह्गून विधि- 
पूर्वक विवाह करतात. शेवटीं क्षेत्रपालाला बलिदान करून 
पुर्णाहुिति करतात. यजमान व त्याचा परिवार यांना आभथक 
करतात. हें विधान पंचकुंडी किंवा नवक्रुंडी असते. तेवढ करण 
शक्‍य नसेल, तेव्हा एकाच कुंडावर सर्वे अनुष्ठान करतात. या 
अदवत्थोद्यापनाने श्रीकृष्ण संतुष्ट होतो, असें सांगितलें आहे. 
सामान्यतः निपुत्रिक माणसें अदवत्थोद्यापन करून आपला 
पुत्नहीनत्वाचा दोष घालवितात. [ क. ब्र. क. ] 


तरणा, उमदा व अव्यंग असा घोडा वस्त्रालंका- 

अइबदान रांनो भूषवून दान दिल्याने घोड्याच्या अंगावर 
जितके केस असतील, तितकीं वर्षे सूर्यलोकांत राहतां येतें, 
असें सांगितलें आहे. याचें विधान असें - ब्राह्मणयोजना व 
अदवपुजा. घोड्याला जी किमत पडली असेल, तिच्या एक 
तृतीयांश दक्षिणा. दानमंत्र असा--- 
। उच्चेश्रवास्त्वमकवानां राज्ञा विजयकारक । 

सूर्यवाह नमस्तुभ्यमत: शान्ति प्रयच्छ मे ।॥। 

अर्थ - हे अडवा, तूं सर्व अश्‍वांतळा उच्चेःश्रवा आहेस. 
तं राजांना विजय देणारा व सूर्याला वाहून नेणारा आहेस 
ठा नमस्कार असो. मला शांति दे. क 

ज्याला अश्‍वमेध करण्याचें सामथ्ये नसेल, त्याने पांढऱ्या 
घोड्याचें दान करावें, असें गरुडपुराणांत सांगितलें आहे. दान 
देतांना घोड्याचा कान ब्राह्मणा हातींच्या देतात. मंत्र असा- 

महाणंवसमृत्पत्न उच्चे:श्रवसपुत्रक । 

मया त्वं विप्रमुख्याय दत्तो हय सुखी भव ॥|. 

अर्थ --- महासागरातून उत्पन्न झालेल्या व उच्चःश्रव्याचा 
पुत्र असलेल्या हे अशवा, मी तुझें श्रेष्ठ ब्राह्मणाला दान करीत 
आहें. तं सुखी हो. र 

आा--जमी घोड्यावर बसून निघून जातो. यजमान 
त्याच्यापुढे सत्त्याहात्तर पावलें चालत जाऊत सूर्यदर्शन करतो 
व परत घरीं येतो. [दा. चं. ] 


धद नक्षत्रत्रत. आश्‍विन शुक्‍लपक्षांत चंदर स्वाती- 
अश्वदाक्षा नक्षत्रांत येईल त्या दिवशीं उच्चेःश्रव्याची 
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अशवयूजा 


पुजा करतात. त्या दिवशीं ९ मी असल्यास घरच्या घोड्यांचो 
पूजा व चार रंगांचे दोरे घोड्याच्या गळ्यांत बांधतात. 
[हि. ध. ] 


ज्यु तमिळनाडमधलें एक लोकप्रिय नृत्य. घोड्याचें 
अश्वनृत्य तोंड तयार करून तें एका काठीच्या टोकाला 
बांधतात, काठोला घुंगूर बांधतात आणि ती काठी दोन पायां- 
मध्ये घेऊन नृत्य करतात. घोड्याचे तोंड तर आरसे वगेरे 
लावून शृंगारतातच; पग तो घोड घेऊन नाचणारे पुरुषहि 
राजेशाही पोषाख करतात. नागस्वरम्‌, कुंडलम्‌ इ. वार्चं या 
नृत्याला साथ करतात. नर्तक वाद्यवृन्दाभोवती फेर धरून 
नाचतात. नाचतांना ते एका हाताने घोडा धरून दुसर्‍या हाताने 
रुमाल हालवितात. या नृत्यांत वीररसाचा चांगलाच परिपोष 
होतो. त्यामुळे इतर लोकनृत्यांपेक्षा हें नृत्य अगदो वेगळया 
धर्तीचे वाटतें. युद्धोपयोगी प्राणी म्हणून घोडा हा तमिळ- 
नाडला प्राचीन काळापासून परिचित व प्रिय आहे. त्या 
आवडोंतूनच हें नृत्य निर्माण झालें आहे. [मार्च ऑफ 
इंडिया १९५९ ] 


> ३ उपनिषत्‌काळीन आत्मज्ञानी राजा. 
अश्वपात कॅकय प्राचीनशाल इ. कांही तत्त्वजिज्ञासु पुरुष 
आत्म्याविषयीं निश्‍चित ज्ञान मिळविण्यासाठी याच्याकडे आले. 
याने त्यांचा सत्कार केला व त्यांना कांही दक्षिणाहि देऊं 
केली. पण ते लोक दक्षिणा घेईनात. तेव्हा अश्‍वपतीला वाटलें, 
कों आपल्या ठिकाणीं कांही दोष आहे, अश्या शंकेने हे दक्षिणा 
घेत नाहोत. म्हणून तो त्यांना म्हणाला-- 
न मे स्तेनो जनपदे 
न कदर्यो न मद्यपो 
नानाहिताग्निर्ना विद्वान्‌ 
न स्वेरी स्वेरिणी कुत: ।। 
अर्थ -- माझ्या जनपदांत चोर नाही, कृपण नाही, मद्यपी, 
अहिताग्नि नसलेला व अविद्दान्‌ असाहि कोणी नाही. स्वैरा- 
चारी नाही. मग स्वेरिणी कुठून असणार ? 
तें ऐकून आलेले लोक म्हणाले, को आम्ही दक्षिणेसाठी 
आलों नसून आत्मज्ञानासाठी आलों आहों. तेव्हा मग 
अश्वपतीने त्यांना वेश्‍वानर आत्म्याचे ज्ञान सांगितलें 
(छांदो> ५.११-१२). 


ज्यांच्या घरीं घोडे असतील, त्यांनी आश्विन शु. 


अश्वपूज्ा , देपासून ९ मी पर्यंत रोज अशवपूजा करावी, 


अइवपूजा 


असें सांगितलें आहे. विधान असें- शांति व स्वस्त्ययन करणें. 
घगे, विव्वे, कोष्टकोळिजन, वेखंड, व मोहर्‍्या यांची पुरचुंडी 
करून घोड्याच्या गळ्यांत बांधणें. वायु, वरुण, सूर्य, विष्णु, 
विश्वेदेव व आग्नि यांच्या मंत्रांनी हवन करणें. या व्रताची 
कथा अज्ली- आडिविन शु. १ देस स्वाती नक्षत्र असतां उच्चे:- 
श्रव्याला प्रथम शोभा प्राप्त झाली. तेव्हापासून अश्‍वपूजेचा 
प्रघात पडला. [ नि. सि. ] 


> एक महान्‌ सोमयाग. सर्व मनोरथ, सर्वत्र विजय 
अश्वमथ व सर्व प्रकारची समृद्धि, प्राप्त करून घेऊं इच्छि- 
णार्‍्याने अश्‍वमेधाने यजन करावें, असें आरव. श्रौत सूत्र म्हणतें 
( १०. ६. १ ). प्राचीन काळीं साम्म्राज्य वाढविण्याचा तो एक 
वैध मार्ग होता. ' श्रीवॅ राष्ट्रमश्‍वमेध : ' २ अश्वमेध म्हणजे 
राष्ट्र व समृद्धि होय, असें म्हणून त्याला राष्ट्राचे व समृद्धीचे 
प्रतीकच मानलें आहे. ' राजा वा एष यज्ञानां यदशवमेध: ' > 
अश्वमेध हा सर्व यज्ञांचा राजा, असेंहि म्हटलें आहे ( श. ब्रा. 
१३. २. २. १; १३.२. ९.२;तं-ब्रा. ३. ९.७. १). 
हा यज्ञ क्त्ग्वेदकालापूर्वी वरींच वर्षे प्रचारांत येऊन रूढ 
झाला होता, असें दिसतें. याच्या उत्पत्तीची आख्यायिका तेत्त. 
संहितेंत पुढीलप्रमाणे सांगितली आहे -- 
एकदा प्रजापतीच्या डोळ्यांतलें एक बुबुळ गळून जमिनी- 
वर पडलें. त्यांतून अश्‍व उत्पन्न झाला. नंतर देवांनी अश्वमेध 
करून प्रजापतीचें तें वुवुळ परत त्याच्या डोळ्यांत वसविले. 
त्यावेळेपासून प्रजापतीला संतुष्ट करण्यासाठी अश्वमेध 
करण्याची प्रथा पडली ( ५. ४-१२ ) 
अदवमेधासाठी इयामकर्णं घोडा लागतो. त्याच्या श॒भ्र वर्णा- 
वर काळे ठिपके असावे, असेंहि सांगितलें आहे. त्याला प्रथम 
जलाद्ययावर नेऊन मंगल स्नान घालतात. अध्वर्य, शंभर राज- 
पुत्रांसह त्याच्या पूवस उभा राहतो. राज्याला अनधिकारी 
अश्या शंभर क्षत्रियांसह्‌ ब्रह्मा त्याच्या दक्षिणेस उभा राहतो 
सारथी व ग्रामाधिपति अद्या शंभर पुरुषांसह होता त्याच्या 
पर्चिमेस उभा राहतो. क्षत्त्‌ जातींतल्या व कोक्लागारावरच्या 
शंभर लोकांसह उद्गाता उत्तरेस उभा राहतो. हे चौघे क्रत्विज 
पाणी शिपडून घोड्याला स्वच्छ धृतात. घोड्यावरोबर एक 
कुत्र पाण्यांत सोडतात व मुसळांनी त्याला ठार मारून त्याचें 
प्रेत घोड्याच्या पोटाखाली तरंगत ठेवतात. स्नान घातल्यावर 
घोड्याला यज्ञशाळेंत अग्नीजवळ आणतात. त्याच्या अंगावरून 
पाणी निथळून जाईपर्यंत अग्नीला आहुति देतात. मंजमेखलेने 
प्रथम त्याला बांधतात व मग सर्व देक्यांत वर्षभर संचार 
करण्यासाठी मोकळा सोडतात. त्याच्या रक्षणासाठी चारशे 
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भारतीय संस्कृति कोश 


शस्त्रसज्ज लोक त्याच्य़ा मागून जातात. जो राजा त्या 
घोड्याला पकडील, त्याच्याशीं युद्ध करून घोडा सोडवून घेतात. 

अश्या प्रकारें घोडा सवंत्र विजयी झाला म्हणजे एका वर्षाते 
त्याला परत आणतात. त्या मुदतींत त्रिकाळ सारस्वत्य नामक 
इव्टि करतात. इष्टीनंतर ब्राह्मण राजस्तुतिपर गाथा गातो. 
होता राजाला पारिप्लव नामक आख्यान सांगतो. घोडा 
सोडल्यापासून तो परत येईपर्यंत अध्वर्य् हाच राजा होतो, असें 
आपस्तम्व सांगतो. घोडा आपल्या संचारांत आजारी पडला 
किवा मेला, तर अनेक प्रायशिचित्ते सांगितलीं आहेत. शत्रूने 
घोडा पळविला व तो परत मिळवितां आला नाही, तर अइव- 
मेध होतच नाही. 

अद्वमंधाचा विधि सत्याबाढ श्रौतसूत्रांत पुढीलप्रमाणे 
सांगितला आहे- 

चैत्र पौणिमेस यज्ञाचा प्रारंभ. कर्ता राजा प्रथम सांग्रहणी 
इष्टि करतो. मग क्र्त्विजांचें वरण व यज्ञाचा संकल्प करतो. 
नंतर दीक्षा घेतो. ( अश्‍वमेधांत दीक्षा, उपसद व सुत्य़ादिन 
यांची संख्या बारा असते. ) केस व नखें काढतो. स्नान करून 
वस्त्रालंकार घालतो; मौन पाळतो. मग राजाच्या चार 
राण्या नटून थटून राजाजवळ येतात. यजमान त्यांच्यासह 
आअग्निशालेंत प्रवेश करून गाहूंपत्याच्या परिचिमेस उत्तरा- 
भिमुख बसतो. 

या यज्ञांत घोड्यासह अनेक पशंचें हनन व्हायचें असतें. त्या 
पशूंना वांधण्यासाठी बेलाचे, खेराचे व पळसाचे प्रत्येकों सहा, 
देवदारूचे चार व. रगतरोड्याचा एक असे एकूण २१ यूप 
तयार करतात. २० 
यूपांना प्रत्येकी ९ असे 
मिळून १८० पशु बांध- 
तात. रगतरोड्याचा 
यूप हा अशवासाठी 
असतो. तो मुख्य यूप 
होय. त्याला चातु- 
र्मास्य, ऐकादशिन, व 
दश्िन, या संज्ञांचे 
आणखी किती तरी 


पशु बांधतात. या सर्व 
पशूंचे ग्राम्य ( गांवांतळे म्हणजे पाळीव ) व आरण्यक 


(रानांतले) असे दोन वर्ग असतात आरण्यक पक्षूंना मारीत 
नाहीत. त्यांच्यावर कांही संस्कार करून त्यांना सोडन देतात 
अइवमेधांत सुत्यादिनांपैकी दुसरा दिवस महत्त्वाचा असतो 
त्या दिवशीं प्रथम मेध्य अशवाला इतर तीन घोड्यांसह रथाला 


लखनो संग्रहालय 


खंड पहिला 


जुंपतात. त्या रथांत बसून यजमान व अध्वर्यू प्रथम जलारा- 
यावर जातात. मग तो रथ यज्ञभूमीच्या सभोवती फिरवितात 
रथावर विजयध्वज फडकत ठेवतात. यज्ञभूमींत आणल्यावर 
राजाच्या राण्या घोड्याच्या अंगाला आज्य चोळतात. यपा- 
जवळ ब्रह्मा व होता यांच्यामध्ये ब्रह्मोच्य नामक कूटप्रश्‍नोत्तरें 
होतात. वेदीच्या बाहेर पट्टराणीला उद्देशून होता बीभत्स व 
ओंगळ असे कांही शब्द उच्चारतो. राणीहि त्याला तसेंच 
प्रत्युत्तर देते. राजाच्या राण्या घोड्याच्या अंगाला कांही 
ठिकाणीं सोन्यारुप्याच्या सुया टोचून खुणा करतात 
घोड्याला मारायला नेतांना त्याच्या पुढे एक घोडी 
चालवितात. मग एका ठिकाणीं वेतस वृक्षाच्या डहाळ्या 
पसरतात. त्यांवर तुपांत भिजवलेलें लोकरीचें वस्त्र अंथरतात. 
त्यावर पांधरायचें कातडे पसरतात. त्यावर सुवर्णखचित शय्या 
पसरतात. तीवर रूप्याचा पत्रा ठेवतात. मग त्या पत्र्यावर 
घोड्याला आडवें पाडून त्याला मारतात. अश्‍वमेधांत पट्टराणी 
व मृत घोडा यांचें मैथुन विहित आहे (कात्या. श्री. सू. २०. 
६. १५-१६). वाल्मौकि रामायणांतहि या गोष्टीचा निर्देश 
आहे- 
पतत्रिणा तदा सार्ध॑ सुस्थितेन च चेतसा । 
अवसद्रजनीमेकां कोसल्या घरमकाम्यया ॥। 
( बा. कां. १४. ३४ ) 
अर्थ-- (घोड्याला मारल्यानंतर) कोसल्गय्रेने धमंकामना 
मनांत धरून स्थिर चित्ताने त्या (मृत) अश्‍वासह एक रात्र 
घालविली. | 
घोड्याला मारल्यानेंतर त्याच्य़ा शरीरांतील चंद्रनामक 
मेदाचा याग करतात. सद्‌ व क्र्त्विज्‌ एकमेकांना कोडीं 
घालतात. अनेक देवतांना आहुती देतात. राजाला अभिषेक 
करतात. दोवटीं वरुणप्रतीक समजून एका खल्वाटाच्या 
(टक्कल पडलेला माणूस) डोक्यावर आहुति ठेवतात. त्याला 
शंभर गायी व एक बेलगाडी देतात. या यज्ञांत अध्वयु होता 
इ. क्रत्विजांना अगणित दक्षिणा मिळते 
अवभथस्नानासाठी समृद्रावर वा नदी-जलाशयावर जातात 
यजमानाने स्नान केल्यानंतर अनेक लोक त्या जलांत वुड्या 
मारतात. तसें केल्याने सर्व पापांचा नाश होतो, अशी धारणा 
आहे. रि 
क्रग्वेदांत अश्‍वमेधाचे उल्लेख अनेक वार आले आहेत. 
क्रग्वेदांत मेख्य अश्‍वाला यम, आदित्य, त्रित, आणि सोम म्ह्टले 
आहे (तक्र. १. १६३. ३). क्र्ग्वेदांतलें या अश्‍वाचें कणव 
उत्साही, ओजस्वी आणि तपक्षीलवार आहे. त्याच्याविषयी 
पुढील प्रार्थना केलेल्या आहेत. 
भा. सं. को....२० 


२०५ 


अइवसेध 


मा त्वा तपत्‌प्रिय आत्मापियन्तं 
मा स्वत्‌घितिस्तन्व आ तिष्ठिपते । 
मा ते गुध्नुरविशस्तातिहाय 
छिद्रा गात्राण्यसिना मिथू क: 11 
नवा उ एतन्म्यसे न रिष्यसि 
देवां इदेषि पथिभिः सुगभि: । 
हरी ते युज्जा पूषती अभूता- 
मुपास्थाहवाजी धरि रासभस्य ॥ 
(क्र. १. १६२. २०-२१ ) 
अथ-- तू इहलोक सोडून जातांना तुझ्या प्राणाला यातना 
न होवोत व कापणाराची सुरी तुझ्या अंगांत कुचंबून न राहो. 
कापणारा अडाणोपगाने एकाद्या गिधाडाप्रमाणे तुझीं गात्रे 
आपल्या सुरीने भलत्याच ठिकाणीं तोडतोडून खराब न करो 
(२०). हें पाहा, तूं कांही मरत नाहीस किवा नप्ट होत 
नाहीस; तर सुलभ मार्गानी देवाकडेच जात आहेस. साक्षात 
इंद्राचे ह्रितवर्ण अश्‍व किवा (मरुतांच्या) हरिणी या तुझ्या 
जोडीस येतील किंवा अश्‍वी देवांच्या मोठ्याने खिकाळणार्‍या 
अइवाच्या धुरेला तूंच बलिष्ठ जोडला जाशील (२१) 
वदात्तर कालांत हळूहळू अश्‍वमेवाचा र्‍हास होऊं लागला. 
पण कृति थांबली तरी स्मृति शिल्लक होती. म्हणन उपनिष- 
त्कालांत त्याला आध्यात्मिक स्वरूप दिले गेलें. वर दिलेलें 
क्र्ग्वेदांतील अश्‍ववगंन व पुढे दिलेलें उपनिषदांतील अइव- 
वर्णन या दोहोंतळा फरक सहज कळण्याजोगा आहे - 
उषा म्हणजे यज्ञीय अश्‍वाचें शिर. सूये हा त्याचा डोळा 
वायु हा इवास. अग्नि हें मुख. वर्षं हें शरीर. क्रत्‌ हे अवयव 
ओटीपोट ही पृथ्वी. फुफ्फुसें म्हणजे पर्वत. केस म्हणजे औषधी- 
व्तस्पंत्ि इ. इ ( बृहू. १. १. १ ) 
या उताऱ्यात मंध्य अश्‍वार्चे विश्वावर रूपक केलें आहे. हें 
संपूर्ण विश्‍व म्हणजेच यज्ञाश्‍्व होय, असें सांगण्याचा इथे रोख 
आहे. यावरून उपनिषत्कालांत प्रत्यक्ष अश्वमेध करण्यापेक्षा 
पूणे विश्‍वांत त्याची धारणा करावी, असा त्याला आध्या- 
त्मिक आशय येऊं लागला होता, असें दिसतें. 
भारतांत त्यापुढच्या काळांत अश्‍वमेधप्रथा जवळजवळ बंद 
पडली. जातकांत अशवमेधाचा उल्लेख येत नाही. कौटिल्याने 
तो फक्त एकदाच केला आहे हरिवंशपुराणाच्या मतें जनमे- 
जयानंतर पुष्यमित्रानेच अश्वमेध केला (३. १९२. ४०-४१ 3 
त्याच्या समकालीन सातकर्णीनेहि दोन अश्वमेध केले. भार- 
श्िवांनी दहा अश्वमेध केल्याचें इतिहास सांगतो. ४ थ्या 
शतकांत सम्त्राट्‌ समुद्रगप्तानेहि अश्‍वमेध केला होता. इ. स. 
च्या १ ल्या शतकापासून पुढच्या ७ शतकांत जीं जीं प्रबळ 


अडइवमेत्र 


राज्यें उभीं झालीं, त्या त्या राज्यांच्या भूपतींनी अश्‍वमेधाचा 
पुनरुद्धार करणें, हें आपलें क्तंव्य मानलें. या खे शतकांच्या 
कालषंडाला अदवमेधाच्या पुनरुद्धाराचें युग असे मानतात. 
बौद्ध व जैन या धर्मांच्या आदर्शाविरुद्ध ती प्रतिक्रिया होती. 
अश्वमेधाचाच नव्हें; तर वेदिक धर्माचाच पुनरुद्धार झाला 
पाहिजे, असें त्या प्रतिक्रियेचें स्वरूप होतें. ही प्रतिक्रिया केवळ 
राजकारणापुरतीच मर्यादित नसून ती त्या युगाच्या समग्र 
जीवनांतच भरून राहिली होती. 
पण तरीहि वैदिक युगांतळें जीवन आणि संस्कृति हीं 
पुनहच त्या मूळ स्वरूपांत परत येऊं शकलीं नाहीत. वैदिक 
संस्कृतीचे पुनरुद्धारक त्या धर्मांतला उत्तम अंश तेवढाच 
परत आणं शकले. त्यावरोवरच त्यांना जेन-बोद्धांच्या संस्कृतीं- 
तला चांगला व युगानुकूल भागहि स्वीकारावा लागला. 
वैदिक संस्कृतीच्या पुनरुद्धाराच्या या प्रयत्नांतून एक नवाच 
धर्म निर्माण झाला. तो वैदिकहि नव्हता व बौद्धहि नव्हता. 
तो होता पौराण धर्म! या धर्माने प्रकृतिदेवता, यज्ञ 
व त्याचें अवडंबर, यांना दुलंक्ष्न अवतार, मूतिपुजा, तीर्थ- 
स्थळें यांना महत्त्व दिलें. पण त्याहि कालांत अशवमेधाची 
स्मृति लुप्त झाली नव्हती. त्याची भव्यता जनतेच्या मनांत 
घर करून राहिली होती. म्हणून या नव्या पौराण अथवा 
भागवत धर्माने पूजा, व्रत, नामस्मरण, तीर्थयात्रा, स्तोत्रपाठ 
या सर्व भक्‍्तिप्रकारांत अल्प श्रमांत अश्‍वमेधाचें पुण्य लाभतें 
असें सांगून जनांची या नव्या धर्माकडे प्रवृत्ति वाढविली 
त्यानंतर पुनरच अइ्वमेधप्रथा बंद पडली. 
देहरादून जिल्ह्यांत कालसीजवळ यमुनेच्या तीरावर 
१९५३ सालीं जे उत्खनन झालें, त्यांत अश्‍वमेधाची यज्ञवेदि 
तयार करण्यासाठी वापरलेल्या विटा व श्येनचितीचा कांही 
भाग सांपडला आहे. त्यांतल्या कांही विटांवर पुढील इलोक 
आढळला आहे - 
नृपतेर्वाषंगण्यस्य पोणषष्ठस्य धोमत: । 
चतुथस्याइवमेधस्य चित्यो5यं शीलवर्मण: ।॥। 
अर्थ - वृषगणांत सामील असणारा व पोणापासून सहावा 
असा जो शोलवर्मा नांवाचा राजा, त्याच्या चौथ्या अइव- 
मेथाची ही चिति आहे. 
अक्षरवटिकेवरून हा इष्टकालेख इ. स. च्या तिसर्‍या 
शतकांतला वाटतो. 
पाणिनीच्या गर्गादि गणांत वृषगणाचें नांव आलें आहे. 
पण त्यावरून वृषगण म्हृणजे नक्कौ कोणते लोक तें कळत 
नाही. पोण हें या गणराज्यांतल्या पहिल्या किंवा आअति- 
पराक्रमी राजाचें नांव असावें व श्ीलवर्मा हा त्याच्यापासून 


३०६ 


भारतीय संस्कृति कोळ 


१ 'म“ज्ञा> को सो. इं. टु: क. 


सहावा असावा. [ हि. ध. 
इ. रू. ] 


हि. 'वा& पु. 'भा; 


अश्वमेध -- जैभेनी वा पुराणग्रंथ, महाभारतांतील 
अद्वमेधपर्व हे जेमिनीच्या अश्वमेध 
या ग्रंथाचा अनुवाद आहे, असा लोकप्रवाद आहे. जैमिनि 
मुनीने व्यासांप्रमाणेच संपूर्ण भारत रचलें होतें परंतु व्यासांनी 
त्या भारताला शाप दिला आणि त्यांतील अइवमेघप्रकरण 
अपूर्व असल्याने त्याचा तेवढा आपल्या महाभारतांत समावेश 
केला, अश्ीहि कथा आहे. महाभारतांतील अशवमेधपर्व व 
जेमिनी-अश्‍वमेध यांतील अनेक विषय समान आहेत. परंतु 
त्यांत सर्वस्वी एकवाक्यता नाही. | 
जैमिनिकृत अश्वमेधांत वाचकांच्या अंत:करणांत सद्भाव 
उत्पन्न करून त्यांना आत्महिताचा मार्ग दाखविलेला आहे. 
ऐतिहासिक व भौगोलिक दृष्टींनी हा ग्रंथ अपूर्व व अमोल 
आहे. पांडवांनी सोडलेला अश्‍वमेधाचा श्यामकणे घोडा संचार 
करीत ज्या ज्या ठिकाणीं गेला, त्या त्या. स्थळांचें भूगोलवर्णन 
यांत दिलेलें आहे. या ग्रंथांत ६८ अध्याय असून एकूण इलोक- 
संख्या ५१६९ एवढी आहे. महाभारताप्रमाणे ' नारायणं 
नमस्कृत्य' हा इलोक झाल्यावर ग्रंथाला सुरवात झाली आहे. 
या ग्रंथांत पांडवांनी केलेल्या अश्‍त्रमेध यज्ञाचे समग्र वर्णन 
आहे. अश्वमेधाला आवश्‍यक असलेला द्यामकर्ण घोडा 
योवनाइव राजाजवळ होता. त्याच्यापासून तो मिळविण्याची 
भीमाने प्रतिज्ञा केली. त्यासाठी तो द्वारकेला गेला व 
श्रीकृष्णाला भेटला. त्या दोघांचें संभाषण मोठे विनोदी आहे. 
वृषकेतु व प्रभावती यांचा विवाह, द्रौपदी व सत्यभामा यांचें 
गुप्त संभाषण, हंसध्वजाची परीक्षा, सुधरूव्याची हरिभर्कित, 
सुरथाचा पराक्रम, नीलध्वजाचें सामथ्ये, स्त्रीराज्यांतील राणी 
प्रमिला हिचा अर्जनाशीं विवाह, बभ्रुवाहून व अर्जुन यांच्या- 
मधाल युद्ध व त्यांत अर्जुनाचा मृत्यू, असे अनेक कथा प्रसंग 
यांत आहेत. यांशिवाय, मयूरध्वज व चंद्रहास यांचीं रम्य 
चरित्रे, दुःशीलेची कथा, बकदाल्भ्यदर्शन, धर्मराजाचें असि 
धाराब्रत, इ्यामकर्णा प्ति हे यांत 
मळ ची मोक्षप्राप्ति, हे विषयहि 
या ग्रंथांत अनेक ठिकाणीं भोजनसमारंभाचें वर्णन येतें. त्या” 
वरून त्या काळच्या खाद्यपदार्थांची चांगली कल्पना येते. उदा? 
श्रीकृष्णाच्या भोजनाचें हें वर्णन मोहा. 
रम्य तु देवकोदत्त पात्रे वे काळ्चने शुभे । 
कचोलानां चतु:षष्टि: न्यस्ते सुघटिते हरि: ॥ 
(९*३४ , 


खंड पहिला 


अर्थ-सोन्याच्या शुभ व सुबक पात्रांत देवकोने चौसष्ट 
कचोळीं ठेवलीं होतीं (व त्यांत वाढलेलें भोजन श्रीकृष्ण जेवत 
होता). 
त्या भोजनांतले पदार्थ असे-- 
पायसं चन्द्रसडःकाशं सितशकरया युतम्‌ । 
भकक्‍तं कुमुदवर्णाभं मुद्गदालिस्तथेंव च ॥ 
नानाव्यञ्जनसंयुक्‍्तं त्रिभि: पंक्तिभिरेव च । 
निम्ब्रसेन साद्रेंण फलमूलयुतेन च ॥। 
विकृतानि कृतान्येव शतशो भोजने विभो: । 
मरीचं पिप्पली चाद्रं रम्भा शकरया युता ।। 
सितया सहितेनाथ दुग्धेन क्वथितेन च । 
घृतं सितायुतं देव्या दत्त प्रोत्या यशोदया ।। 
पुरिकाइच तथा क्षीरविकाराइच प्रसाविता: । 
मृदह्विकाशिशुपाचूत करमर्दकृत: शुभा: ।। 
(९.३५-३९) 
अर्थ- पांढरी साखर घातलेला चांदण्यासारखा पायस, 
इवेतकमळाच्या वर्णाचा भात, तसेंच मुगाचें वरण; तीन 
ओळींनी वाढलेल्या नाना प्रकारच्या चटण्याकोशिबिरी; लिंबाचा 
रस, आलें व फळेंमुळें यांचीं शेंकडो तोंडीलावणीं, मिरपूड, 
पिपळी, आलें, पांढरी साखर घालून दुधांत शिजविलेलीं केळीं, 
तुपसाखर, वगरे पदा्थे देवी यशोदेने (श्रीकृष्णाच्या पात्रांत ) 
वाढले होते. पुऱ्या व दह्या-दुवाचें श्रीखंड, बासुंदी इ. पदार्थ 
तिने तयार केले होते. द्राक्षे, आंबे, करवंदे यांचीं लोणचीं 
बनविलीं होतीं. 
त्याचप्रमाणे खिचडी, फेण्या, मोदक, लाडू वगेरे पदार्थाचेंहि 
वर्णन आहे. त्यावरून या ग्रंथाच्या रचनाकाळीं म्हणजे इ. स. 
२०० च्या सुमारास प्रचलित असलेल्या भक्ष्य-भोज्य पदा- 
र्थांची कल्पना येते. 
या पुराणांतील कांही सुभाषिते पुढीलप्रमाणे- 
तावद्देहे नृणां मोहो यावत्मो साधुसंगति: । 
(१६-३२) 
अर्थ -- जोंपर्यंत सज्जनसंगति घडत नाही, तोवरच माण- 
सांची देहावर आसक्ति असते. 
पररम्ध्रेषु सर्वेषां दृष्टिंगच्छत्यचेतसाम्‌ । 
अर्थ -- सर्वे अज्ञानी लोकांची दृष्टि दुसर्‍याची छिद्रे (दोष, 
व्यंगे ) पाहणारी असते. 
आज्ञाभड्गो नरेन्द्राणां विप्राणां मानखण्डनम्‌ । 
पृथकशय्या च नारीणामदास्त्रवध उच्यते । 
अर्थ -- राजांचा आज्ञाभंग, ब्राह्मणांची मानखंडना आणि 
स्त्रियांची ( पतीपासून ) वेगळी शय्या हा त्यांचा शस्त्राविना 
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अदवारूढा 


केलेला वधच होय. [ बा. मो. कानिटकर ] 


अश्वमेध भारत सूक्तद्रष्टा. [ क. ५. २७] 


व एक दान. याचा विधि असा -- सुवर्णाचा 
र्वरथदान अशवयुक्‍त रथ बनवून त्यांत इष्ट देवतेची 
स्थापना व पुजा. मग त्याचें दान. फल - शिवपदप्राप्ति. 
[मत्स्य पु. ५८२] न 


न्य धोड्याविषयींचें ज्ञान किंवा घोड्यांना शिक- 
अश्वावद्या द्विण्याची विद्या. हो नलराजाला अवगत होती. 
ती त्याने क्रतुपर्णाला शिकविली. [ भाग. पु. ९.९.१७ ] 


अश्वत्रत एक व्रत. इंद्रपूजा. ब्रतावधि एक वर्ष. [हि. ध. ] 


अइवसवि वां सूक्तद्रष्टा. याने इंद्राला सोम 
स्वहाक्त काण्यायन न अर्पण करणार्‍या अधार्मिक 


भटक्या जमातींचा उल्लेख केला असून इंद्राने त्यांचा नायनाट 
केल्याचेंहि सांगितलें आहे (क्र. ८. १४. १५ ). हा सामद्रष्टाहि 
होता (पं. ब्रा. १९.४.१० ). 


अउवसैन्य "र प्राचीन काळापासून युद्धांत घोड्यांचा 
शवसन्य उदयोग केला जात होता. घोडेस्वार ही एक 
सेन्यांतली मोठी शक्ति होती. कांबोज, बाल्हीक व सिधु या 
देशांतले घोडे युद्धकार्यासाठी प्रशंसिले जात होते (वा. रा. 
१. २. ६). चिखल, पाणथळ व खडकाळ भूमि वगळून अन्य 
स्थळीं घोडदळ हेंच महत्त्वाचें मानलें जात होतें. जिंकलेला 
प्रदेश व जंगलांतलीं सैनिक शिबिरे यांवर पहारा करण्याचें 
काम घोडेस्वारच करीत. पादचारी सेन्याचें संचालनहि घोड- 
दळाच्या माफेतच होत असे. सैन्याची पिछाडीहि घोडदळच 
संभाळीत असे. शत्रूवर प्रथम आक्रमण. व्हायचें ते घोडदळा- 
कडनच. शत्रुसेन्याला तुडविणे, राजकुमारांना पळविणें, पाठ- 
लाग करणें या कामीं घोडदळच उपयुक्‍त ठरे. धनुष्यबाणांनी 
लढणे, तलवार चालविणें व भाला फेकणे, इ. प्रकारांनी घोडे- 
स्वार लढाई करीत. [ प्रा. भा. सां. ] 


एक शाक्त देवता. त्रिनेत्र. उजव्या हातीं काठी. 


अइवारूढा कतवर्षाव करणारी. तांबड्या घोड्यावर 


भइ्वारूढा 


बसणारी. चतुर्भुज. हिच्या चरणांशीं सुवर्णदंडाने ताडित झाळेला 
“ साध्यक' हात जोडून पायां पडत असतो. [| तंत्रराज; 
श्रीविद्या्णवतंत्र ] 


श्विनी अरिवन्यादि नक्षत्रगणनेंतलें पहिलें नक्षत्र. आय- 
आलना जक वृत्ताच्या उत्तरेस देवयानी व कृत्तिका यांच्या 
त्रिकोणांत हें नक्षत्र आकाद्यांत दिसतें. याच्या कोणी तीन तर 
कोणी दोन तारका मानतात. तिहींत दोन जवळजवळ असुन 
त्यांत उत्तरेची तारका अधिक तेजस्वी आहे. या तीन तारकां- 
मुळे याची आकृति अश्‍वमुखासारखी दिसते. घोडीचें रूप धारण 
करणार्‍या संज्ञानामक सुर्यपत्नीच्या ठिकाणीं सूर्यापासून दोघे 
अश्विनीकुमार जन्माला आले, ही कथा या नक्षत्राशीं संबद्ध 
आहे. या नक्षत्राचा वेदांत अश्‍वयुजौ असा उल्लेख आहे 
(तै. सं. ४. ४.१०. तै. ब्रा. १. ५.१; अथर्व १९. १). हा शब्द 
द्विवचनी असल्यामुळे वेदकाळांत या नक्षत्राच्या दोनच तारका 
मानोत, असें दिसतें. महाभारतांत मात्र सांप्रत प्रचारांत 
असलेला अश्विनी हाच शब्द योजलेला आहे ( अनु ६४व 
८९) . अशवितो ही या नक्षत्राची देवता असुन हें नक्षत्र अश्‍व- 
क्रांता या छंदाची देवता आहे. या नक्षत्रावर केलेलें श्राद्ध 
फलप्रद होतें. 
या नक्षत्राचे ध्यान पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे- 

तत्रादावठिवनी ज्ञेया पद्मपत्रनिभा शुभा । 

अइववक्त्राम्बुजारूढा द्विभुजा च सिताम्बरा । 

दक्षे दिव्योषधीपात्रं बि्रती पुस्तकं करे ।। 

अर्थ-- कमलपत्रासारख्या कांतीची, कमलावर बसलेली, 

शुभ, अइवमुख असलेली, शुभ्रवस्त्र नेसलेली, द्विभुज, उजव्या 
हातांत दिव्य .औषधीचें पात्र व डाव्या हातांत पुस्तक धारण 
करणारी अशी अदिविनीची मूति करावी. [ हे. ब्र.; पु. इं.] 


हठ्योगांतळी एक मुद्रा. हिची क्रिया पुढील 
_ भरमाणे सांगितली आहे-- 
आकुडचयद्‌ गुदद्वार प्रकाशयेत्‌ पुन: पुनः | 
सा भवेदशविनीमुद्रा शक्तिसद्बोधकारिणीं ॥। 

कथं स्स वारंवार गुदाचें आकुंचन व प्रसरण करीत राहि- 
ल्याने हो मुद्रा होते व ती शक्ति व ज्ञान देतें. 

फल - गुह्य-रोगांचा नाश, बल व शुद्धि यांची प्राप्ति. 
[ योगसोपान ] 


अश्विनी मुद्रा 


आघेनी जुळ्या देवता. इंद्र, अग्नि व सोम यांच्यानंतर 
(कि कण्वेदांतली महत्त्वाची देवता म्हणजे अशविनौ 


३०८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


हीच होय. पुरीं ५० सूक्ते हिच्या वांट्याला आलीं आहेत. 
मात्र सृष्टींतल्या कोणत्या विशिष्ट व्यापाराक्लीं या देवतेचा 
अधिकृत संवंध आहे, तें वेदिक सूक्तांवरून स्पष्ट होत नाही. 
प्रारंभींच्या वेदार्थकारांपासून सर्वांनाच या दवतेच्या खऱ्या 
स्वरूपावहृळ कोडें पडलें आहे. अशविनो हे जुळे वंधु असून 
त्यांची जोडी कधीच फुटत नाही ( क्र. ३.३९.३)- ते 
विवस्वानाचे पुत्र असून सरण्यू त्यांची माता आहे. (त्र. १०. 
१७.२). ते तरुण, वीयंशाली, दानशूर, विद्वान्‌, संपत्तिमान्‌ व 


शुभांचे स्वामी आहेत. ते मधृप म्हणजे मध पिणारे व सोम- 


पान करणारे आहेत. 

सोनेरी रथांत वसून ते सववत्र संचार करीत असतात. 
त्यांचा रथ तीन चाकांचा व तीन खांवांचा असतो ( क्र. १. 
११८. २ ). त्या रथाला मधुवर्ण किवा मबधुवाहन म्ह्ट्ले 
आहे. तो शोध्गामी असून एका दिवसांत द्यादा- पूथिवीं- 
भोवती फिरून जातो (क्र. ३. ५८. ८). उपा व सूय 
यांच्या उदयकालामध्यें यांचा उदय होतो. सूर्यकन्या सूर्यच 
ते पती आहेत ( क्र. ४. ४२. ६ ). ती त्यांच्या रथावर 
चढते. म्हणूनच त्रध्ग्वेदांतल्या विवाहसूक्तांत विवाहित वधूला 
आपल्या रथावर वसवून घरीं आणण्याबद्दल त्यांची प्रार्थना 
केली आहे (क्र. १०. ८५ ). 

अशविनौच्या वसतिस्थानासंवंधीं विविध उल्लेख आहेत. 
द्यावा-पृथिवी, द्यो, अंतरिक्ष, गिरिशिखर, मोठे वृक्ष हीं त्यांचीं 
मुख्य वसतिस्थानें मानलीं आहेत. 

विपत्तींतून प्राण्यांचा उद्धार करणें, हें त्यांचें प्रधान कार्य 
आहे. ते देवांचे कुशल वैद्य आहेत. ते अंधांना दृष्टि देतात. 
त्यांनी च्यवनभार्गवाळा वार्धक्‍्यांतून मुक्‍त करून पुनरच 
तारुण्य दिलें. अत्रि सप्तवध्षि हा आगीच्या खाईत पडला 
असतां त्याला वर काढलें. तुग्रुपुत्र भुज्यु समुद्रांत पडला 
असतां शंभर वल्ह्यांच्या नौकेंतून पुढे येऊन त्यांनी त्याला 
वर काढलें. क्रज्ञाइवाला दृष्टि दिली (क्र. १. ११७. १७). 
विशपळेचा पाय युद्धांत तुटला असतां त्या जागां लोखंडाचा 
पाय बसविला ( क्रू. १. ११६. १५ ). घोषेळला तिचा रोग 
दूर करून चांगला पति मिळवून दिला ( क्र. १. ११७. ७. ) भ 
वथवणपुने दष्यडू क्रषीचें शिर तोडून त्या जागीं घो 
ताड बसवून हे त्याच्यापासून मधुविद्या शिकले ( क्र. १ 
११७. २२.). र 

दी सर्व त्यांचीं अलौकिक कृत्यें सर्वांना मान्य असलीं, तरी 
त्यांचा भौतिक आधार काय व अशविनौ म्हणजे नक्की कोर्ण 
याविषयीं संद्योधकांत मतेक्‍्य नाही. यास्कानेहि हा मती" 
मतांचा गलबला सूचित केला आहे. पाश्‍चात्य संशोधक 


खंड पहिला 


त्यांच्याविषयीं अनेक उपपत्ति सांगतात. सर्वांत अधिक मान्य 
मत असें आहे, की अशविनौ हे अर्धा तमोमय व अर्धा 
प्रकाशित अशा प्रभात कालाचें प्रतीक आहेत. 

गुरु-शुक्तांच्या सात्निध्यावरून अशविनौची कल्पना उत्पन्न 
झाली, असें श्री. दीक्षित म्हणतात. कांहीच्या मतें ही देवता 
केवळ भारतीय नसून त्या पुर्वीच्या इण्डो-य्‌रोपीय काळांतील 
असावी. ग्रीक वाऊमयांत झेउस्‌च्या दोन पुत्रांची कल्पना 
केलेली आहे. हेलेना ही त्या दोघांची बहीण आहे. अशिवि- 
नोची अशीच उषा ही भगिनी आहे. त्यावरून त्या दोघांत 
साम्य असावें. अशविनौविषयीं डॉ. संपुर्णानंद यांनी पुढील 
विवेचन केलें आहे- 

क्रग्वेदांत म्हटलें आहे कौ - “हे स्वर्गाच्या रक्षक अशवींनो, 
ज्या समयीं काळ्या गायी लाल गायींत मिसळतात, अशा 
समथीं मी तुमचें आवाहन करतो' ( १०.६१"४). याचा 
अर्थ असाच होऊं शकतो, की रात्रीचा काळा अंधार जाऊन 
जेव्हा पूर्वे क्षितिजावर तांबडे फुटतें तो काल अशिविनौच्या 
उपासनेचा काल होता. पुराणांत ज्या प्रकारें मित्र, वरुण, इ. 
वैदिक देव मूलस्थाना- 
वरून च्युत झाले, तसेंच 
अशविनोरचेहिे झालें 
आहे. अशहिवनौचें 
वेदांतळें स्थान फार 
उंच असलें, तरी पुराण- 
काळांत त्यांना देवां- 
बरोबर बसून यज्ञभाग 
ग्रहण करण्याचाहि 
अधिकार उरला नाही. 

क्रग्वेदांतले अशविनौ 
हे पुराणांत अशविनी- 
कुमार या नांवाने प्रसिद्ध 
झाले. विवस्वानाची 
भार्या संज्ञा ही घोडी 
होऊन फिरत असतां 
विवस्वानाने अशवरूप 
घेऊन तिच्याशीं संग 
केला. तो परपुरूष 
असावा अशा कल्पतेने 
तिने तें वीर्य आपल्या 
नाकपुडीतून बाहेर टाकलें. त्यांतून यांची उत्पत्ति झाली. 


9) 
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असें आहे. हे देवांचे वैद्य, वैवस्वत मन्वंतरांतले देवे आणि 
वर्णाने शूद्र आहेत. नकुल सहदेव हे माद्रीचे पुत्र यांच्याच 
अंशापासून जन्मास आले. ी 

यांची मूति पुढीलप्रमाणे करावी, असें विष्णुवर्मोत्तर पुरा- 
णांत सांगितलें आहे-- 

कमलपत्राप्रमाणे कांति, ह्विभुज, सुंदर डोळ्यांचे व सर्वा- 
भरणसंपन्न, अशा त्यांच्या मूति बनवाव्या. त्यांच्या उजव्या 
हातांत पुस्तक असावें. पाश्‍वंभागीं एक नारीयुग्म निर्माण 
करावें. [ क्र. द.; वे. सा. सं.; आ. आ. दे.; म. ज्ञा. को. - 
प्रा. च. को. ] 


अपुहुण्णीसिद्धर द्‌. ती एक सिद्ध. याच्या 

क्‌ गूढ आध्यात्मिक विषय क्लिष्ट 
भाषेंत सांगितलेले आहेत. हा महाशक्‍तीला कण्णम्म असें नांव 
देऊन तिला सर्वोच्च ईश्‍वरी स्वरूपांत मानतो. याने आपल्या 
दारिद्रथ-दुःखांविषयीं वारंवार खेदोदगार काढले आहेत. 
[ दक्षिण दर्शन ] 


अष्ट आय ध्वज, सिह, वृषभ, गज, धूग्र, इवान, खर, 
न ध्वांक्ष, असे आय शिल्पशास्त्रांत सांगितले असून 
गृहनिर्माणाच्या वेळीं त्यांचा विचार करतात. 


व 0 जंबुद्दीपाच्या आसमंतीं क्षार-समद्रांत 

प. पतीचे आ प ब त अतो 
आठ उपद्डोप आहेत - स्वर्णप्रस्थ, आवर्तन, 

रमणक, मंदर, हरिण, पांचजन्य, सिहूल व लंका. [भाग. पु. ५. 

१९. ३०] 


अरकशी गाय या अर्थी वेदिक प्रतिशब्द. वैदिक काळीं बहुधा 
गायीच्या कानाच्या आठ पाकळ्या कापीत असावे 
अथवा आठ हा अंक त्यावर डाग देऊन अंकित करीत असावे. 
त्यावरून अशा गायीला अष्टकर्णी म्हणायची प्रथा सुरू झाली 
असावी. त्यासाठी तांब्याची सुरीच वापरली पाहिजे, लोखं- 
डाची सुरी किवा बाण वापरतां कामा नये, असा दंडक होता. 
डागून चिह्लू करायचे तर उसाचा तुकडा वापरीत. [वे. इं.] 


वेवर मत्र सूक्‍्तद्रष्टा. विशवामित्राचा पुत्र (ऐ. ब्रा. 
अष्टक वश्या ७.१७). इंद्राचे स्तवन करतांना 


ऐतिहासिक महत्त्वाचा असा एक उल्लेख त्यांने केला 
आहे- ' हें इंद्रा, सात महानद्यांना तं त्या पातकी राक्षसाच्या 


यांच्यापैको थोरल्याचें नांव नास” व धाकट्याचें नांव दस्त तावडींतून सोडविलेंस व त्या मोकळ्या झाल्या असतांहि 


अष्टक वेश्‍वासित्र 


त्वां एकाच देवाने जागरूक राहून त्या जलांवर सतत दृष्टि 
ठेवलीस. त्यांच्या जलौघांनी शत्रंचीं नगरे विध्वंसून तूं 
सागर भरून टाकलास.' (क्र. १०.१०४) | 

वैदिक आर्यांती सिधुसंस्कृतीच्या लोकांच्या नगरांचा व 
नद्यांना पक्के बांध घालून ते करीत असलेल्या शेतीचा, कशा 
प्रकारे उच्छेद केला असेल, त्याची यावरून कल्पना येते. 

या त्रवषषीचा महाभारतांतहि उल्लेख आहे. “तूं गर्वामुळे 
पंतन पावशील ' असा नारदाचा याला शाप झाला आहे ( म. 
भा. वन. १९८ ). हा विश्‍वामित्रगोत्राचा प्रवर क्रषि आहे. 


श्राद्ध व होम अश्या उभयविध स्वरूपाचे हें कर्म 
अष्टका आहे. सर्व सूत्रकारांनी अष्टकाश्राद्ध म्हणून या 
कर्माचा पाकयज्ञसंस्थेंत अंतर्भाव केला आहे. अष्टका शब्दाचा 
अर्थ अष्टमी अस्ता आहे. मार्गशीष, पौष, माघ व फाल्गुन या 
चार महिन्यांच्या वद्य अष्टमींस अष्टका असें म्हणतात. माघ 
वद्य अष्टमी ही एकाष्टका, म्हणजे मुख्य अष्टमी होय. 
अष्टकाश्राद्धाच्या आदल्या दिवशीं एक श्राद्ध करतात. अनुराधा 
नक्षत्रावर हें श्राद्ध करावें, असें सत्याषाढ गृह्यसूत्र सांगते 
(२.१४.३). या श्राद्धाचा विधि मासिक श्राद्धाप्रमाणेच 
असतो. यांत औपासनाग्नीवर चारहि पार्वणांच्यासाठी ' उदीर- 
तामवर उत्परास...' इ. मंत्रांनी पायस, ओदन (भात), कुसर 
( तिलमिश्रित भात ) व अपूप यांची आहुति देतात. ब्राह्म- 
णांना भोजन घालतात व पिंडदान करतात. 
अष्टकाश्राद्धाचा विधि तीन दिवस चालतो. तीन दिवस 
तिरनिराळीं श्राद्धे करतात. प्रत्येक श्राद्धविधींत औपासनाग्नी- 
वर होम करतात. 
आद्या5पूवे: सदा कार्या मांसंरन्या भवेत्सदा । 
ज्ञाकेरन्या तृतीया स्यादेष द्रव्यगतो विधि: ॥ ( वायृपुराण) 
अथं - पहिल्या श्राद्धांत अपुप किवा पुरोडाश, दुसर्‍यांत 
मांस व तिसर्‍यांत शाक (लाह्या वगेरे ) यांचा होम करावा. 
या तीनहि श्राद्धांचा विधि पुढीलप्रमाणे आहे- 
अष्टमीच्या दिवशीं गाय हा पशु मारून त्याचा याग 
करतात. गाय न मिळाल्यास बोकड, मेंढी या पशूंचे किवा 
अन्य कोणत्याहि पशूचे मांस घेतलें तरी चालतें. औपासनाग्नी- 
वर अग्निमुखतंत्राप्रमाणे सर्वे विधि करून प्रधान होमाच्या 
वेळीं पितरांच्यासाठी आहुती देतात. नंतर ब्राह्मणभोजन, 
पिडदान, इ. विधि मासिक श्राद्धाप्रमाणे करतात. या 
श्राद्धांत काम व काळ या विश्‍वेदेवांसाठी भोजनास ब्राह्मण 
सांगतात. केवळ सुवणंदान देऊन किवा बैलाला चारा 
घालूनहि हें श्राद्ध करावें; पण श्राद्ध केल्याशिवाय राहूं 
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नये, असें बौधायन गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे. (२.११). 
तीनहि अष्टकाश्राद्ध एकाच दिवशीं केलीं तरी चालतात, 
असेंहि एक मत आहे. 

अष्टकाश्राद्धाच्या दुसऱ्या दिवशीं अन्वष्टका श्राद्ध करतात. 
याचाहि सर्व विधि मासिक श्राद्धाप्रमाणेच आहे. याचीं ह्‌वि 
द्रव्ये ओदन, कृसर, पायस, दघिमंथ व मधुमंथ ( घुसळलेलें 
दहीं व मध) हीं असतात. अष्टकाश्राद्मांतल्या अवशिष्ट 
मांसाचा उपयोग या श्राद्धांत करायचा असतो. या श्राद्धांत 
स्त्रीपितरांना सुरा व आचाम देतात (आठव. गृ. सू. २.४). 
[ विद्याधरशास्त्री भिडे; म. ज्ञा. को. ] 


ट्र दयंती, मालिका, कोमुदिका, सुशीला, 
अष्ट कुमारिका भाति, उन्नति, पुष्पावती व चंद्रिका. या 
इंद्राच्या कुमारिका मानलेल्या आहेत. [ कथाकल्पतरु ] 


गव आर सुगंधी द्रव्यें एकत्र करून बनविलेलें गंध. हीं 
अष्ट्गव आठ द्रव्यें अशीं --गोरोचन, चंदन, देवदार, कर्पूर, 


कृष्णागुर, नागरमोथा, कस्तूरी व कुंकू. याचे आणखीहि कांही 
पर्याय आहेत. 


०, पुष्टिमार्गाचे संस्थापक वल्लभाचार्य यांचे 
अष्टछाप कवा चार शिष्य व वल्लभाचार्यांचे पुत्र 
विठ्ठलनाथ यांचे चार शिष्य मिळून ब्रजभाषेचे भक्‍त-कवी 
अष्टछाप या नांवाने प्रसिद्ध आहेत. हे श्रेष्ठ कवी संगीतज्ञ 
आणि कौर्तनकार होते. विठ्ठलनाथांनी या आठ भकक्‍्त-कवींचें 
एक मंडळ बनवून त्यांना बव्रजांतल्या गोवर्धन क्षेत्रांतील 
श्रीनाथाची कीतेनसेवा नेमून दिली. पुष्टिमार्गीतल्या अनेक 
शिष्यांतून आठांची निवड करून विठ्ठलनाथाने त्यांच्यावर 
आशीर्वादाचा मौखिक छाप मारला, म्हणून ते अष्टछाप या 
नांवाने प्रसिद्ध झाले. त्यांचीं नांवें अशीं--- 
(१) कुंभनदास 

२) सुरदास 
३) परमानंददास वि 
४) कृष्णदास न्न 

) 


-ण (वल्लभाचार्यांचा शिष्य) 
( 
( 
(५) गोविदस्वामी --- 
( 
( 
( 


क 


रभ (विठ्ठलनाथांचा शिष्य) 
६) नंददास 


) 
६) छोतस्वामी 
८) चतुर्भूजदास 
| जेव्हा श्रीनाथ गोवर्धनावर प्रकट झाले, तेव्हा त्यांचे अंत- 
रगसख असलेले हे आठहि कवी उत्पन्न झाले, अशी पुष्टिमार्गी 
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लोकांची समजत आहे. म्हणून पुष्टिमार्गात त्यांना अष्टसखा 
असेंहि म्हणतात. या आठहि कवींनी मनोहर पद्यरचना करून 
तिच्या द्वारें श्रीनाथाची कोर्तनसेवा केली. पाहा - पुष्टिमार्ग 
वल्लभाचार्य. [ अष्टछापपरिचय ] 


तारादेवता आठ प्रकारच्या आहेत- तारा उग्रा, 
अष्ट तारा महोग्रा, वज्या, नीला, सरस्वती, कामेश्‍वरी 
व भद्रकाली (मायातंत्र). तारेचें मूतिविधान पुढीलप्रमाणे- 
कृष्णवरण, त्रिनयन, दोन्ही हातीं कमळ, रत्नालंकारयुक्‍त व 
पादत्राणयुक्‍त (विद्यार्णवतंत्र). पाहा - तारा. 


अष्टताल « ८४ इंच. मानवाची सामान्यत: उंची 
अष्ट ताल ष्टताल मानलेली आहे. नवताल पुरुष हा श्रेष्ठ 
पुरुष होय. [पु. इं. ] 


मताच्या उत्तरक्रिय्रेंत त्याला परलोक्रांत उपयोगीं 
अष्ट दान पडाव्या म्हणून आठ वस्तू ब्राह्मणांना देतात 
आमान्न, जलकुंभ, धेन्‌, वस्त्र, भूमि, शय्या, छत्री व आसन 
या त्या आठ वस्तू होत. [ क्र. ब्र. क. ] 


पूर्वादि अष्ट दिशांचे आठ पालक असून ते 


अष्ट द्क्‍पाल त्य़ा त्या दिश्ञेवर अधिराज्य करतात. त्यांचें 
कोष्टक पुढीलप्रमाणे -- 
नांवें द्शि वाहनें द्स्त्रे वस्त्रांचे रंग 
ड्ंद्र पर्व ऐरावत वज्र तांबडा 
अग्नि आग्नेय मेंढा दक्ति जांभळा 
यम दक्षिण रेडा दंड नारिंगी 
नित्ररति नेक्रंत्य माणूस कुंत पिवळा 
वरुण पक्चिम सुसर पाश शुभ्र 
वायु वायव्य हरिण ध्वज निळा 
कुबेर उत्तर घोडा खड्ग गुलाबी 
ईशान ईशान्य वेल त्रिशूळ करडा 

सः आठ दिशांना आठ हत्ती उभे केलेले असून 
अष्ट ढार्गज त्यांच्या दडपणामुळे पृथ्वीची गुंडाळी न 


होतां ती स्थिर राहते, अशी समजूत आहे. त्यांच्या नांवांचा 
इलोक असा - 
ऐरावत: पुण्डरीको वामनः कुमुदो5ऊ्जन:। 
पुष्पदन्तः सावंभोम सुप्रतीकरच दिग्गजा: ।। 
अर्थ - ऐरावत, पुंडरीक, वामन, कुमुद, अंजन, पुष्पदंत 
सार्वभौम व सुप्रतीक हे आठ दिग्गज होत 


3.4: 


अष्ट निधि 


अष्ट द्रव्ये अइवत्थ, उदुंबर, प्लक्ष, न्यग्नोध, समिध्‌, तिल, 
अष्ट द्रव्य घायस व आज्य, हीं यज्ञीय अष्ट द्रव्य 
मानलेलीं आहेत. 


सोनें, सये, तांबे, कथिल, शिसे, पितळ, लोखंड 
अष्ट धातु ब तिले (पोलाद) या धातंना अष्ट धातू 
म्हणतात. 


८. (१) तत्त्वज्ञानांतील - भूमि, आप, अनल 
अष्टथा प्रद्मात ( क ), वायु, आकाश, मन, वृद्धिव 
अहंकार, यांविषयी गीतेंतील ₹लोक असा - 
भूमिरापो5नलो वायु: खं मनो बद्धिरेव च । 
अहंकार इतीयं मे भिन्ना प्रकतिरष्टघा ॥ 
(गीता ७.४) 
(२) राजकारणांतील - स्वामी, अमात्य, सुहूद्‌, कोश, 
राष्ट्र, दुर्ग, बल व प्रजा. 


अनंत, वासुकि, तक्षक, कर्कोटक, शंख, कुलिक, 
अष्ट नार च न 

पद्म व महापद्म, हे अष्टनाग होत. अष्ट नागां- 
प्रमाणेंच नव नागहि आहेत. यांतलीं कांही नांवें त्यांतहि 
आहेत. पाहा - नवनाग. 


मष सागिका वी ी श्रीकृष्णाच्या सोळा हजार एकर्दो 

स्त्रयांमध्ये पुढील आठ स्त्रिया अष्ट 

नायिको म्हणून प्रमुख मानलेल्या आहेत. त्यांचीं नांवें - 

रुक्मिणी, सत्यभामा, सत्या, लक्ष्मणा, जांबवती, कालिदी, 
भद्रा व मित्रविदा. 

(२) इंद्राच्या - उवेशी, मेनका, रंभा, पूर्वचिती, स्वयंप्रभा, 

भिन्नकेशी, जनवल्लभा व घृताची (तिलोत्तमा). [सं. इं. डि.] 


अह सि माकेण्डेय पुराणांत पद्मिनी विद्येच्या अंतर्गत 
पुढील आठ निधी सांगितले आहेत- 

(१) पद्म - ज्याच्याजवळ हा निधि असतो, त्याच्या 
वंशांत पुत्रपोत्रादि परंपरेने लक्ष्मी राहते. असा पुरुष दान 
देण्यांत अग्रेसर असतो. तो यज्ञ करून दक्षिणा देतो व सभामंडप 
आणि देवालयें निर्माण करतो. हा सात्त्विक निधि असून सोनें, 
चांदी, तांबे, इ. धातूंचा संचय व त्यांचा क्रयविक्रय हें या 
निधीचे वैशिष्ट्य आहे. 

(२) महापद्म - हा पद्मरागादि रत्नें व मोत्यें यांचा संग्रह 
व क्रयविक्रम करणारा निधि आहे. याचा स्वामी सत्त्वगुणी 


भंष्ट निघि 


असतो. हा निधि सात पिढ्यांपर्यंत कुलांत राहतो. याचा 
स्वामी योगिजनांना नाना प्रकारची मदत करतो. 

(३) मकरनिधि -या निधीचा स्वामी सैनिकांना उपयुक्‍त 
अशा शस्त्रास्त्रांचा व्यापार करतो. राजे लोकांशीं याची मंत्री 
असते. हा निधि एका पिढीपुरताच टिकतो. प्रायः लढाईत 
किवा लुटालुटींत याचा नाश होतो. 

(४) कच्छपनिधि - हा निच्चि धारण करणारा पुरुष 
पुण्यकार्ये करतो खरा; पण त्याचा कोणावर विश्‍वास नसतो. 
तो कंजूष असतो. कोणाला देत नाही व आपणहि भोगीत 
नाही. क्यों संपत्ति पुरळेली असते. हाहि निथि एका पिढी- 
पुरताच टिकतो. 

(५) मुकुंदनिधि - याचा स्वामी रजोगुणी व संगीतादि 
ललितकलांचा प्रेमी असतों. तो गायक, वादक इ. कलावंतांना 
मुक्‍त हस्ताने धन देतो. हाहि निधि एका पिढीपुरताच असतो. 

(६) नंदनिधि - याचा स्वामी रजोगुणी व कांहीसा 
तमोगुणी असतो. तो धातु, रत्ने, धान्ये, इ. वस्तूंचा संग्रह व 
व्यापार करतो. त्याच्या घरीं आप्तेष्टांचा व अतिथींचा 
आदर होतो. हा स्तुतीला भाळणारा असतो. याच्या घरांत 
अनेक स्त्रिया असतात. हा निधि सात पिढ्या चालू राहतो. 

(७) नोलनिधि- याचा स्वामी सत्त्वरजमिश्रित स्वभा- 
वाचा असतो. तो वस्त्र, धान्य, फल. पुष्प, पोवळे-मोती, 
दांख-शिपा, काष्ठ, इ. वस्तूंचा संग्रह व व्यापार करतो. तो 
तडाग, पुष्करिणी बनवितो. नद्यांना बांध घालतो व वागाहि 
निर्माण करतो. हा निधि तीन पिढ्या चालतो. 

(८) शंखनिधि-याचा स्वामी रजोमिश्चिततमोगुणी असतो. 
तो कंजूष असतो. तो एकटाच खातो, आणि एकटाच चांगलीं 
वस्त्रे वापरतो. तो स्त्रीपुत्रादिकांची कदर करीत नाही. तो 
केवळ आत्मपोषक असतो. 

हे आठ निधि म्हणजे मानवांच्या संपत्तीच्या देवता होत. 
त्या ज्याच्या घरीं जातात, त्याला आपल्या स्वभावाचा 
बनवितात. या आठहि निधींची अधिकारी देवता लक्ष्मी आहे. 
[ माक. पु. ६८ | 

१. गीतगोविदकर्ता जयदेव व त्याचें अनुकरण कर-- 
अष्टपदा जारे अन्य कवि यांनी रचिलेल्या प्रवंधांना 
अष्टपदी म्हणतात. याचे ध्र्व व आभोग असे दोन अवयव 
आणि पद व बिरुद अशीं दोन अंगे आहेत. अष्टपद्यांचे राग 
व ताल कर्त्यानेच निरिचित केळेळे असतात. उदा० -- 

अथ तृतीयप्रबन्थो वसन्तरागेण रूपकताळे गीयते- 
विह्रति हरिरिह सरसवसते । नृत्यति युवतिजनेन समं 


२१२ 


भारतोय संस्कृति कोश 


सखि विरहिजनस्य दुरन्ते ।। ६6० ॥ 
ललितलवड्‌ंगलतापरिश्ीलनक्कोमलमलयसमोरे । 
मधुकरनिकरकरम्बितकोकिलकजितकुज्जकुटीरे ॥ १॥॥ 
अथ चतुर्थप्रवन्धो रामकरिरागेण रूपकताले गीयते - 
चन्दनचचितनीलकलेवरपीतवसनवनमाली । 
केलिचलन्मणिकुण्डलमण्डितगण्डयुगस्मितज्ञाली ।।१॥ 
पण पुष्कळसे गायक कर्त्याचा नियम मोडून या अष्टपद्या 
अन्य रागांतहि गातात. [ संगीतक्ास्त्र ] 


न दुर्गासप्तशतींत शुंभ देत्याने दुर्गेच्या विरुद्ध लढ- 
पाश ण्यासाठी पुढील आठ देत्यांना पाचारण केलें - 
उदायुध, कंवु, कोटिवीर्य, धोम्र, कालक, दौहूद, मौर्य, व काल- 
केय. या आठ देत्यांचा कुलाणंवतंत्रांत अध्यात्मदृष्टीने विचार 
केला असून त्याना अष्टपाश असें म्हटलें आहे. त्यांचीं 
नांवें अशीं- 

घृणा लज्जा भयं हडका जुगुप्सा चति पज्चमी । 

कुलं शीलं तथा जातिरष्टो पाद्ना: प्रकोतिता: । 

पाशबद्धो भवेज्जीव: पाशमुक्‍्त: सदाशिव: ।। 

अर्थ - घृणा, लज्जा, भय, शंक्रा, जुगुप्सा, कुल, शील व 
जाति हे आठ पाश होत. या पाशांनी जो बद्ध असतो तो जीव 
आणि त्यांच्यापासुन जो मुक्‍त असतो तो सदाशिव होय. 

या अष्टपाश्ांचें आध्यात्मिक स्वरूप असें - 

(१) उदायुध - ज्याचें आयुध उचलेले आहे तो. हा दैत्य 
म्हणजेच घृणा नांवाचा पाश. घृणा म्हणजे दुसऱ्याविषयी 
तिरस्कारभावना. ती उत्पन्न झाली, की अहंकार वाढतो. 'षड- 
शीतिरुदायुधा: ' असें म्हणून उदायुधांची संख्या ८६ सांगितलेली 
आहे. घृणेचे प्रकारहि ८६ च आहेत. 

(२) कंबु-म्हणजे शंख. जीवाचा लज्जारूप दुसरा पाश तोच 
कंबु होय. शंख जातीचा एक जलचर प्राणी असतो. ज्या वेळीं 
त्याला प्रतिकूल वेदना होते, तेव्हा तो अवयवांचें आकुंचन 
करून कवचांत लपून बसतो. लज्जेचें स्वरूपहि असेंच आहे. 
मनुष्य आपली दुबंलता दिसूं नये म्हणून लज्जारूपी क्बूचें 
आवरण घेतो. कंबूंची संख्या ८५४ मानलेली आहे. त्याच- 
प्रमाणे लज्जेचेहि तितकेच प्रकार आहेत. 

(३) कोटिवीयं - ज्याच्या पराक्रमाची तुळता करतां येत 
नाही, तो कोटिवीर्य. जीवाचा भय नांवाचा पाहि तसाच 
आहे. जीवाला आपल्या अस्तित्वाचा नाश होईल, याचें 
विलक्षण भय असतें. त्यामुळे तो मोकळया मनाने सांसारिक 
भाग घत नाही किवा पूर्णपणे भक्तिभावहि अंगीकारीत नाही. 
त्यामुळच त्याच्या ठिकाणीं पारमाथिक गोष्टींचे अज्ञानहिं 


खंड पहिला 


राहतें. कोटिवीर्याची पन्नास कुलें होतीं. तसेच या भयाचेहि 
५० भेंद होतात. 

(४) धौस्र - विपर्ययज्ञानामुळे उत्पन्न होणारी शंका हा 
चौथा पाश होय. भय व शंका यांत भेद आहे. स्वतःच्या 
अस्तित्वाचा नाश होण्याची आशंका म्हणजे भय व आपणाशीं 
संबंध असलेल्या वस्तुच्या विनाशाची आशंका म्हणजे शंका 
होय. या पाद्याचे प्रकार १०० होतात. धौम्राचीं कुलेंहि 
गांभरच होतीं. 

(५) कालक'- हा काळ्या वर्णाचा असुर म्हणजेच 
जुगुप्सानामक पाश होय. अज्ञानाचा वर्ण काळाच मानलेला 
आहे. अज्ञानामुळे भेदज्ञान व त्यापासून जुगुप्सा म्हणजे निदा 
किवा छपवून ठेवण्याची इच्छा प्रादुर्भूत होते. साधकाला जोंवर 
अभेदाची अनुभूति घडत नाही, तोवर जुगुप्सेच्या हातून 
त्याची सुटका होत नाही. 

(६) दोहेद -म्हणजेच कुलाचा अभिमानरूप पाश. साध- 
काला अद्वैताचा कितीहि वेळा उपदेश दिला तरी अभिमानरूप 
पाश शिल्लक असेल, तर त्या उपदेशाचा प्रभाव पडत नाही. 

(७) मौये - हा जीवाचा शील नांवाचा पाश आहे. शील 
म्हणजे स्वभावप्रकृति. अद्रयपदाला पोचण्याच्या कामीं ही 
प्रकृति अडथळा आणते. 

(८) कालकेय - हा जाति नांवाचा आठवा पाह होय. 
भेदज्ञानाने जातीविषयींचा अभिमान वाढीस लागतो. या 
पाद्नांतून मुक्‍त होण्यासाठी पुष्कळ परिश्रम करावे लागतात. 

घणालज्जादि हे अष्टपाश जीवाला बंधांत टाकणारे आहेत. 
ते तोडल्यावांचून विमलवबोधरूप भगवतृ्‌त्साक्षात्कार होऊं 
शकत नाही. जो साधक आपले सर्वे प्रकारचे सदसत्‌भाव 
परमात्म्यापुढे ठेवतो, म्हणजेच त्यांच्या जाणिवेसह भगवंताला 
शरण जातो, तो भगवंताच्याच कृपेने या अष्टपाश्यांतून मुक्‍त 
होतो. [ कल्याण - साधनांक ] 


> ५, सुवासिनीला ' अष्टपृत्रा सोभाग्य- 
अष्टपुत्रा सोंभाग्यवती वती भव “ आठ पुत्र तुला 
होवोत, असा आशीर्वाद देण्याची प्रथा आहे. त्यापूर्वी ' दशपुत्रा 
सौभाग्यवती भव ' असा आशीर्वाद देण्याचा प्रघात असावा. 
क्रग्वेदांत असा एक मंत्र आहे - ' दशास्यां पुत्रानाधेहि पति- 
मेकादशं कृधि ' - इंद्रा, हिच्या ( या वधूच्या ) ठिकाणीं तूं 
दशपत्रांचें आधान कर आणि हिचा पति हा अकरावा होईल 
असें कर. ( क्० १०. ८५ * ४५ ) . पण हल्लीची 
रूढी मात्र ' अष्टपुत्रा ' म्हणण्याचीच आहे. क्र्ग्वेदाच्या परि- 
शिष्टांत ' अष्ट्पुत्रा भव त्वं च असें वचन आलें आहे. 


२१३ 


अष्ट भोग 


त्यावरून वाटतें, कौ हे दोन्ही संप्रदाय एकाच वेळीं प्रचलित 
असावे. त्यांतला ददपुत्री संप्रदाय पुरातन असून, अष्टपुत्री 
संप्रदाय त्यानंतरचा असावा. पहिला संप्रदाय मागे पडण्याचे 
वीज ' पतिमेकादशं कृधि' या वचनांत असावें. दहा पुत्र 
झाल्यानंतर पत्नीशी असलेला वैवाहिक संबंध तोडावा 
लागत असे, हें त्या वचनावरून ध्वनित होतें. तेव्हा ही 
आपत्ति टाळण्यासाठी अष्टपुत्रा हा आशीर्वाद प्रचलित केला 
असावा. [वै. नि. ] 


झड कुरुकुल्ला देवीचें सौम्य, दयाळू रूप. 
छुज कुरुकुठा रक्‍त वर्ण, हातांत अंकुश, बाण, पाक्ञ, 
धनुष्य, उत्पल, इ. वस्तू. दोन हातांनी ती त्रेलोक्यविजय मुद्रा 
व एक हाताने वरदमुद्रा दर्शविते. तिच्याभोवती बारा देवता 
आहेत. [इं. व. इ. ] 


अष्टभुज कृष्ण कांची येथील वरदराजस्वामीच्या मंदिरांत 

टी मुरली वाजविणाऱ्या कृष्णाची अष्टभुज 
मूति आहे. नटराजाच्या अष्टभुजांवरून कृष्णालाहि अष्टभुज 
बनविलें असावें, असें वाटतें. 


> भैरवांची संख्या आठ असून त्यांचीं नांवें अशीं 
अष्ट भरव हत न न 
॥हेत- (१) असितांग (२) संहार (३) रुरु 
(४) काल (५ ) क्रोध (६) ताम्प्रचूड (७) चंत्रच्ड व 
(८) महारभैरव. कांही ठिकाणीं कपाल, रुद्र, भीषण, उभ्मत्त, 
कुपित, अशीं त्यांचीं वेगळीं नांवें आढळतात. भैरवांची गणना 
क्रूर देवतांत होते. हे शैव परिवारांतले आहेत. त्यामुळे शांति- 
कर्मांत व शेवब्रतांच्या उद्यापनांत यांना आहुती देतात. पाहा- 
भैरव. 


अष्ट भोग ( १) सुगंध ( २ ) स्त्री (२) वस्त्रे (४) 
संगीत (५) तांबूल (६) शय्या (७) भोजन 

व (८) पुष्प हे अष्टभोग होत. सोमेशवराच्या मानसोल्लास 
या ग्रंथांत यांचें विशेष वणेन आलें आहे-- 

(१) सुगंधभोग - घामाचा वास घालविण्यासाठी निर- 
निराळ्या उट्या किवा उटणीं लावणें. 

(२) स्त्रोभोग - यांत राजाने ज्या स्त्रियांशी लग्ने कर - 
यचीं, त्यांच्या अंगीं कोणते गुण असावे, तें वणिलें आहे. 

(३) वस्त्रभोग - यांत राजाने कोणत्या क्रतूंत कोणते 
पोषाख घालावे, त्यांचे क्रःतुमानाप्रमाणे रंग कसे असावे आणि 
त्यांचा जाडतलमपणा कसा असावा, तें सांगितलें आहे. 


अष्ट भ.ग 


(४) संगोत भोग - मानसोल्लासांत यांचें वर्णन बरेंच 
आहे. 

(५) तांबूल भोग - यांत सुपाऱ्या कुठून मागवाव्या, त्या 
कक्या वाळवाव्या व॒ कातराव्या, तें सांगितलें आहे. खास राज- 
तांबूल पिकलेल्या ५२ पानांचा असावा, त्याला मोत्यांचा चुना 
"लावावा व त्यांत कापुर, कस्तुरी, इ. सुगंधी द्रव्ये घालावी, 
'अश्शा सूचना दिल्या आहेत. 

(६) शय्या भोग - यांत सात प्रकारच्या शय्या आणि आठ 
प्रकारचे मंचक सांगितले आहेत. तोयशय्या म्हृणजे आंत 
'पाणी भरलेली चामड्याची गादी. हृंसजा म्हणजे हंसाच्या 
'पिसांची बनवलेली. त्याशिवाय पुष्पशय्या, कमलतंतूंची शय्या, 
साधी कापडाची शय्या, असे विविध प्रकार सांगितलेले आहेत. 

(७) अन्नभोग -यांत  क्रतुमानाप्रमाणे झ्ाकपदार्थ, 
मांसपदार्थ व पक्‍्वार्चे, कशीं बनवावीं, तें सांगितलें आहे. 
भारतीयांच्या आहा रशास्त्राचा इतिहास लिहायचा झाल्यास 
'मानसोल्लासांतील हें प्रकरण मोलाचें वाटेल. 

(८) पुष्पभोग - यांत राजाने कोणत्या फुलांच्या माळा 
घालाव्या, त्याचा निर्देश असून चंपक, मल्लिका, उत्पल, 
'पाटल, इ. अनेक फुलांचीं नांवें दिलेलीं आहेत. [ मानसोल्लास] 


6 म्हणजे मंगलकारक आठ वस्तंचा 

आड सगळ य श्रौतस्मात नसून कु “१ 
ब्राह्मण, गाय, अग्नि, सोनें, तूप, सूर्य, जळ व राजा हीं 
मंगळें होत. दुसरा पर्याय - सिह, 
पंखा, माला, भेरी व दीप असा आहे. 


आहे. 
अष्ट- 


वृषभ, हत्ती, पुर्णकुभ १ 


, आठ मंगल वस्तूंची माला या 
91 र्‌ ल्क $ रड ्ि हीं न 

अड्मगलकमाला वस्तूंची नांवे अशी -- मीनमिथ्‌न, 

देवविमानगृह, श्रीवत्स, वर्धमान, त्रिरत्न, पुष्पदाम, इंद्रयष्टि 


अष्टमंगळकमाला 


किवा वेजयंती आणि पुर्ण कलश. सांची येथील एका तोरण- 


की 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


स्तंभावर ह्री माला अंकित आहे. मात्र तिथल्या एका मालेंत 
अकरा आणि दुसरींत तेरा मंगल चिन्हें ग्रथित केलेलीं 
आहेत. पुढे कुशाणकालांत मंगलांची संख्या आठांवर येऊन 
तीच रूढ झाली. पृथ्वी जिक्ण्यासाठी अभियान करणारे 
नृपति आणि सेनापति मंगलासाठी अद्या माला धारण करीत. 


0.00. हिमालय, हेमकूट, निपध, गंधमादन, 
अष्ट मयादागोरा नील, इवेत, शृंगवान्‌ व मौल्यवान्‌ हे 
आठ मर्यादापर्वत म्हणून पुराणांत सांगितले आहेत. जंबुढ्ी- 
पाचीं भारतादि नऊ वर्षे ( विभाग ) यांच्यामुळेच निर्माण 
झालीं आहेत. 


अष्ट महालक्ष्मी द्‌. भारतांतील शक्तिशाली देवता. त्यांचीं 

नांवें -- (१) गजलक्ष्मी (२) सामान्य- 
लक्ष्मी (३) इंद्रलक्ष्मी (४) महालक्ष्मी (५) वौरलक्ष्मी 
(६) कोलापुरमहालक्ष्मी (७) लक्ष्मी व (८) मही. या 
सर्वात गजलक्ष्मी विज्षेष लोकप्रिय आहे. दक्षिणेंत हिला 
दाराच्या चौकटींत कोरतात. हिची मति मामल्लपुरम्‌ येथील 
रथशिल्पांत आढळते. महालक्ष्मीचे विश्षेष प्रतीक म्हणजे 
तिच्या मस्तकावरचें लिंग. याला मातुलिंग म्हणतात. मान- 
सार ग्रंथांत मही ही विष्णूच्या डाव्या हाताला बसलेली 
किवा उभी असावी, तिच्या उजव्या हातो नीलकमल व 
डावा हात वरदमुद्रेंत असावा, असें सांगितलें आहे. [ सा. 
इं. इ. गॉ. गॉ. ] 


योगशास्त्रांतील योग्याला प्राप्त 
होणाऱ्या आठ महासिद्धि पुढीलप्रमाणे - 
अणिमा महिमा चेव गरिमा लघिमा तथा । 
| प्राप्ति: प्राकाम्यमी शित्वं वशित्वं चाष्टसिद्धयः ।। 
अर्थ -अणिमा, महिमा, गरिमा, लधिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, 
इशित्व व वशित्व या आठ (महा) सिद्धी होत. 


अष्टमहासिद्धि 


अष्टमांगल्य हा वैवणिकांचा एक संस्कार | आहे. याला 

___ महाराष्ट्रांत ' आठांग( गु ) ळे' म्हणतात. 
गभाधान संस्कार यथाकाल न होतां स्त्री ्गाभिणी झाल्यास 
आठव्या महिन्यांत हा संस्कार करायची रूढि आहे. हा 
सूत्रोक्त नाही. पुंसवन आणि अनवलोभन या दोन संस्का- 
रांना जोडून हा करतात. याचा सवं विधि क्रतुद्ांतीसह 


गर्भाधानाप्रमाणेच आहे. संस्कारकरोस्तुभांत या संस्काराचा 
उल्लेख आहे. 


खंड पहिला 


क . रौद्री, वैष्णवी, ब्राह्मी, कुमारी, वाराही, 
अष्ट मातूका नार्रासही, चामुंडा व महेंद्री. या आठ 
मातृका होत. पाहा -- मातृका. [काशीखंड ] 


चट सुमारें ३* आहेत. त्यांच्याविषयी 
अष्टमात्रत सामान्य नियम असा, को शुक्ल पक्षांतली 
८ मी नवमीयुक्‍त व कृष्णपक्षांतील ८ मी सप्तमीयुक्‍त 
घ्यावी. त्यांची माहिती त्या त्या नांवाखाली दिलेली आहे. 


अळं सुरभि, ध्यान, शूर्प, योनि, कूर्म, पंकज, लिंग व 
अष्ट मुद्रा निर्वाण या अष्टमुद्रा होत. जपाच्या शेवटीं या 
मुद्रांचें प्रदर्शन करतात. पाहा--मुद्रा. 


अष्ट मती (१) पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, यजमान, 
अष्ट सूता सूय व चंद्र. कालिदासाने आपल्या अभिज्ञान 
शाकुंतळ या नाटकाच्या प्रारंभीं पुढील इलोकाच्या द्वारें 
क्रिवाच्या या अष्टमूर्तीची प्राथेना केली आहे,-- 

या सृष्टि: सरष्ट्राद्या वहति विघिहुतं या हविर्या च होत्री 

ये हे कालं विधत्त: श्रतिविषयगुणा या स्थिता व्याप्य विश्वम्‌ 

यामाहु: सवंबीजप्रकृतिरिति यया प्राणिन: प्राणवन्तः 

प्रत्यक्षाभि: प्रपन्नस्तनुभिरक्तुवस्ताभिरष्टाभिरीश: ।। 
. (२) देली (पाषाणाची) , दारुमयी (लाकडी), लोही 
(लोखंडाची), लेप्या ( लेपाने बनवलेली), लेख्या ( चित्रित 
केलेली), सैकती (वाळूची), मनोमयी (मानसिक) व 
मणिमथ्री (रत्नाची), अज्ञा मूतिकरणांतील आठ प्रकारच्या 
मूर्ती आहेत. [ सं. इं. डि. ] 


जैन धर्मशास्त्रांत श्रावकधर्माला आधार- 
अट सूठगुण जूत असे आठ मूलगुण सांगितले आहेत, 
ते पुढोलप्रमाणे-स्थूल हिसादि पांच पापे व मद्य, मांस व 
मध यांचा त्याग. [ वसुनंदि श्रावकाचार ] 


री -_,_ प्राचीन युद्धोपयोगी साधनांत अष्ट 
अष्ट यंत्रबठ [सद्धा यंत्रबल सिद्धी प्रमुख होत्या. हीं आठ 
प्रकारचीं वाहनें होतीं, व त्यांत बसून युद्धे लढलीं जात होतीं. 
त्यांचीं नांवें व संक्षिप्त परिचय पुढीलप्रमाणे-- 

(१) दिव्य विमात-- वैदिक युगांत त्र्‌भु नांवाचा एक 
वर्ग होता व तो शिल्पविद्येंत पारंगत होता. क्रग्वेदावरून 
कळतें, की क्रभूंनी एका दिव्य विमानाची रचना केली होती. 
हें विमान यंत्रबलाने आकाश, भूमि व जल या तीन्ही ठिकाणीं 
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अष्टयास सेवा 


अबाधित गतीने चालत असे (क्र. ४. २६. १). 

(२) पुष्पक विमान - वाल्मीकि रामायणांत याचें 
विस्तृत वर्णन मिळतें. हें संकल्पशक्‍तीने चालत व थांबत असे 
(वा. रा. युद्ध. १२३२-२४). 

(३) सोभ विमान - हें शाल्व राजाकडे होतें व त्याचा 
आकारहि फार मोठा होता. महाभारतांत याचे आकार, प्रकार, 
संचालन व उपयोग यांचें वर्गंन आहे. (म. भा. वन. २२) 

(४) सूत विमान - पारा व अभ्नक यांचा धातूंशीं संयोग 
करून याची रचना करीत. 

(५) हयंशव विमान - हें लाकडाचे बनवीत व त्याला 
दोन लाकडी घोडे जोडीत. त्याची कळ दाबतांच ते घोडे 
तीव्र गतीने धावू लागत. हें विमान केवळ इंद्राच्या उपयोगा- 
साठी बनविले गेलें होतें. 

(६) प्लव विमान - सुधन्वा राजाच्या पुत्रांसाठी क्रःभूंनी 
याची रचना केली होती. हें लाकडी वाहन असून तें समुद्र 
संतरणाचें एक साधन होतें. 

(७) अमृतगवो - हा एक प्रकारचा रथ होता. 'क्र्ग्वेदांत 
यांचें सुंदर वर्णन आहे(४. ३३. ८) 

(८) शिला संतरिणी - नदी-नाले पार करण्यासाठी एक 
रसायन तयार करून त्याचा पाषाणाला लेप देत. त्यामुळे तो 
पाषाण पाण्परावर तरंगत राही. असेच लेवय्‌क्‍त पाषाण एका- 
पुढे एक रचून नल, नील, इ. वानरांनी रामाचें सेन्य लंकेत 
नेण्यासाठी समुद्रावर सेतु बांधला होता. [ चिंतनके 
नये चरण ] 


क एक खास हिंदीचा काव्यप्रकार. याचा विकास 
[मस॒ बिज्षेषेकरून रीतिकाळांत झाला. या प्रकारांत 
एखाद्या अवताराची अथवा भक्ताची दिनरात्रिचर्या वणित 
असते. कालिदासाने जशी आपल्या क्र्तुसंहारांत त्रटतुपरत्वे 
विलासी व्यक्तींची जीवनचर्या सांगितली आहे, तशाच 
प्रकारची जीवनचर्या अष्टयाम काव्यांत आढळते. देवकवि, 
विश्वनाथसिह, हितवृंदावनदास, खुमान व रघ्राजसिंह यांचीं 
अष्टयाम काव्यें विशेष उल्लेखतीय आहेत. पाहा- अष्टयाम- 
सेवा. [ हि. सा. को. ] 


अष्टयाम सेवा पृष्टिमार्गी भकतिसंप्रदायाची श्रीनाथपुजा, 

अष्टयामसेवा या नांवाने आठ प्रहरांत 
विभागलेली असते. ही सेवा प्रातःकालापासून तों रात्रौ देवाच्या 
निद्रासमयापर्यंत चालते. मंगला, शंगार, ग्वाल, राजभोग, 
उत्थापन, भोग, सायंकालीन आरती आणि शयन अशीं हिची 


अष्टयाम सेवा 


: अठ रख्पे आहेत. गोस्वामी विठ्ठलनाथांनी ही अष्ट्यामसेवा 
विशेष रूपाने प्रचारांत आणली. त्यांनी अष्टछाप कवींना 
प्रत्येक उपचांरप्रसंगीं त्या त्या उपचाराला अनुसरून कौतनसेवा 
नेमून दिली. प्रभुचरण हरिराय यांनी आपल्या साहस्रीभावना 
या ग्रंथांत अष्ट्यामसेवेचें वर्णन केले आहे - 

( १) संगला- यांत श्रीकृष्णाला जाग आणतात आणि नंतर 
त्याच्यापुढे मंगलभोग ठेवून आरती करतात. श्रीक्रष्णाचें हें 
मंगलदर्शन पुढीलप्रमाणे निरूपित आहे- 

जनन्युत्सड्‌गसंलग्न:प्रदशितमुखाम्बुज: । 
यश्लोदाच्‌म्बितमुखो नन्दादयुत्सडगलालित: ।। 
| ( साहस्रीभावना ७ ) 
अर्थ- बाळकृष्ण यशोदेच्या मांडीवर बसलेला आहे. तो 
तिला आपलें मुखकमल दाखवितो. यशोदा त्याच्या मुखाचें 
चुंबन घेते. ( नंतर ) नंदादि गोपाल कृष्णाला मांडीवर घेऊन 
त्याचें कौतुक करतात. 

(२ ) शंगारसेवा-यश्ोदा वाळकृष्णाला उटणीं वगैरे लावून 
स्तान घालते, पीतांबर नेसविते आणि त्याचा ललित शृंगार 
करते. भक्तगण तें रसमय दशन घेऊन स्वतःला धन्य समजतात. 

(३ ) ग्वालसेवा- श्रीकृष्ण गोपाल सवंगड्यांसह गायी 
चारण्यासाठी वनांत जायला निघतो. त्या वेळीं यशोदा त्याला 
उपदेश करते - “ माझ्या बाळा, गहन वनांत आणि जलाशया- 
कडे जाऊं नको. कंटकित भूमीवर तुझे कमलकोमल़ चरण ठेवं 
नको. गायींच्या पाठीमागून धावूं नको. सवंगड्यांशीं भांडू नको. 

(४ ) राजभोगसेवा- श्रीकृष्ण वनांत गेला आहे. त्याच्या 
भुकेच्या वेळीं यशोदा गोपींच्या हस्तें सुरस पक्वान्ने आणि 
अन्य भोजनसामग्री वनांत पाठवीत आहे. सारे. पदार्थ 
सोन्यारुप्याच्या पात्रांत आहेत. बाळकृष्ण कालिंदीच्या तीरावर 
बसून भोजन करीत आहे- 

यमुना तट भोजन करत गोपाल 
बिबिध भाँतो दे जसुमति व्यंजन बहुत रसाल 
ग्वाल मंडली मध्य विराजत हूँसत हूंसावत ग्वाल 
कमलनयन मुसकाय मंद हंस करत परस्पर ख्याल 
( कीतंनसंग्रहू ) 
अर्थ- यमुनातीरावर गोपाल भोजन करीत आहेत. यशोदेने 
( त्यांना ) नाना प्रकारचीं रसाळ पकक्‍्ता्ने पाठवून दिलीं 
आहेत. गोपबालांच्या मंडळांत विराजित होऊन कृष्ण हसतो 
आहे आणि मित्रांना ह्सवितो आहे. कमलनयन श्रीकृष्ण 
मंदस्मित करीत आहे. तो गवळ्यांसंगें नाना प्रकारच्या मस- 
छती करीत आहे. 
(५) उत्थापनसेवा- राजभोगानंतर बाळकृष्ण मध्यान्ह 


३१६ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


शयनासाठी कुंजांत प्रवेश करीत आहे. सहा घटिका दिवस 
शिल्लक राहिल्यावर त्याला जाग आणली जात आहे. 

( ६ ) भोग- श्रीकृष्ण शय्येवरून उठल्यानंतर त्याला 
डोंगरांतूुन आणलेलीं कंदमूळफळें सर्मापत करतात. मग वाळ- 
कृष्ण वनांतून घरीं येण्यासाठी उत्सुक होतो. 

(७ ) संध्या आरती- श्रीकृष्ण मंदमधुर मुरली वाजवीत 
वनांतुन गायीवासरांसह परत येतो. यक्योदा त्याच्या दर्शनाने 
मुदित होते आणि त्याला आरती ओवाळते. 

(८ ) शयनसेवा- यशोदा श्रीकृष्णाला शयनभोगासाठी 
बोलाविते. सुवणंपात्रांत नवनीत आणि मिश्ची त्याच्यापुढे ठेवते. 
श्रीकृष्ण भोजन करतो. नंतर निद्रासुखासाठी दुग्धधवल 
शय्येवर विराजमान होतो. यशोदा त्याच्या पाठीवर हात 
फिरवून त्याला म्हणते, * वाळ, आता झोपी जा. ' त्याला झोव 
लागली, असें समजून यशोदा घरांत जाते. पाठोपाठ गवळणी 
तिथे येऊन त्याला सांगतात, की “' राधा तुझ्या दर्शनासाठी 
प्रतीक्षा करीत राहिली आहे. ' तें ऐकून- 

कोटिकन्दरपलावण्यो मदनाधिकसृंदर: । 
सखी प्रदशितपथ$इचलितो मन्दमन्थर: ।। 
( साहस्रीभावना १०८९ ) 
अर्थ- कोटि मदनांप्रमाणे ज्याचें लावण्य आहे, जो 
मदनाहुनहि सुंदर आहे, ज्याला सखीजनांनी मार्ग दाखविला 


* आहे, असा ( राधारमण शगय्येचा त्याग करून ) मंदगतीने 


घरांतून निघाला आहे. 

वरीलप्रमाणे त्या त्या प्रहरीं विविध भोग समर्यून आणि 
प्रसंगाला अनुसरून असें भजन-कौर्तन करून ही अष्टयामसेवा 
वेल्छ्भसंप्रदायांत केळी जाते. पाहा - वल्लभसंप्रदाय ; पुष्टि- 
मागे. [ कल्याण-भक्तिअंक ] 


अष्टयोग एक प्रायशतित्ता ने कांचें£ 
प्ट्योग व चा प्रकार. याने महापातकांचेंहि 

लालन होतें. याचा विधि असा--प्रथम सात 
दिवस उपोषण, नंतर एखाद्या शिवालयाचा जीर्णोद्वार, बेलाचें 
झाड लावणें, शीर्षासन व प्राणायाम. प्राणायामाच्या वेळीं 
नाडीला उददेंशून म्हणायचे. : हे देवि, तुझ्यामध्ये पापी जीव 
वास्तव्य करतो, त्याला बाहेर घालव. ! अशा प्रकारें पुकार 
रेचक झाल्यावर मग नाडी 
पापमुक्त झालीस. ' शिवाने 


क्त याच विधानाने ब्र हत्येचे पातक 
घालविले. [ हि. मॅ. क. ही 


से. ] 


अष्ट योगि च्या आठ ह डा 
ष्र यागिनी ड़ णा परिचारिका. त्यांच्या नांवांचा 
इलोक पुढीलप्रमाणे- 


खंड पहिला 


मडगला पिडंगला धन्या भ्रामरी भद्रिका तथा । 

उल्का सिद्धा सडकटा च योगिन्येताः प्रकोतित: 1। 
दसरा पाठ वेगळा आहे. त्यांत पुढील नांवें येतात- माजंनी 
कर्पूरतिळका, मलयगंधिनी कौमुदिका, भेरुंडा, माताली 
नायकी, व जया किवा शुभाचारा. 


गष् तोहि तमिळनाडमधील उडिया शिल्पकारांचा एक 
ष्ट॒ लाहा वर्ग. हे आठ धातूंचें शिल्प घडवितात. 


(१) सारस्वत ब्राह्मणांच्या लग्नांतला एक विधि 
अष्टवश वरात निघण्यापूर्वी वरपिता आपल्या कुळांतलीं 
आठ माणसें निवडून वरासहित एका पंक्‍्तींत बसवितो 
त्यांना अष्टवर्ग म्हणतात. वधू त्यांना केळीच्या पानावर फराळ 
वाढते व नवर्‍याच्या पानापासून शेवटच्या पानापर्यंत तुपाची 
धार न खळवितां ओतीत जाते. मग त्या अष्टवर्गाना पान- 
सुपारी देऊन आरती ओवाळते. एवढें झाल्यावर मग अष्टवर्ग 
फराळ करतात. [ ल. वि. सो. ] 

(२) (स्थापत्यांतळे) एकमजली इमारतीचे आठ भाग-(१) 
अधिष्ठान (तळघर) (२) अंध्ि (बुटका खांब) (३) प्रस्तर 
(स्तंभाच्या शिरोभागावर आधारार्थ ठेवलेला दगड) (४) 
ग्रीव (वरचा चौथरा) (५) शिखर (६ ) स्तूपि (घुमट) 
(७) ग्रीवमंच (पुढे आलेलें आसन ) व (८) वेदिका (उंच 
चौथरा). [ मानसार १९.८०-८५ ] 


वसुसंज्ञक देव आठ असून त्यांचीं नांवें पुढील- 
अष्ट वसु प्रमाणे आहेत- 
धरो ध्र्वकच सोमः स्यादापइचेवानिलो$नल: । 
प्रत्यूषश्‍च प्रभाप्तरच वसवो $ष्टो प्रकोतिता: ।॥ 
अर्थ- धर, घ्सव, सोम, आप, अनिल, अनल, प्रत्यूष, व 
प्रभास असे आठ वसु सांगितले आहेत 
यांच्या मर्ती पद्म, अक्षमाला, सीद, शक्ति, चक्र, कमंडलु 
अंकुश, खेटक, खट्वा, दंड, कपाल, इ. आयुर्धे धारण करणार्‍या 
असतात. (च.व. चिं. ) 
वसंचा उल्लेख वेदांत आहे. पणत्य, चें वैदिक स्वरूप पौराणिक 
वसंपेक्षा वेगळें आहे. पुराणांच्या मत वंवस्वत मन्वंतरांतील 
दक्षाच्या कन्येचें नांव वसु असून तिला जे आठ पुत्र झाले ते वसु- 
संज्ञक देव होत. यांचीं नांवें वेगवेगळ्या पुराणांत वेगवेगळीं आहेत 


वायन म्हृणजे वाण. सुवासिनी स्त्रिया 


अष्ट वायन सोभाग्यवृद्धीसाठी पुढील वस्तू एकत्र करून 
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अष्टशील 


त्यांचें वाण देतात-हळकुंड, सुपारी, दक्षिणा, खण ( वस्त्र ), 
सूप, कंकण, धान्य व काचमणि (काळी पोत). 


देहाचे आठ प्रकार मानले आहेत, ते 
अरसे-- (१) त्यूळ (१) युवेग (३) 
कारण (४) महाकारण (५) विराट (६) हिरण्य 
) अव्याकुत व (८) मूलप्रकृति. [ पंचदशी 
] 


ग: महाराष्ट्रांत आठ विनायकांचीं स्थाने हीं 
विनायक .गपतिक्षत्रे म्हण म ेहनाहीत, 

गणपतिक्षेत्रे म्हणून प्रसिद्ध आहेत. मुद्गल 
पुराणांत त्यांचें वर्णन आढळतें. त्यांचें कोष्टक पुढीप्रमाणे - 


देवतानाम स्थान | जिल्हा 
१ मोरेश्‍वर | मोरगांव पुणें 
२ बल्लाळेइवर । मुरुड (पाली) कुलाबा 
३ विनायक । महड । कुलाबा 
४ चिंतामणि । थेऊर । पुणें 
५ गिरिजात्मज । लेण्याद्रि पूणे 
६ विध्नेश्‍वर : ओझर पुणें 
७ गणपति ! रांजणगांव प्‌णें 
८ गजमुख | सिद्धटेक नगर 


वरील प्रत्येक क्षेत्राची माहिती त्या त्या नांवाखाली 
कोशांत दिली आहे. 


जत त (१) श्री, भू, सरस्वती, प्रीति, कीत, शांति, 
अष्ट शक्ता तुष्टि व पुष्टि या अष्टशक्‍ती मानलेल्या 
आहेत. या अनुक्रमें संपत्ति, पृथ्वी, विद्या, प्रेम, कोति, शांति, 
सुख व बल यांच्या देवता होत. श्रीविष्णूची विश्‍वधारण- 
प्रक्रिया या अष्टशक्‍तींच्या हारे चालते. दक्षिणेंत यांच्या मूर्ती 
आढळतात. त्या चतुर्भूज असून त्यांच्या वरच्या दोन हातांत 
कमळ असतें व खालचे दोन हात अभय व वरद या मृद्रा 
दाखवितात. [ सा. इं. इ. गॉ. गा. ] 

(२) दीप्ति, सूक्ष्मा, जया, भद्रा, विभूति, विमला, अमोघा 
व विद्युता हा अष्ट शक्‍तींचा दुसरा पर्याय होय. 


अष्टशील बौद्ध धर्मांतलें एक व्रत. याला उपोसथशील 
: असेंहि म्हणतात. दर महिन्याच्या दोन अष्टमी, 
पौणिमा व अमावास्या या चार उपोसथाच्या तिथी असतात. 
त्या दिवशींच अष्टशीलांचें पालन करायचे असतें. अष्टशील 


अष्टझील 


ग्रहूण करणार्‍या व्यक्‍तीला एखाद्या भिक्षुकडे जाऊन तें ग्रहण 
करावें लागतें. यांत पुढीलप्रमाणे आठ प्रतिज्ञा करायच्या 
असतात - 

(१) मी प्राणिहिसेपासून विरत राहीन. (२) चोरीपासून 
विरत राहीन. (३) अब्रह्मचर्यापासून विरत राहीन. (४) 
असत्य भाषणापासून विरत राहीन. (५) सुरा व मादक 
पदार्थांच्या सेवनापासून विरत राहीन. (६) अकाल भोजना- 
पासून विरत राहीन. (७) नृत्य, गायन, वादन आणि 
तमाक्या यांपासून, तसेंच पुष्पमाला, सुगंधित द्रव्यें व शरिराच्या 
शुंगारासाठी कोणत्याहि प्रकारचें आभूषण धारण करणें 
यापासून विरत राहीन व (८) उंच व मोल्यवान्‌ शय्येवर 
निजण्यापासून विरत राहीन. [वौद्धचर्या विधि. ] 


पुष्टि मार्गातील, एक कल्पना. गोपालकृष्णाचे 
अष्टसखा अनेक सवंगडी होते. त्या सर्वांना समागमें घेऊन 
कृष्णाने गोकुळांत अनेक प्रकारच्या बाललीला केल्या. त्या 
सर्वे सवंगड्यांत समानवय व समानक्लील असे कृष्णाचे सात 
परम मित्र होते. कृष्ण धरून त्यांची संख्या आठ होते. हे आठ 
मित्र पुष्टिमार्गांत अष्टसखा या नांवाने प्रसिद्ध आहेत. त्यांचीं 
नांवें पुढीलप्रमाणे - कृष्ण, तोक, अर्जुन, क्रूषभ, सुबल, 
श्रीदामा, विशाल आणि भोज. 
अष्टछाप कवींना त्यांच्या सख्यभक्तीमुळे आणि अनन्य- 
भावामुळे * अष्टसखा * मानलें गेलें आहे. सूरदासाला कृष्ण, 
परमानंददासाला तोक, कुंभनदासाला अर्जुन, कृष्णदासाला 
क्रषभ, छीतस्वामीला सुबल, गोविदस्वामीला श्रीदामा, 
चतुंभुजदासाला विज्याळ आणि नंददासाला भोज, असें समज- 
तात. पाहा - अष्टछाप. 


क स्तंभ, स्वेद, रोमांच स्वरभंग, कंप 
अष्ट सास्विकमाव विवणंता, अभरपात र मत्य 

ववणता, अश्रुपात व मृत्यु हे आठ 
सात्त्विक भाव मानलेले आहेत. 


ी 0 उदक, दूध, कुशाग्रे, दही. अ 

अष्टांग अर्ध्य 7 कीन ? ठशाय्र, दहो, अक्षता, तिल, 
यव, आणि पांढर्‍या मोहऱ्या, या वस्तू एकत्र 

करून पूजाविधींत दिलें जाणारे अर्ध्य. 


1८. 709. योगाचीं आठ अंगे पुढील प्रमाणे - (१) यम 
अष्टांग याग (२) नियम (३) आसन ( ४) प्राणायाम 
(५)प्रत्याहार (६) धारणा (७) ध्यान व (८) समाधि. 
[पातं. यो. सू. २. २९] 
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भारतीय संस्कृति कोळ 
तमिळनाडमधील मंदिरांत उत्सवादि 
अष्टादशवाद्य गगीं र 
अष्टादशवाद्यस्‌ प्रसंगी १८ वार्द| वाजवितात. 
अष्टादश्मां बांसरीच्या वर्गातले एक वाद्य. यांत 
दशांगुळ शि 


मुखाजवळच्या छिद्रापासून शेवटच्या छिद्रा- 
पर्यंत १८ बोटांचे अंतर असतें. १ ते ७ हीं छिद्रे बोटांनी वंद 
करून ही बांसरी वाजविल्यावर मंद्र पडूज निघतो. [ डि. सा- 
इं. म्यु. म्यू.] 


»_ २ सूक्तद्रष्टा. ' जेव्हा उषादेवी सूर्याशीं 
गृष्ठादादू नेंखया 1 

सलग्न असते, तेव्हा त्याचे अनेक वर्णाचे 
किरण अद्‌भुत शोभा धारण करतात, ' असें हा म्हणतो 
(क्र. १०.१११ ). हा सृष्टिचमत्कार ध्र्वप्रदेशांतला असावा- 
हा कटि सामद्रष्टाहि आहे (पं.ब्रा. ८.९.२१ ग. 


अष्टाशि महाराष्ट्राच्या समाजरचनेंत पुढील आठ. 
॥थिकार अधिक्रार मानलेले आहेत - (१) कोळीपणा 
(२) पाटिलकी (३) देशमुखी (४) कुळकरण (५) वर्तकी 
(६) पौरोहित्य (७) उपाधिक अथवा भटपणा व (८) जोशी- 
पणा. हींच आठ खातीं पूर्वीच्या काळीं जलाधिकार, स्थला- 
विकार, ग्रामाधिकार, कुललेखन, ब्रह्मासन, दंडविधिनियोग, 
पोरोहित्य व ज्योतिष या नांवांनी ओळखलीं जात. [ सु. वि. 
को. ] 


अष्दाच्याय पाणिनिविरचित व्याकरणावरचा सूत्ररूप 
या. च. वेदाच्या सहा अंगां गी गणना आहे. 
पहा अगात याचा गणना आ 
यांत ३९८ १ सूत्रे असून आरंभीं वर्णसमाम्नायाचीं १४ प्रत्या- 
हार्सूत्र आहेत. हीं प्रत्याहारसूत्रे शिवाच्या डमखरूतून निघालीं, 
अशी जनश्रुति आहे. हा ग्रंथ एक हजार अनष्टभ इलोकांच्या 
बरोबरीने भरतो. महाभाष्यांत अप्टाध्यायीला सर्ववेदपरिषद्‌- 
शास्त्र म्हटले आहे. सर्व वैदिक संहिता व त्यांचीं प्रातिक्षाख्ये 
यांचा पाणिनीने समादर केला आहे. अष्टाध्यायींत शाकटायन, 
शाकल्य, आपिशलि, गाग्ये, गालव, शौनक, स्फोटायन, भार- 
हात काइयप, व चाक्रवर्मण या वैयाकरण पूर्वाचार्यांचा उल्लेख 
केला आहे. 
अष्टाध्यायींत आठ अध्याय असून प्रत्येकाचे चार पाद 
आहेत. प्रत्येक अध्यायांत व पादांत सूत्रांची समान वांटणी 
झालेली नाही. पाणिनीच्या सूत्रांचे पांच प्रकार आहेत. संज्ञा, 
परिभाषा, विधि, नियम, व अतिदेश. 


पहिल्या व दुसर्‍या अध्यायांत संज्ञा व परिभाषा यांच्या- 


खंड पहिला 


विषयीं सूत्रें आहेत. त्यांत क्रियेसाठी आत्मनेपद, परस्मैपद व 
संज्ञांच्या साठी विभक्ति व समास हे विषय आले आहेत. तीन 
ते पांच या अध्यायांत कृदन्त, तद्धित या प्रत्ययांचे निरूपण 
आहे. सहाव्या अध्यायांत हित्व, संप्रसारण, संधि, स्वर, आगम, 
लोप, दीर्घ, इ. विषयांवरचीं सूत्रे आहेत. सातव्या अध्यायांत 
* अंगाधिकार ' प्रकरण आहे. त्यांत प्रत्ययामुळे मूळ शब्दांत व 
मूळ शब्दामुळे प्रत्ययांत होणाऱ्या परिवतेनांचें विवरण आहे. 
आणि आठव्या अध्यायांत ह्ित्व, प्लुत, णत्व, पत्व यांचे नियम 
दिले आहेत. पाणिनीची सूत्ररचना योजनाबद्ध आहे. तिच्यांत 
कुठेहि गौरवदोष नाही. एकदा सूत्र रचल्यानंतर पाणिनि 
त्यांत पुन्हा फिरवाफिरव करीत नाही, असें पतंजलि सांगतो 
(म. भोष्य- १ पृ. १६). 
याव्यतिरिक्त वर्ण्य विषयाशीं संबद्ध अज्लीं गणपाठ व 
धातुपाठ नामक दोन प्रकरणें असून तींहि पाणिनीकृतच 
मानलीं गेलीं आहेत. अष्टाध्यायींत वैदिक संस्कृत व तत्कालीन 
शिष्ट भाषेतलें संस्कृत यांचा सर्वांगपूर्ण विचार केलेला आहे. 
पाणिनीने तत्कालीन संस्कृत भाषेचें फार चांगलें सर्वेक्षण 
केलेलें आहे. अष्टाध्यायीच्या रचनेपूर्वी भारतांत शब्दविद्येचा 
अनेकांगी विकास झालेला होता. पण अष्टाध्यायीसारखा 
बंदिस्त व सर्वांगपरिपूर्ण ग्रंथ निर्माण झाल्यावर त्या पूर्वीचे 
ग्रंथ लोप पावले. अष्टाध्यायीचेंच आसेतुहिमाचल अध्ययन 
होऊं लागलें व तिलाच प्रामाण्य लाभलें. अष्टाध्य़ायीयुढे फक्त 
यास्काचें निर्क्तच तेवढें टिकलें. कारण त्याचें ध्येय वैदिक 
अर्थांचें विवरण करणं हें होतें. 
पाणिनीच्या अष्टाध्यायीचें निराळथाहि एका दृष्टीने 
महत्त्व आहे. निरुक्ताप्रमागेच तोहि ग्रंथ एककर्तृक आहे. 
अष्टाध्याय्रींत कांहीं फेरफार झाले असतील, तर ते अगदीच 
मामुली. बर्नेल म्हणतो, की अडीच हजार वर्षांच्या प्रदीच 
कालानंतरहि अष्टाध्य़ायीचा पाठ जितका शुद्ध व प्रामाणिक 
मिळतो, तितका दुसर्‍या कोणत्याहि संस्कृत ग्रंथाचा मिळत नाही. 
' पाणिनीच्या रचनेचें सर्वांत आगळें वैशिष्ट्य हें, की त्याने 
धातूंपासून शब्दनिर्वचनाच्या पद्धतीचा अंगीकार केला. त्याने 
लोकप्रचलित सर्व धातूंचा संग्रह * धातुपाठां 'त केला आहे. 
भारतांतल्या आये भाषा व बोली यांच्या तौलनिक अध्ययना- 
साठी हा धातुपाठ अत्पंत मौलिक आहे. युरोपीय पंडितांना 
जेव्हा अष्टाध्यायीचा परिचय झाला, तेव्हा त्यांच्या मनावर 
पाणिनीची विलक्षण छाप पडली. वेबरने तर अष्टाध्यायीला 
जगांतल्या सर्व व्याकरणग्रंथांत श्रेष्ठ मानलें आहे. पाणिनीचीं 
सूत्रे अत्यंत संक्षिप्त आहेत. त्यांना स्वल्पाक्षर बनविण्यासाठी 
पाणिनीने ज्या प्रत्याहारादि युक्त्या योजल्या आहेत, त्या त्याच्या 


ररे १९ 


अष्टाक्षरो मंत्र 


बुद्धीची सूक्ष्मता प्रकट करतात. पाणिनीने अष्टाध्याथी रचून 
संस्कृत भाषेला अमर पदवी दिली. त्याने संस्कृत भाषेच्या 
सर्वे अंगांवर प्रकाश टाकला. संस्कृत भाषेचा जिथवर विस्तार 
आहे, तिथवर पाणिनीच्या व्याकरणाला प्रामाण्य आहे. 

अष्टाध्यायीच्या निर्मितीपासूनच अथेव्याख्येला मदत 
करणारी अशी एक वृत्ति तिच्या जोडीने होती. पतंजलीने 
अष्टाध्यायीला वृत्तिसुत्र असें नांव दिलें आहे, तें त्यासाठीच. 
आणखीहि कांही वृत्ती होत्या, त्यांतली ' काणिकावृत्ति ' आज- 
मितीस उपलब्ध आहे. त्यानंतर सुमारे दोनशें वर्षांनी 
कात्यायनाने अष्टाध्यायीच्या सूत्रांची बहुमुखी समीक्षा करणारीं 
चार हजार वातिकें सूत्रशेलींतच निर्माण केलीं. पुढे पतंजलीने 
त्यांचा आधारावरच आपलें व्याकरणमहाभाष्य रचलें- 
पाणिनीच्या सूत्रांचे अर्थ, उदाह्रणें व प्रक्रिया या तीन्ही 
दृष्टींनी महाभाष्य हा ग्रंथ सर्वोपरि आहे. पाहा - पाणिनि. 
[पा. भा.; हि. वि. को. ] 


नष्टाहविक य्य मा लच ताय" आषाढ, गोणी कातिक च्‌ 
[न या तीन महिन्यांत तीन वेळां 
याची प्राप्ति होते. याचा काल शुद्ध ८ मीपासून पूर्णिमेपर्यंत 
असतो. अनेक प्रकारे हें ब्रत केलें जात असलें, तरी त्यांतले 
तीन विधी मुख्य आहेत- (१) सप्तमीच्या दिवशीं एकाशन. 
(२) अष्टमी ते पूणिमा उपवास. व (३) “& र्‍हीं नंदीरवर- 
संज्ञाय नम: ' या मंत्राचा जप. या आठ दिवसांत जिनमंदिरांत 
पंचमेरूची स्थापना करून त्यावर नंदीश्‍इवरप्रतिमा बसवितात 
व तिची पूजाअर्चा करतात. म्हणून याला “* नंदीश्‍वर पर्वे 
असेंहि म्हणतात. याची कथा अशी -- 
अयोध्य्ेंत कुबेरमित्र नांवाचा एक श्रेष्ठी होता. श्रोवर्मं, 
जयवर्म व जयर्कात असे त्याला तीन पुत्र होते. त्यांनी हें ब्रत 
केलें व इहलोकों राज्यादि वेभव भोगून अंतीं ते मोक्षाला गेले. 
[जे. ब्र. वि. सं. ] 


एक जेनतीर्थ. निश्‍चित स्थान सांगतां येत नसले, 
तरी विविधतीर्थकल्प या ग्रंथावरून तें केलासा- 
वर असावें, असें वाटतें. अनेक मुनींना व क्रषभाच्या पुत्रांना 
इथे मोक्षप्राप्ति झाली. 


अष्टापद्‌ 


-_ »_ 3 नमो नारायणाय हा अष्टाक्षरी वैष्णव 
अष्टाक्षरा सत्र मंत्र होय. याचा 'कत्र्रषि नारायण, देवता. 
विष्णु व गायत्री हा छंद आहे. याचा उपदेश गुरूकडून घ्यायचा 
असतो. हा मंत्र मोक्षदवायक आहे. [पद्म पु. उ. खं. २२६] 


अष्टिकुरिस्सी 


८372 ( अष्टि अस्थि - हाड ) दक्षिणेतल्या 
आष्टकारास्स नायरांची एक पोटजात. हे नंपू्तिरि ब्राह्म- 
णांच्या प्रेतदहनाच्या वेळीं मदत करतात व अस्थीहि गोळा 
करायला उपयोगी पडतात. 


आ ८... शाळुंकेवर वसविलेल्या उभ्या भागाला 
अष्टात्तरशतालठग दद्रभाग म्हणतात. त्यावर उभ्या व 
आडव्या रेघा कोरून १०८ चौकोन केल्यास त्याला अण्टोत्तर- 
शतलिंग समजतात. याचप्रमाणे सहस्रलिंगावहलहि समजावें, 
[डि.हि.इ.] 


४. (काल- भिक्षु जगदीश काश्यप यांच्या मतें दुसरें 
असर तकव पं. राहुल सांकृत्यायन यांच्या मतें इ. स. 
३५०). भारतीय बोद्ध दर्शनाला अंतिम विकासाप्रत पोंच- 
विण्यासाठी पहिला फार मोठा प्रयत्न असंग व वसुवंधू या 
दोन पेक्षावरी बंधूंनी केला. असंग हा थोरला बंधु होय. याने 
योगांचारभूमि, उत्तरतंत्र, इ. ग्रंथ लिहून विज्ञानवादाचें समर्थन 
केलें. वसुवंधूने अभिवमकोश हा विज्ञानवादावरचा मोठा ग्रंथ 
लिहून आपल्या मोठ्या वंधूच्या दार्शनिक विचारांना सुव्यव- 
स्थित रूप दिलें. वसुवबंधूचा आणखी एक ग्रंथ म्हणजे वाद- 
विधान हा होय. या ग्रंथाने तो मध्यकालीन न्यायदशनाचा 
जतक बाफिता. अतेयाचा लेव 'चेशाव वेध तुका मादाच 
कुलांत झाला. याहून त्याच्या चरित्राविषयी अधिक माहिती 
उपलब्ध होत नाही. हा विज्ञानवाद्यांचा प्रमुख आचार्य होता. 
विज्ञानवाद हा असंगाच्या पुर्वीहि अस्तित्वांत होता. लंकावतार- 
सूत्र, संधिनिर्मोचनसूत्र, इ. महायानी सुत्रग्रंथांत त्याचें दिग्दर्शन 
झालेलें होतें. पण त्या वादाला बौद्ध द्नांत सुप्रतिष्ठित केलें 
तें अपंगाने. विज्ञानवाद हा विज्ञानालाच परमार्थतत्त्व मानतो. 
थांच इंद्रियांची पांच विज्ञाने आणि मनाचें विज्ञान हें सहावें 
विज्ञान, यांव्यतिरिक्त या वादांत एक सातवें आलयविज्ञान 
मानलेले आहे. आलयविज्ञान म्हणजे एक समुद्र आहे. समद्रा- 
वर जसे तरंग उत्पन्न होतात व नष्ट होतात, त्याचप्रमाणे 
आलयविज्ञानाच्या सागरांत विश्‍वांतल्या साऱ्या जड- 
वस्तू उत्पन्न आणि विलीन होतात. 
असंगाने महायानोत्तरतंत्र, सूत्रालंकार, बोधिसत्त्वपिटका- 
ववाद, वस्तुसंग्रहूणी व योगाचारभूमि, असे पांच ग्रंथ लिहिले 
आहेत. यांपैकी योगाचारभूमि हा त्याचा महत्त्वाचा ग्रंथ आहे. 
हा वस्तुत: विज्ञानवादी तत्त्वज्ञानाचाच ग्रंथ आहे, पण या ग्रंथां- 
तल्या योगाचार या नांवावरून त्याच्या संप्रदायाला योगाचार 
हें नांव मिळालें. विज्ञानभूमि, मनोभूमि, सवितकसविचारभूमि, 


चेतन 


२२० 


भारतीय संस्कृति कोश 


इ. या ग्रंथाच्या १७ भूमी (प्रकरणें) आहेत. योगाचाराचे 
सिद्धान्त शंकराचार्यांच्या वेदान्त तत्त्वज्ञानाशी बरेचसे जुळते 
आहेत. म्हणूनच शंकराचार्यांना प्रच्छन्न वौद्ध म्हटलें गेलें. 

वसुवंधु हा प्रथम सर्वास्तिवादी होता; पण पुढे असंगाच्या 
वौद्धिक प्रभावामुळे तोहि योगाचारसंप्रदायांत दाखल झाला. 
असगाच्या योगाचारभूमीचे तिवेटी व चिनी भाषांत अनुवाद 
झाले आहेत. असंग हा न्यायदर्शनांतळाहि मोठा पंडित होता. 
पाहा -वसुबंधु, [| द. दि.; पु. त. नि.; हि. वि. को. ] 


असत्‌ (न--सत्‌ सताचें विरोधी.) 'सत्तावद्भिन्नम्‌* 

' ज्वाला सत्ता आहे त्याच्याहून भिन्न. ' नामरूपाम्या- 
मव्याक्ृते कारणात्मना स्थितं सूक्ष्मरू्पमव्यक्‍तम्‌ ' च नाम- 
रूपांनी ब्याक्रृत न झालेलें व कारणरूपाने असलेलें सूक्ष्मरूप 
अव्यक्त म्हणजे असत्‌ होय. (वेदान्तीमत). “ अकिल्चित्करम्‌ 
अभावादिकम्‌ - जे कांही करू शकत नाही, असें अभावादिक तें 
असत्‌ (वौद्ध ). जग उत्पन्न होण्यापुर्वी प्रथम असत्‌ होतें. पुढे त्या 
पासून सत्‌ निर्माण झालें. अव्यक्त होतें तें ग्यक्‍त झालें व त्याने 
आपल्या आवडीचें रूप धारण केलें (ते. उ. २.७). पण असत्‌- 
सारल्या अभावात्मक कल्पनेपासून जगाची उत्पत्ति झाली, हें 
ज्याना मान्य नव्हतें, त्यांनीं असत्‌चा अर्थ अभावसदृक्य अमूर्त 
तस्छु असा लावला. असतूची अज्ञेयात्मक कल्पना क्रग्वेदाच्या 
नासदीय सुक्तांत प्रथम दिसते (क्र. १०. १२९). प्रा. रानडे 
यांनी असतूचा अर्थ ' नामरूपात्मक सत्‌शीं विरोधी; पण सत्‌शीं 
शमानवर्मी असलेलें ' असा केला आहे. पाहा -सत्‌. [उ. र.] 


व व क्षेत्रफळाच्या दृष्टीने 
म बया "भाषा व साहित्य आधूनिक आसामचा 
मदश सुमारे ८५ हजार वर्ग - मेल इतका विस्तृत आहे. 
याच्यांत पहाडी भागहि मोठा आहे आणि तो राज्याच्या 
चारी अंगांना पसरला आहे. ब्रह्मपुत्रा नदीच्या पर्वतराजींतल्या 
सहा जिल्ह्यांत असमिया भाषा मुख्यत्वे बोलली जाते. सुरमाची 
पहाडो आणि त्याच्या आजूबाजूचा डोंगराळ विभाग यांत 
मातृभाषा या नात्याने असमिया वोलणार्‍यांची संख्या फारच 
योडो' आहे. इत. इक १. च्या जनगणनेप्रमाणे आसामच्या 
*० लाख लोकांपैकी ३९) लाल लोक असमिया भाषा 
बोलणारे, १० लाख लोक घरगुती व्यवहाराव्यतिरिक्‍त बाहे" 
रव्या व्यवहारांत ती बोलणारे आणि १३॥ लाख लोक 
डच "जातीची भाषा बोलत असले, तरी अन्य भाषि- 
कड असमिया भाषेत बोलणारे आहेत. 


वतमान असमिया लिपि देवनागरीचेंच एक वेगळें रूप 


खंड पहिला 


आहे. हिचें सर्वांत प्राचीन स्वरूप भास्करवर्म्याच्या इ. स. 
६१० च्या ताम््रपटांत पाहायला मिळतें. तेव्हापासून या लिपीचा 
सतत विकास होत आला आहे. प्राचोत हस्तलिखित ग्रंथांची 
छिपि आणि आधुनिक लिपि या दोहोंत थोडें अंतर दिसतें. 
वस्तुत: मंथिली, बंगाली आणि असमिया त्या तीनहि लिपींचें 
उगमस्थान एकच आहे. आवुनिक असमिया लिपि मैथिली 
लिपीला अधिक जवळची आहे. र आणि व या दोन वर्णात 
बंगाली लिपीशीं तिचा भेद दिसतो. व हा वणं बंगाली ल्यींत 
नाही. 

असमिया भाषा, तिची वर्णमाला आणि लिपि यांच्या 
विकासांत आर्यभाषांचा पुर्णतया सहयोग असला, तरी असमिया 
भापा आपल्या उगमस्थानांतल्या दुसर्‍या भाषांचे हव्द आणि 
व्वनि यांच्या प्रभावापासून मुक्‍त राहु शकलेली नाही. 
म्हणूनच अन्य भारतीय भाषांच्या वर्णोच्चारांपेक्षा असमिया 
वर्णोच्चार भिन्न आहेत. असमियाचे सर्व ध्वनि कोमल आहेत. 
द्वित्व झालेले वर्णसुद्धा कठोर उच्चारले जात नाहीत. मूधंन्य 
आणि दन्त्य वर्ण, लिखित रूपांत वेगळे दिसत असले, तरी 
त्यांच्या उच्चारांत फरक होत नाही. 

असमियाची जडणघडणहि अन्य भारतीय भाषांपेक्षा थोडी 
वेगळी आहे. एखाद्या वस्तूचा गुण विशेषरूपाने सांगायचा, 
तर तदुदर्शक इाब्दांचें द्वित्व करण्याची प्रवृत्ति या भाषेंत 
आहे. ही प्रवृत्ति द्रविड, कोळ आणि खासी या भाषांतून 


३२१ 


असमिया-भाषा ब साहित्य 


आणि मलय या तीन भाषा आग्नय लोकांच्या भाषा 
मानल्या जातात. असमिया भार्पेत ज्या शब्दांना व रूपांना 
देशज मानतात, त्यांतले बहुतेक अब्द आग्नेय भाषांतून 
आलेळे आहेत. जननेंद्रिय विषयक वोलाचालींतले इाव्द, 
जवळच्या कौटुंबिक नात्याविषयीं प्रयुक्त होणारे शब्द, पशूंची 
नांवे, इ. अनेक बाबींतळे शब्द आग्नेय भाषांतूनच घेतलेले 
आहेत. स्थलनामांच्या बाबतींतहि अज्ञीच गोष्ट आहे. उदा०- 
कामाख्या, प्राग॒ज्योतिष, हीं नांवें मूलतः आग्नेयच आहेत. 
कामै५खा, प्राग- जु *थिस हीं त्यांची मूलरूपे होत. 
ग्रामनामांच्या अंतीं येणारीं ता आणि तूल हीं अक्षरें आभ्नेय 
प्रभावामुळेचे आलेलीं आहेत. उदा० - कामता, धर्मंतूल 
इत्यादि. अतमियाच्या शब्दप्रक्रियेवर प्रभाव टाकणाऱ्या बोंडो 
आणि आहोम या दोन मुख्य भाषा होत. वोंडो भापिकांनी 
आणि आहोम लोकांनी भिन्न भिन्न काळीं आसामवर राज्य 
केलें होतें, तो त्याचा परिणाम आहे. 

असें असलें तरी असमिया भाषेवर वरील अनार्य भाषांपेक्षा 
आर्य भाषांचा प्रभावच व्यापक आहे, हें लक्षांत घेतले पाहिजे. 
डॉ. काकती यांच्या मताप्रमाणे असमिया ही आयं भाषांचें स्वरूप 
घेऊन विकसित झाली, याचीं दोन महत्त्वपुर्ण कारणें आहेत - 
(१) भारताला दूरपूर्वेत जाण्यासाठी आसाममधूनच रस्ता होता 
आणि त्यामुळे आर्यंभाषी लोकांशीं आसामचा संबंध व संपक 
निरंतर येत राहिला. (२) तेराव्या शतकांत असमिया भाषेंत 
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आली आहे. अनार्य भाषांप्रमाणे शब्दाच्या दुसर्‍या अक्षरावर 

जोर देणें हेंहि असमियाचें एक वैशिष्ट्य आहे. संबंधवाचक 

शब्दांना व्य्क्तिवाचक प्रत्यय लावून कौटुंबिक नातीं दाखविलीं 

जातात. पुष्पभेदाने प्रत्ययभेदहि होतो. खासी, कोलारी 
भार संक रर 


साहित्यनिमिति सुरू झाली, आणि त्यामुळे व्यवहाराची भावा 
स्थिर होऊन तिचे आयंभाषांशीं नातें दृढ झालें आणि यामुळेच 
आग्नेय भाषांतून सतत येणारा शब्दांचा ओघहि कुंठित झाला. 

असमियाची शब्दावलि मुख्यत्वे संस्कृतच आहे. त्या 
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गाव्दांचीं ख्पेंहि संस्कृत व्याकरणावरच आधारित आहेत. 
व्यवहारांत संस्कृत तत्सम शब्दांचा वापर कमी होतो. त्यांच्या 
स्थानीं वहतांशों अर्धतत्सम किवा तद्‌भव शब्द घेतले 
जातात. उदा० सत्य, इलोक, स्वाद, इ. शब्दांसाठी ग्रामीण 
भागांत सइत, सोलोक, सोवाद, असे शब्द प्रयुक्त होतात. 
असमिया भाषेच्या कांही शब्दांशी सादृश्य असलेले शब्द मराठी 
आणि गुजराती भाषांतहि आढळतात. असमियाची वाक्यरचना 
आर्यभाषांप्रमाणेच आहे. तिच्यांतहि कर्ता, कर्म आणि क्रियापद 
असाच क्रम असतो. व्याकरण संस्कृतला अनुसरणारें आहे. 
संधि, समास, यांत स्थानपरत्वे थोडाबहुत फरक होतो एवढेंच. 
असमियाच्या लिखित साहित्याचे पांच कालखंड कल्पितां 
येतात - (१) प्रागूवैष्णव काल - इ. स. १२००ते १४४९(२) 
वैष्णव काल-इ. स. १४४९ ते १६५० (२) गद्य वृहुंजीकाल - 
इ. स. १६५० ते १९२६ (४) आधुनिक काल-इ.स. १९२६ 
ते १९४७ व(५) स्वातंत्र्योत्तरकाल-इ. स. १९४७ नंतर. 
असमिया भाषेत ग्रंथलेखनास नेमका केव्हा प्रारंभ झाला, 
तें अजून निश्चित झालेलें नाही. कारण जुन्या हस्तलिखितांचें 
संशोधन अद्यापि व्हायचें आहे. आसाममध्ये सरकारी दफ्तर- 
खाना असा कधी नव्हताच. तिथल्या राजांनी तो कधी ठेवला 
नाही आणि ठेवला असल्यास तो राजकीय उल्थापालथींत नष्ट 
झाला असण्याचीहि शक्‍यता आहे. पण असें असून देखील कौटि- 
ल्याचें अर्थशास्त्र, भासाचीं नाटकें आणि राजा भोजाचें समरां- 
गण यांचीं हस्तलिखिते जशीं आजवर प्रकाशयांत आलीं, त्याप्रमा- 
णेच एखादा संशोधक आसामी साहित्यांतील जुनीं हस्त- 
लिखितेंहि प्रकाशांत आणील, अशी आशा धरायला हरकत नाही. 
असमिया भार्पेतील प्राचीन ग्रंथ आज उपलब्ध नसले, तरी 
आसामी लोक वृद्धिमान्‌, प्रगल्भ विचारांचे आणि सत्याच्या 
प्रचारासाठी सर्वे बाजूंनी प्रयत्न करणारे होते. आसामांत पूर्वी 
मोठमोठे पंडित होऊन गेले. तिथल्या राजांनीहि त्यांची कदर 
केली. युआन च्वांगच्य़ा वृत्तांतावरून आणि जुन्या ताम्रपटां- 
वरून प्राचीनक्ाळचे राजे पंडितांना आणि कवींना कशा प्रकारे 
आश्रय देत असत, त्याची कल्पना येते. आसामी पंडितांच्या 
वाडूमयीन प्रतिभेचा आविष्कार जुन्या ताम्नपटांतहि पाहायला 
सांपडतो. हे ताम्रपट संस्कृत भाषेंत आणि नादमधुर देलींत 
लिहिलेले आढळतात. त्यांचे कांही नमुने पुढीलप्रमाणे- 
राजा भास्करवर्मा याच्या दिग्विययाची प्रशंसा निधापूर 
ताम्रपटांत आली आहे, ती अशी - ' ज्याप्रमाणे स्याचें 
( भास्कर ) प्रतिबिब जल्पुर्ण अशा अनेक पात्रांत एकाच 
वेळीं दिसतें, त्याप्रमाणे भास्करवर्मा राजाच्या पराक्रमामुळे 
त्याची मति प्रत्येक मांडलिकाच्या अंतरंगांत (सर्वांना ) दिसूं 
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लागली '. रत्नपाल राजाची राजधानी दुर्जयनगरी ही आदर्श 
राजधानी होती, असें त्या राजाच्या ताम््रपटांत पुढीलप्रमाणे 
म्हटलेले आहे - ' दुर्जंय नगरीची तटबंदी काक पक्ष्यांच्या 
कुंपणासारखी बलाढ्य आहे. ती पाहून गु्जरनृप संत्रस्त व्हावा, 
गोंडराजांच्या वनगजांना ज्वरवाधा व्हावी, दक्षिणाधिपति 
अस्वस्थ व्हावा आणि त्या तटवंदीसमोर कोणत्याहि शत्रूचा 
पराभव व्हावा. या राजधानींत निस्तेजपणा आढळू शकेल; 
पण तो इथल्या प्रजेंत नव्हे तर हारांत. चंचलपणा दिसेल; 
पण तो माकडांत; चलबिचल दिसेल; पण ती भ्रुकुटींच्या 
वक्रतेंत इ. इ. ' | 

या शिलालेखांवरून आसाममधील तत्कालीन संस्क्रताचें 
वाणभट्टो वळण कळून येऊं शकतें. भास्करवर्म्याच्या काळांत 
विपुल ग्रंथ निर्माण झाले असण्याची शक्‍यता आहे. भास्कर- 
वर्म्याने कनोजच्या सम्त्राट्‌ हर्षवर्धनाला अनेक सुंदर ग्रंथ भेट 
म्हणून दिल्याची माहिती मिळते. त्या ग्रंथांत सुभापितांचाहि 
एक संग्रह होता. 

आसामी लोक संगीताचे भोक्ते असून त्या प्रांतांत अनेक 
संगीतज्ञ होऊन गेळे, अशी माहिती शिलालेखांवरून मिळते. 
आसामी लोकगीतांचा ठेवा फार मोठा आहे. तों आजहि 
लोकप्रिय आहेत. असमिया भाषेच्या प्राचीन काळांत तां 
अशिक्षित शाहिरांनी रचलेलीं आहेत. विवाह, वसंतोत्सव 
आणि देवतांचें कोपशमन, इ. प्रसंगीं तीं गायिलीं जातात. 
बियानाम, विहुनाम, अलिनाम, आणि देशविचरारनाम या 
नांवांनी तीं प्रसिद्ध आहेत. राजे आणि राजकुमार यांच्यावरहि 
लोकगीते आहेत. त्यांचे पडसाद वोद्ध साहित्यांतहि पडलेले 
आहेत. एका गीतांत फुलकुंवर या राजपुत्राची प्रेमकथा निवे- 
दिली आहे. त्या राजपुत्राची प्रेसी आपल्या आईला धमकी 
देते, को माझें प्रेम जर सफळ झालें नाही, तर मी तुझी सवत 
व्हायलाहि कमी करणार नाही. हो कल्पना जगावेगळी आणि 
घृणास्पद आहे; पण ती पालि साहित्यांतील भिक्षणी उत्पल- 
वर्णा हिच्याविषयींच्या गाण्यांतहि आढळते. र 

असमिया भाषेंत साहित्यनिर्मिति होण्यापूर्वी त्या देशांत 
डाक नांवाचा एक तत्त्वज्ञ होऊन गेला. त्याच्या वचनांना 
आजहि वेदवाक्यांइतकी मान्यता आहे. हीं वचनें ' डाकारवचर्त 
वैदारवाणी ' या नांवाने प्रसिद्ध आहेत. बंगाल आणि बिहार 
या प्रदेशांतहि डाकचीं वचनें प्रचलित आहेत. डाक हा कामरूप 
जिल्ह्यांतील लेहीडांगर या गांवचा रहिवासी होता. त्याच्या 
कांही वचनांचें बौद्ध साहित्याशीं आश्‍चर्यजनक साम्य आहे. 
डाकने प्रसववेदनांवर कांही उपचार सांगितले आहेत, तेच 
महाउन्मार्गजातकांतहि पाहायला मिळतात. डाक हा धर्मनिष्ठ 
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होता. त्याने दान-धर्माचा उपदेश केला आहे. मंदिरें बांधावी, 
झाडें लावावीं, असेंहि तो सांगतो. पुरुषांना आकवित करण्या- 
साठी तिथल्या स्त्रिया ज्या मार्गाचा अवलंब करतात, त्यांचें वर्णन 
डाकने केलें आहे. आजहि कामरूप हा भाग वश्लीकरण व जादू- 
टोणा यांचा भाग म्हणून ओळखला जातो. आसामी स्त्रियांच्या 
अंगीं पुरुषांना कोकरें बनविण्याची अलोकिक शक्ति असल्याच्या 
कथा भारतांत सवंत्र आहेत. आजहि आसामांत मंत्रतंत्र वऱ्याच 
प्रमाणांत आहे. या मंत्रांची भाषा पराकाष्ठेची आर्ष असून 
त्यांतल्या कल्पना गूढ आहेत. हे मंत्र ग्हगजे आसामी साहि- 
त्याची नांदीच म्हटले तरी चालेल. तांत्रिक बौद्धांनी आठव्या 
ते बाराव्या शतकाच्या दरम्यान लिहिलेला एक कवितांचा 
आणि सूत्रांचा संग्रह पंडित ह्रप्रसादशास्त्री यांना नेपाळमध्ये 
सांपडला. त्याचें नांव चर्यापाद असें आहे. त्यांतले कांही दोहे 
कामरूपांत निर्माण झाले असावे, असा तर्क आहे. 

साहित्य या अर्थाने आसामी साहित्याचा प्रारंभ होतो, तो 
तेराव्या शतकांत. त्याच सुमारास कामरूपमधील हिदुराज्याचा 
नाश होऊन कामतापूर येथे कामता या नव्या राज्याचा उदय 
झाला. त्याचा विस्तार करतोया नदीपासून बार नदीपर्यंत 
होता. त्यांत रंगपूर, कुचविहार, गोलपाडा आणि कामरूप या 
जिल्ह्यांचा समावेश होता. पूर्व आसामच्या कांही प्रदेशावर 
आहोम राजांची सत्ता प्रस्थापित झाली होती. कामता हें नवें 
राज्य असलें, तरी त्याच्याकडे जुन्या कामरूप राज्याचा वारसा 
होता. त्यामुळे तिथल्या कवींनी आणि पंडितांनी त्या राज्याचा 
आश्रय घेतला. हेमसरस्वती आणि हरिहरविप्र हे दोघे त्या 
काळांतळे प्रसिद्ध कवि होत. हेमसरस्वतीने प्रल्हादचरित्र हें 
काव्य लिहिलें आहे. याशिवाय या कालांतील आणखी तीन 
काव्यें म्हणजे लव-कुशारयृद्ध, बभ्र्वाहनयुद्ध व जयद्रथवध 
हों होत. हे चार ग्रंथ प्राचीन असमिया काव्याचे नमुने होत. 

प्राग्वेष्णव कालांतला सर्वांत मोठा कवि माधव कंदली हा 
आहे. महामाणिक्य राजाच्या आश्रयाखाली याने असमिया 
भाषेत रामायण रचलें. याच्या काव्यांत असमिया भाषा 
स्वतःच्या प्राकृतिक रूपांत प्रकट झाली. तिच्यावरचें संस्कृतचे 
दडपण कमी झालें. त्याच्या रामायणाच्या सहा सर्गाधैकी फक्‍त 
पांचच उपलब्ध आहेत. त्याच काळांत गीतिकाव्य लिहिणारे 
बरेच कवि होऊन गेले. दुर्गावर, पीतांबर, मनकर, इ. त्यांचीं 
नांवें आहेत. दुर्गावराने लौकिक गेय छंदांत रामायण रचलें. 
पीतांबराने उषावरिणय आणि मनकराने बेवुला लखिन्दर 
हीं प्रणयकाव्ये लिहिलीं. 

यापुढचा काल वैष्णव काल म्हणून ओळखला जातो. 
हेमसरस्वती, माधव कंदलो, इ. कवींनी आपल्या काव्यांतून 
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भक्तीचा प्रचार केला आणि वेष्णव कालांतल्या भक्‍्ति-आंदो- 
लनाची भूमिका तयार करून ठेवली. वरील कवोंची भक्ति 
ही निःसंशय वेष्णव भक्‍्तिच होती. मात्र तिला एखाद्या चळ- 
वळीचें स्वरूप आलें नव्हते. कारण त्या काळांत शाक्त लोक व 
आहोम आणि कोच राजे हे भक्‍तिसंप्रदायाच्या वाढीला अड- 
थळे निर्माण करीत होते. पुढे ही परिस्थिति बदलली. कोच राजे 
वैष्णव झाले आणि आहोम राजांमध्ये सहिष्णुता निर्माण झाली. 

या कालखडांतला प्रख्यात कवि आणि महापुरुष शंकरदेव 
हा होय. असमिया साहित्याचा तो केवळ नवनिर्माताच नव्हे, 
तर संपूर्ण आसामी जीवनाला नवें वळण लावणारा, असा तो 
महाभाग होता. साहित्य, समाज, संस्कार, धर्म, कला, संगीत 
आणि सामाजिक संघटन या सर्वांनाच त्याने नवजीवन दिलें 
आणि नवी दिश्ाहि दाखविली. त्याने आपल्या पूर्वी होऊन 
गेलेल्या माधव कंदलीला अप्रमादी कवि म्हणून आपली 
आदरांजलि वाहिली आहे. त्याची विनयश्लीलता एवढी, कौ 
पुर्वसूरींना तो ऐरावत म्हणतो व स्वतःला मक म्हणवून 
घेतो. याने भागवती धर्माची मृहुतमेढ रोवली आणि भागवत 
पुराणाचा अनुवाद केला. शंकरदेवाची प्रधान रचना कोततंन- 
घोषा ही आहे. तिच्यांत भागवत आणि अन्य पुराणें यांतून 
भकक्‍्तिपुर्ण आख्यानांची निवड करून त्याने त्यांचा अनुवाद 
केला आहे. या ग्रंथाच्या रचनेबाबत कांही विद्वान्‌ म्हणतात, 
को एका ठिकाणीं बसून शंकरदेवाने ग्रंथरचना केली नसून 
वेळोवेळीं त्याने जीं गीतें रचलीं, त्यांचा संग्रह या कौर्तनघोषेत 
केलेला आहे. या ग्रंथांत एकूण दोन हजार दोनशे एकसष्ट 
पदें आहेत. 

माधवदेवाने या कोतंनघोषेंत आपलीहि सहस्रघोषा या 
नांवाची परद्ये सम्मीलित केलीं आणि पुढे गुरुशिष्यांनी मिळून 
बनविलेला हा गीतग्रंथ संयुक्‍त कोतेनघोषा या नांवाने 
असमिया वेष्णवांचा पवित्र ग्रंथ बनला. आसाममधले अणि- 
क्षित खेडूतहि यांतलीं पदें प्रेमाने गातात. 

भकक्‍तिप्रदीप हा ग्रथ शंकरदेवाने आपल्या धर्माचा सिद्धान्त- 
ग्रंथ म्हणून लिहिला. याशिवाय निविनवसिद्ध, रुक्‍्मिणी- 
ह्रण, गुणमाला, लीलामाला, इ. ग्रंथहि त्याने लिहिले. भक्ति- 
रत्नाकर हा त्याचा संस्कृत ग्रंथ आहे. माधव कंदलीचें हरवलेले 
उत्तरकांड याने स्वतः रचून त्याला जोडलें. | 

शंकरदेवापासून असमिया कवितेला नवा बहर आला. 
शंकरदेवाच्या शिष्यांनीहि असमिया भाषेची बहुमोल सेवा 
केली. या कालांतलें बहुतेक काव्य विष्णु आणि त्याचे विविध 
अवतार यांच्या वर्णनाचें आहे. | 

शंकरदेव हा असमिया भाषेचा पहिला नाटककारसुद्धा 
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आहे. त्याच्या नाटकांना अंकिया नाट म्हणतात. कडी क 
सर्वे नाटके एकांकीच आहेत. या नाटकांत विष्णूची नमी 
दाखविलळेळी आहे. रामविजय, कालोदमन, पारिजातह्‌ र्ग, 
रुक्मिणोहरण, पत्नीप्रसाद हीं त्याच्या ताटयकृतींतलो. ुर..जाळ 
र्त्नें आहेत. या अंकिया नाटकांत जो पद्यभाग असतो, जा 
“वड (वर) गौत म्हणतात. हीं गोतें ब्रजवुलि भाषेत आहेत. 
दांकरदेवाच्या वेष्गव पथाला खूप लोकप्रियता मिळाली व 
त्याचा प्रसारहि पुष्कळ झाला. त्यामुळे असमिया शाहितयाच्या 
निर्मितींत मोठीच भर पडलो. महाकाव्ये, पुराणें आणि इतर 
अभिजात संस्कृत साहित्य असमिया भाषेत अनुवादित झालें 
नाट्यरचनाहि पुष्कळच झालो. वामिक समारंभाच्या प्रसंगीं 
व नामवंत पाहुण्यांच्या स्वागतार्थ त्यांचे प्रयोगहि होऊं लागले. 
कुचविहारचा राजा नरनारायण (१ > याने 
दरबारी पंडितांची एक सभा भरवून त्यांना न्याकर॒ण, खगोल, 
'.गगित, महाकाव्ये, पुराणें, इ. सस्कृत. ग्रंथांची असमिया 
भाषेंत भाषांतरे करण्यास प्रोत्साहन दिलें. रच अ 
रामसरस्वती हा तल्कालीन कवि म्हणतो, की “" राजा नर- 
नारायण याने मला महाभारताचे असमिया भाषेत भाषांतर 
करण्याची आज्ञा दिली व माझे कार्य निरावाध चालावें 
म्हणून द्रव्य, ग्रथ आणि नोकरचाकर या सर्व गोष्टी माझ्या 
दिमतीला आणून उभ्या केल्या. ' रामसरस्वतीची कल्पनाशक्ति 
प्रथर होती. मूळ महाभारतांत नसलेली कित्येक आख्याने त्याने 
आपल्या अनुवादांत भरलीं आहेत. याशिवाय त्याने कित्येक 
वधकाव्येंहि लिहिलीं आहेत. आपल्या भीमचरित्रांत त्याने 
आसाममवलें ग्रामजीवन विनोदपुर्ण पद्ठतोने चित्रित केलें आहे. 
सतराव्या शतकाच्या मद्य़ापासून पुर्व आसाममधील 
आहोम राजांकडून कवि आणि पंडित यांना वाढता राजाश्रय 
मिळूं लागला. इ.स.१६९६ते १७६९ या कालखंडांत झालेल्या 
तर्पे आहोम राजांनी अनेक कविपंडितांच्या करवीं असमिया 
भाषेची अभिवृद्धि केली. कविराज चक्रवर्ती हा त्या काळांतला 
सवेश्रेष्ठ कवि होय. त्याने ब्रह्मवेवतं पुराण, गौतगोविद व 
शाकुंतल यांचें असमिया भाषेत भाषांतर केलें. माधव-सुळोचना 
नांवाचें एक प्रणयकाव्यहि त्याने लिहिलें.. राजा रुद्रसिंग 
६ त्याचा पुत्र शिवसिंग हे दोघेहि चांगले कवि होते. राजेश्वर 
सिंग हा त्याच कुळांतला राजपुत्र चांगला लेखक होता. 
कोचकवध नांवाचें नाटक लिहिलें आ हे. 
चाहसिंगाची पत्नी प्रेमदा सुंदरी. या दं 
साठी कविशेखर भट्टाचार्य या कवीने का 
नांवाचा ग्रंथ रचला ( 
'राज्यांतळा एक अधिक 


त्याने 
त्याचा पुत्र चारुसिंग. 
पतीच्या मनोविनोदा- 
मशास्त्रावर हरिवंश 
इ. स. १७५१ - १७६९ ). आहोम 
री खरगरिया फू याने कल्किपुराणाचें 
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रूपांतर केले. याच. कालांत वेष्णव सत्रांमधून अनेक भक्‍त 
कवींनी असंख्य प्रार्थनागीतें रचलीं. श्रीरामवर यद्‌मणि, अनि- 
रद्ध भुड्य़ां, पुरुषोत्तमदास ठाकूर, इ. अनेक भक्‍तकवि त्या 
काळांत चमकले. या कविसमुदायांत कांही स्त्रियाडरि होत्या. 

शंक्ररदेवाच्या नंतर दुसरा तितक्‍याच तोलामोळाचा कवि 
माधवदेव हा झाला. तो संस्कृत भाषेचा पं.डत, गायक आणि 
नाटककारहि होता. शंकरदेवाच्या नंतर भागवतो धर्माचा 
यानेच मोठ्या निष्ठेने प्रचार कळा. माधवदेवाची महत्त्वपूर्ण 
रचना नामधोपा ही आहे. हा ग्रंथ अध्यात्मपर आहे. याच्या 
काळांतला दुसरा कवि अनंत कंदली हा होय. याने कुमरहरण 
काव्य व सीतालपतालप्रवेश हें नाटक लि हले. श्रोधर कंदली 
नांवाच्या. दुपऱ्या एका कवीने श्रीकृष्णाच्या बालजीवनांतील 
घटनांशीं संवंधित असलेलें कानखोवा नांवाचें मनोरंजक 
काव्य लिहिलें. हें काव्य अत्यंत लोक प्रिय झालें. आसामी स्त्रिया 
आपल्या मुलांना झोपवितांना ओवीलारखा त्याचा उपयोग 
करूं लागल्या. या कवीची विनोदशवि 
प्रस्फुटित झाली असून तें आशख्यानहि 
तच समाविष्ट केलें गेले आहे. श्री 
धुनुचा हिर्चे पाणिग्रहण के 


त धुनुचा या काव्यांत 
आता ' कोतंन ' संग्रहां- 
कृष्णाने इंद्रद्युम्ताची कन्या 
लेंतीकथार्‍या काव्यांत आहे. 
शंकरदेवाने असमिया गद्याची बैठक मांडली हें खरें; पण 
त्याला स्पष्ट आणि स्थायीरूप भट्टदेवाने दिले. हा कवि 
सोळाव्या शतकांत होऊन गेला. याने भागवतपुराण आणि 
गीता यांचा असमिया गद्यांत अनुवाद केला. इ. स. १५९७ 
सालीं त्याने आपला भागवतानुवाद पुरा केला. 

१६ व्या शतकाच्या अखेरीस असमिया भापेतत वेष्णव 
भक्तांची जीवनचरित्रे लिहिण्याला 
बहुतेक चरित्रे पद्य 


प ण त्याचा पुत्र देत्यारि 
लहिछीं आहेत. या कालखंडांत 


स ष्ट 
हंमुळें रुजलीं होतीं. राज- 


अशा साहि- 

सुरती या मया या धर्मनिरपेक्ष साहित्यांत गद्य. 
९ था आ > रि ् ठ्ठ 

ुी घे स्थान आहे. बुरुंजी हा टाई भाषेतला शब्द 


खंड पहिला 


आहे. याचा अर्थ अज्ञात कथांचें भांडार किवा इतिहास असा 
होतो. आसाम हे एक स्वतंत्र राज्य होते. परकौय आक्रमण व 
अंतर्गत शेथिल्य या दोन्ही बावतोंत त्याला सदैव सावध राहणें 
आवड्यक होतें. त्यांतूनच या इतिहासळेखनाला प्रारंभ झाला. 
आहोम राजांनी सवंप्रथम ही परंपरा सुरू केली. हें काम राज- 
पुरोहित करीत असे. सुरवातीला आहोमांच्या टाई भाषेतच हा 
इतिहास लिहिला जाई. पण पुढे आहोम राजे आसामी जनतेशी 
समरस झाले. आणि त्यांनी असमिया भाषेचाहि स्वीकार 
केला, तेव्हापासून वुहुंजीलेखत असमिया भाषेत होऊं लागलें 
त्यानंतर हें कार्य पुरोहितांच्या हातांतून सुटून दफ्तरखान्या- 
वरच्या अधिकाऱयांच्या हातीं आलें. वृदंजीमध्ये वोलभापेला 
विशेष स्थान मिळालें. वृरुंजी साहित्य इतिहासाशी प्रामाणिक 
राहून लिहिलें गेल्यामुळें त्यांतल्या माहितीवरून आसामच्या 
व त्या हारे भारताच्या इतिहासावरहि चांगलाच प्रकाश 

डतो. लोकांची अथिक स्थिति, त्यांच्या चालीरीती व एकंदर 
समाजजीवन याविषयींहि त्यावरून चांगली माहिती मिळते. 
भारतांतल्या अन्य भाषांच्या साहित्यांत अशा स्वरूपांचें वाडमय 
आढळत नाही. वृरुंजी साहित्याव्यतिरिक्‍त या काळांत राज- 
वंशांच्या वंशावळीहि लिहिल्या गेल्या. त्यांत सूर्यखरी बलदेव 
याची दरराज वंशावली व रतिकांत द्विज याची राजवंशावली 
या दोन वंशावली मुख्य आहेत. आहोम नरेश्यांची वोरगाथा 
या बुरंजी वाडमय़ांतच पाहायला मिळते. सेनापति, सामंत व 
परदेशांत पाठविलेळे राजदूत यानी राजाला दिलेले अहवाल, 
न्यायनिवाड्याचे कागदपत्र व राजसभेची दिनचर्या, हे सर्व 
लिखाण वृरुंजी साहित्यांतत समाविष्ट आहे आधुनिक अस- 
मिया गद्य या वुरुंजी साहित्यांतूनच उत्क्रांत झालेलें आहे. 
युद्धकला, किल्ले व राजवाडे यांची बांधगी, हत्ती, घोडे 
वगेरेंचे आजार, या विषयांमध्ये या कालांत प्रबंधरचना 
झाली. राज्याची अभिवृद्धि संरक्षण व कार्यक्षमता या दृष्टींनी 
अशा प्रकारच्या प्रबंधांचो आवश्यकता होतीच. कला, दशन, 
ज्योतिप, गणित, आयुर्वेद, इ. विषयांवरहि या कालांत 
नामांकित ग्रंथ रचले गेळे आहेत. 

वबुरुंजीनंतर असमिया साहित्याचा आधुनिक काल येतो. 
तिथून पुढे १८ व्या शतकाच्या उत्तरार्धापर्यंतचा काल आसाम- 
मध्ये निष्क्रियतेचा गेला. वेष्णव पंथाचा प्रभाव ओसरू लागला 
आणि ज्ञानलालसाहि मंद झाली. राजकीय परिस्थितिहि 
या गोष्टीला पुष्कळ अंशोंक्रारणीभूत होती. अंतर्गत हेवेदावे, 
ब्रह्मी लोकांच्या स्वाऱ्या व अफूबराजी या गोष्टींमुळे आसामी 
जततेच्या सामाजिक ब राजकीय जीवनाची घडी पार विस्क- 
टन गेली. १८५४ सालीं ब्रिटिशांनी आसाम पादाक्रांत केला 
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व कांही अंशीं राजकौय व सामाजिक स्थैर्य प्रस्थापित केलें. 
त्यानंतर इथे नवविचारांचा प्रादुर्भाव ज्ञाला. रेव्ह्रंड नाथान 
ब्राऊत व ओ. टी. कोट्र हे अमेरिकन मिशनरी याच सुमारास 
आसाममध्ये आले. त्यांनी आपल्यावरोबर एक छापखानाहि 
आणला. स्त्रिस्ताचा संदेश जनतेच्या भाषेंत सर्वत्र पोंचविण्या- 
साठी ते असमिया भाषा शिकले. १८४६ सालीं अमेरिकन 
बाप्टिस्ट मिशनने शिवसागर येथे अरुणोदय नांवाचें मासिक 
सुरू केलें. त्यांतून साहित्य, इतिहास, विज्ञान, धमं, इ. विषयां- 
वर लेख प्रसिद्ध होऊं लागले. अशा रीतीने असमिया भावेच्या 
या आवुनिक कालखंडाची सुरुवात या मिश्नर्‍यांनीच केली, 
असें म्हणायला हरकत नाही. त्यांच्या द्वारेच आसामी लोकांना 
पाईचात्य कल्पना व ज्ञानविज्ञान यांचा परिचय झाला. या 
मिशनऱ्यांनी असमिया भाषेत कित्येक इंग्रजी ग्रंथांची भाषां- 
तरेंहि केलीं. त्यांनी विद्यार्थ्यासाठी शालेय पुस्तकेहि 
तयार केलीं. 
हळूहळू आसाममशील सुशिक्षित वर्ग जागृत ज्ञाला. पार- 
तंत्र्यामाळे आपली व आपल्या प्रांताची सर्व प्रकारे दुदेशा होत 
आहे, हें त्यांच्या ध्यानीं आलें. भारतांत राष्ट्रीय जागृतीचा 
तो काल होता. याच वेळीं आनंदराम घेकीयाल फुकन या 
नांवाचा एक वुद्धिमान्‌ तरुण पुढे आला. तो राजा राममोहून 
राय यांचा समकालीन होता. त्याने आपल्या लेखनांतून 
लोकांना आळस झाडून राष्ट्रकार्यासाठी झटण्यारचें आवाहून 
केलें. फुकनकडून ज्या नव्या लेखकांना प्रेरणा मिळाली, त्यांत 
कमलाकांत भट्टाचार्य हे गृहस्थ होते. त्यांनी कविता आणि 
निबंध यांच्या द्वारे लोकजागृतीचे कार्य सुरू केलें. भट्टाचार्य 
आणि त्यांच्या बरोबरीचे अन्य लेखक यांनी आधुनिक अस- 
मिया साहित्याच्या मंदिराचा पाया घातला व हेमचंद्र बरुआ 
आणि गुणाभिराम बह्आ या लेखक्रांनी त्या पायावर मंदि- 
राची इमारत उभो केली. हेमचंद्र बरुआ यांनी अफूच्या 
दुष्रिणामावर कनियारकौर्तन नांब्राचें एक सुंदर नाटक 
लिहिलें. त्याने इ. स. १९०० मध्ये असमिया भाषेचा शब्द- 
कोश आणि व्याकरणहि तयार केलें. लक्ष्मीनाथ बेझ बरुआ 
हा ग्रंथकार हेमचंद्रांच्या गंभीर विडंबनात्मक शेलीचा पालव 
धरून पुढे आला. त्याची परंपरा गुणाभिराम बरुआ, सत्य- 
नाथ बोरा, दंडिनाथ, लक्ष्मीनाथ, इ. लेखकांनी यशस्वो रीत्या 
पुढे चालविली. विशेषत: लक्ष्मीनाथ वेझ बरुआ यांनी तर 
असमिया विनोदी साहित्यावर कळसच चढविला. 
१९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धांत येईतो असमिया गद्याला 
योग्य तो परिपक्त्रपणा प्राप्त ज्ञाला. काव्यप्रांतांत मात्र विशे- 
षक्षी प्रगति झाली नाही. सुरवातीचा काळ तर निव्वळ 


असमिया-भाषा व साहित्य 
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अनुकरणाचाच होता. प्रारंभीचे आसामी कवि मुख्यत्वे इंग्रजी 
व बंगाली कवितेचें अतृकरण करीत होते. १९ तपा आतुकाच्या 
_ शेवटच्या पंचविशोंत रमाक्रांत चौधरी व्‌ आढाताय दास 
यांनी अनुक्रमे अभिमन्युवध व सोताहरण हीं दोन खंडकाव्यें 
रचली. र हर 

त्यानंतर चंद्रकुमार अगरवाल, लक्ष्मीनाथ बेझ बरुआ व 
हेमचंद्र गोस्वामी या तीन साहित्यिक मित्रांनी या 
शहरांत विद्यार्जन करीत असतां १८८९ सालीं “ जोनाको ! 
मासिक सुरू केलें. या मासिकाने इंग्लंडमधील अद्भुतरम्यता- 
वादाच्या चळवळीचा ( 1२०॥810 १॥०५७11011 ) पुर- 
स्कार केला. निसर्गाविषयीं गूढ सहानुभूति आणि प्रेम हा 
त्यांच्या अद्भुतरम्यतेचा पाया होता. या लेषकांनी कविता, 
निबंध, लघुकथा, कादंवरी, नाटक हे ललित साहित्याचे सर्व 
प्रकार हाताळळे. वेज्ञ बरुआ हे या काळांतील अष्टपैलू लेखक 
होत. त्यांनी कित्येक साहित्यप्रकार असमिया भाषेंत आणले. 
त्यांचे 'ओमार अपनार देस हें गीत आसामी राष्ट्रगीत 
म्हणून ओळखलें जातें. त्यांच्या ' बर्गी अर्वीन या देशभक्ति- 
पर्‌ काव्याइतकें श्रेष्ठ काव्य त्या भाषेत निर्माण झालें नाही, 
असें म्हणतात. 

हेमचंद्र गोस्वामी यांनी कांही उत्कृष्ट 
काऱ्यलेवनापेक्षा त्यांचें ऐतिहासिक संशो 
त्यांनो आसामची वैभवश्नाली राजकीय प 
तुन जगाच्या निदर्शनास आणली. चंद्रकुमार अगरवाल हे 
अस,मयाचे प्रथम थ्ेणीचे भावकवि होत. त्यांच्या कवितेंत 
राष्ट्रवाद व विठवबंबुत्व त रथा समन्वय दिसतो. पद्मननाथ 
गोहाई, मेरुझा व 'रज़र्न बराली हे एकोणिसाव्या अज 
काच्या अखेरचे मविवववा कादबरीकार होत. श्री. वार्डोलाय 
यांच्या कादंबऱ्या आसामी लोकांच्या पराक्रमावर न वोग 
पंथाच्या गुणदोषांवर आधारलेल झ बरुआनंतर 
शरच्चंद्र गोस्वामी यांनी मावले. रघना 
चौधरी हे " णाथ 


0-1 


सुनीतें लिहिलीं पण 
अन महत्त्वाचें आहे. 
स्परा आपल्या गद्यां- 


म्हणतात-- 

“माझें गाणें हास्य किवा मोज 
ज्याच्या श्रवणाने थकलेल्या अवयत्ांना विश्रांति 
माझें गाणें म्हणजे अग्निवीणेवरचा टोला आ 
यांचा सांधा जुळविणारे तें आहे. ” 


निर्माण र नाही 
नमाण केरणारे नाही, कौ 


लाभावी. 
हे. मृत व जिवंत 
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२० व्या शतकांतील असमिया कविता व्यक्तिनिष्ठ बनली. 
हितेश्‍वर बरुआ, देवकांत वरुआ, जतींद्रनाथ है व्या 
शतकांते आघाडीवरचे कवि होत. त्यांच्यावर इंग्रजी काव्याचा 
प्रभाव पडला असला, तरी त्यामुळे त्यांचें व्यक्तिवैशिष्ट्य 
नष्ट झालेलें नाही. रवींद्रनाथ ठाकुरांचें अनुकरणहि असमिया 
काव्यांत झालेळें दिसेल. असमिया काव्याचा आत्मा हा 
निरागस व मनमोकळा असल्याने बंगाली काव्याची सजावट 
आणि त्याच्या कल्पनांची गूढता त्याला मानवत नाही. कथा- 
कादंबरीच्या क्षेत्रांत देवचंद्र ताळुकदार व दंडिनाथ कलिता या 
दोन लेखकांची कामगिरी प्रशंसनीय आहे. या दोन्ही लेखकांनी 
रजनीकांत वार्डोलाय यांच्यापेक्षा जरा खोल जाऊन स्त्री-पुरुष 
संबंधाचे अधिक संशोधन करण्याचा प्रयत्न केला. युद्धपूव 
कालांत असमिया भाषेत कथाकादंबर्‍यांची विपुल निर्मिति 
झाली. बीना बरुआ यांची जीवनारबातांत ही सुप्रसिद्ध 
कादंबरी याच काळांतली आहे. 


वझ बरुञ यांनी असमिया निवंधाचा पाय़ा घातला. 


त्यांतूनच पुढे राजकीय निवंध जन्मास आला. निवंधलेखनांत 
हिाराम डेका, सोनाराम चौवरी, सूर्यकुमार भुईजा, वेणुवर 
शर्मा हे प्रख्यात निवंधकार होत. या सर्वांत वाणीकांत काकती 


अग्रगण्य समजले जातात. हे सुविख्यात टीकाकारहि आहेत. 


१९४२ च्य़ा राष्ट्रीय मधी 
गल. 
वेचारांना समाजवादी वळण लाग९ 
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पंचा न आ > त्याच्य गृ 
केवीचा प्रभाव पडलेला आहे. त्या! आज 
ण वेगळया झाल्या आहेत. कादॉल्कोडिब 
३ ह. वास्तववादी व्यक्तिचित्रण व आ। प 
बौद्धिक न्य केया-कादंबरीचे विज्षेष आहेत. लेखक र 

क्ष ज्‌ वेशेषत र्ण क > र्जं विषय' 
* पेरू गीवन! 

दृष्टिकोन अधि तरुण कलावंतांचा 


र ळू कट जी 
प चाळ असुन आथिक प्रश्‍नावर त्यांचें लक्ष 

९. मनोविश 
लो आडे 


असमिया रंगभाभे आसाममध्ये नाट्यप्रयोगाला भावोनी 


म्हण रिया. _ 
विदूषकाला बाहुआ म्हणत तात. नटाला भाव वी - 
पुरातन & त्रात. भावोरियांचे खेळ आस डळ 
जीवनांती ट "चाळत. आले आहेत. तिथल्या सामा 


ताना नाट्यल्प देणे हें त्यांचें काम हीय" 


खंड पहिला 


भावोरिया श्ीघ्रकवि असतो. तो कुठल्याहि खेळांत समयस्फू्त 
गाणीं म्हणतो. या खेळांतलीं बाहुआादि विनोदी पात्रें प्रेक्षकांना 
हसविण्यामाठी असतात. धुलिया हें एका विशिष्ट प्रकारच्या 
खेळाचें नांव. यांत अभिनयाला प्राधान्य असतें. ओझापाली हें 
आसाममधील नाटकाचें प्राचीन रूप होय. ओझा हें त्यांतील 
प्रमुख पात्र. हा माणूस पौराणिक कथा संवादरूपाने सांगतो. 
त्या संवादांत दयनापाली हा ओझावरोबर भाग घेतो. सर्वे 
पाठोंत तो प्रमुख असतो. पाली म्हणजे खेळ करणारीं पात्रे. 
नाचगें आणि गाणें हें काम त्यांच्याकडे असतें. हीं नृत्ये नाटय- 
शास्त्राच्या नियमानुसार बसविलेलीं असतात. या नृत्यनाट्य 
पद्धतीने रामायण-महाभारतांतील कथा रंगभूमीवर आणतात. 
वेहला आणि लोकिदर ही कथाहि लोकप्रिय आहे. देवधानी हें 
ओज्ञायालींतील मूक स्त्री-पात्र वेहुलाची भूमिका वठवितें व 
मनसादेवीच्या प्रसन्ततेसाठीं नृत्य करतें. . | 
आसाममध्ये वेष्णव संप्रदायाचा प्रसार झाल्यानंतर ओझा- 
पालींत भागवत पुराणांतल्या कथांचा अंतर्भाव होऊं लागला. 
आसामी नाटयपृष्टींत वैष्णव विषयांचा अंतर्भाव करण्याचें 
श्रेय आसामचा महान्‌ संत शंकरदेव याजकडे जातें. तो नृत्य 
व संगोत या दोन्ही कलांचा प्रणेता होता. त्याच्या कालांतच 
आसाममध्ये खर्‍या अर्थाने नाटकाची उभारणी झाली. शंकरदेव 
व त्याचा शिष्य माधवदेव या दोघांनी मिळून बारा एकांकी 
नाटकें लि'हिलीं, त्यांना अंकिया नाट असें म्हणतात. हीं नाटकें 
संस्कृत नाटकांच्या धर्तीवर लिहिलेलीं असलीं, तरी त्यांचें तंत्र 
निराळें होतें. संगीत, नृत्य आणि छंद यांना त्यांत प्राधान्य 
होतें. वेष्णव पंथाच्या प्रसारांचें एक प्रमुख साधन म्हणून 
या अंक्रिया नाटांचा उपयोग करण्यांत आला. त्यांच्या द्वारें 
त्यांनी कृष्णचरित्र जनतेच्या हृदयांत बिबविलें. 
अंकरिया नाटांचे जत्रा आणि ज्ञमूरा असे दोन भेद आहेत. 
पुर्वी राजेळोक यात्रेला जात त्या वेळीं त्यांच्या मनोरंजनासाठी 
व एखाद्या महोत्सवांत मूर्तीची मिरवणूक काढतांना केल्या 
जाणाऱ्या प्रह्सनांना यात्रा म्हणतात. शंकरदेवाचें अशा प्रकारचें 
न्हय़ात्रा हें पहिलें नाटक आहे. झमूरा हीं छोटीं नाटकें 
असून त्यांत नांदी नसते. सव कथाभाग पद्यांत असतो. 
नाटकांतील सामान्य पात्रांना कारीता व मुख्य पात्रांना नाटुआ 
म्हणतात. गाणार्‍्यांना गायन म्हणतात आणि वादकांना बायन 
म्हगतात. नाटकाचे अनुसंधान सूत्रधार करतो. कांही पौराणिक 
नाटक्रांत बकासुर, कालियनाग, इ. पात्रें प्रचंड मुखवटे धारण 
करतात. नाटकांत ब्रजवुली भाषेचा वापर केलेला असतो. 
अंकिया नाटकांतला प्रमुख विषय म्हणजे कृष्णभक्ति. 
वस्तुत: युद्ध, स्नान, वस्त्रपरिधान, भोजन. कामचेष्टा, असले 


३२७ 


असमिया रंगभूमि 


प्रसंग संस्कृत नाटकांत वज्ये असूनहि लोकांना आकर्षण वाटावें 
म्हणून अंकिया नाटकांत ते दाखविले जात. नाटकांतल्या 
गाण्यांना अंकियागीतें व भातीया म्हणतात. अंकिया गोतें 
प्रत्यक्ष नाटयाशीं संबधित असतात; तर भातीया प्रार्थनेची व 
नमनाचीं पदें असतात. तीं खोल आणि झांज या वाद्यांच्या 
साथीवर म्हटलों जातात. नाटयगृहाला रभा म्हणतात. रभा_ 
म्हणजे समुदाय एकत्र जमण्याचें ठिकाण. आसामांत स्थायी 
नाट्यगृहे नाहीत. उत्सवांतल्या नाटकासाठी नामघर किवा 
कोततनघर अजा ठिकाणीं, दिवाणखान्यांत किवा बाहेर मंडप 
घालून . तिथे रंगभूम वनवितात. रंगभूमीच्या एका बाजूला 
एक पोथी ठेवतात. तिला थापना असें म्हणतात. तिच्यावरच 
नाटक सुरू करण्यापुर्वी कृष्णाची पूजा करतात. दुसर्‍या 
बाजूला दोहारची म्हणजे वाद्यवृंदाची जागा असते. नाटक 
रात्रभर चालतें. विशिष्ट पात्रांच्या प्रवेशाच्या वेळीं दारू 
उडवून आतषबाजी करतात. नाटकाच्या प्रसंगीं ढोल वाजवून 
धेमालीरवोब म्हणजे एक समूहगीत म्हटलें जातें. नंतर 
ढोलकोवाले वरघेमाली व देवधेमाली हे बोल वाजवितात व 
फेर धरून नाचतात. मग गुरूचें स्तवन होतें. त्याला गुरुघाट 
म्हणतात. नंतर सूत्रधार प्रवेशतो. तो प्रथम नृत्य करतो, कृष्ण 
आणि राम यांना आवाहन करतो व नंतर संस्कृत भाषेतली 
नांदी गातो. नाटकाची अखेर मुकतिमंगळ व भट्टिमा या 
गाण्यांनी होते. 

शंकरदेवाच्या अनुयायांनी त्याच्या नंतरहि अंकिया नाटांच्या 
माफतच वेष्णव पंथाचा प्रचार चालू ठेवला. हों नाटकें बहुरंगी 
व समाजाच्या भावनेला आवाहन करणारीं असत. त्यांत 
अद्भुतरस्यता भरपूर असे. असमिया रंगभूमीची ही अवस्था 
प्रदो्ध काल चालू राहिली. त्या काळीं नाटयसंस्थेला राजाश्रय 
मिळे; पण पुढे तो बंद झाला व त्यामुळे असमिया रंगभूमीची 
पीछेहाट झाली. | 

१६ व्या शतकाच्या अखेर लंबोदर बोरा यांनी रंगभूमीवर 
आणण्यासाठी शाकुंतलाला असमिया रूप दिले. असमिया 
नाट्यवाऊमयांत कांही उत्कृष्ट पौराणिक नाटकें आहेत. श्री. 
दुर्गाप्रसाद दत्त यांचें वृषकेतु व श्री. पद्मनाभ बरुआ यांचें 
बंजारा हीं दोन नाटकें विज्षेष लोकप्रिय आहेत. श्री. बरुआ 
यांचें जयमती हें ऐतिहासिक नाटक देखील प्रभावी आहे. 
आहोम राजवंश्यांतील राजा गदापाणि याच्या राणीने आपल्या 
पतीसाठी केलेल्या असीम स्वार्थेत्यागावर हें नाटक उभारलेले 
आहे. या नाटकाने आसामी जनतेचीं अंत:करणें हालवून 
सोडलीं आहेत. १९ व्या झतकांत लखीनाथ वेझ बरुआ 
यांनी अनेक नाटकें लिहिलीं. त्यांची लितिकाई व चिकारपति 
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निकारपति हीं नाटके विनोदी आहेत. श्री. हेमचंद्र वरुआ 
यांनी सामाजिक दोषांवर मर्मप्रहार करणारीं अनेक नाटकें 
लिहिलीं आहेत. ज्य़ोतिप्रसाद आगरवाल यांच्या सोनित- 
कुंवारी व करिगारलिंगिर या दोन्ही नाटकांत नाचगाण्यांची 
रेलचेल आहे. श्री. प्रविन फुकन हे आधूनिक नाटककार आहेत. 
मणिराम दिवाण व लचिन वोर फुकन या आसामी देश- 
भक्तांच्या जीवनावर आवारलेलीं त्यांचीं दोन नाटकें प्रसिद्ध 
आहेत. श्री. वेणूधर राजा खोवा व श्री. अतुल हजारीका या 
दोघांनी ग्रामीण जीवनावर बरींच नाटकें लिहिलीं आहेत. 
आसाममध्ये अजूनहि धंदेवाईक नाट्यसंस्था नाहीत. 
आतापर्यंत स्त्रियांना रंगभूमीवर उभें राहण्यास सकत निर्बंध 
होता. अलिकडेच तुरळक स्त्रिया रंगभूमीवर प्रवेश करूं 
लागल्या आहेत. आसाममध्ये बहुधा होशी नाटयसंस्थाच 
नाट्यप्रयोग करतात. न 


आसा लोकसाहिर रं 
असमिया लोकसाहित्य जुन जाहे पत क 
चालत आलें आहे. आसामी साहित्याच्या प्राचीन य॒गाला 
गीतिय्‌ग म्हटलें जातें. धाइनाम, गरखीयानाम, विहुनाम, 
फुलकुंवर, मणिक्रुंवर, पगला पार्वतीर गीत, टोकारीनाम, 
सुचरीनाम, आइनाम, इ. गीतें आसामी साहित्याच्या प्राचीन 
युगांत निर्माण झालीं आहेत. 

इथला वबिहु उत्सव कांही लोक मंगोल परंपरेतून आला 
आहे, असें मांनतात. यासारखेच उत्सव चीन व आग्नेय एशिया 
यांमध्ये प्रचलित आहेत. बिहु गीतांत कथौसारख्या चिनी 
फुलांचीं नांवें मिळतात. धाइनाम, गरखीयानाम, इ. गीतांतली 
भावना व अनुभूति अत्यंत सरळ आहे. लहान मुलांना खेळविणें- 
हसविणें या गोष्टींची मनोहर भंगिमा यांत पाहायला मिळते 
नांवखेलवागीत, टोकरीगीत, वारहमासा, इ सुंदर लोकगीते 
अस!मया भाषेंत प्रसिद्ध आहेत. कित्येक लोकगीते आसाम 
प्राचीन इतिहासाची ओळख करून देतात. फुलकुंवर, मणि नुज 
हीं गीतें या जातीचीं आहेत. या गीतांत विशेषेकरून न 
भूमीसाठी आत्मबलिदान करणाऱ्या वीरांचें य्ोगान रक.) 
[ राजाषि अभिनंदन ग्रंथ ] | 


(काल इ. स. ७५० ते ११०० याच्या दरम्यान) 


_हा मनुस्मृतीचा एक टीकाकार आहे. त्याचें नांव 
मेधातिथीबरोवर घेतलें जातें. याने गोतमधरमंसूत्र आणि नारद. 


स्मृति यांवरहि टीका लिहिल्या आहेत. अ हीं कांही मतें 
> आ. व. ९५. असहायाचीं कांही मतें 
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(१) अविवाहित बहिणीला स्वत:च्या विवाहाच्या तर- 
तुदीसाठी भावाकडून एकचतुर्थाश हिस्सा घेण्याचा हक्‍क आहे 
(याज्ञ. २. १२४ वरील मिता. ) (२) ब्राह्मणाला जी शेतजमीन 
दान मिळालेली असते, तिच्यांतला वांटा त्याला क्षत्रियपत्नी- 
पासून झालेल्या पुत्राला मिळत नाही (याज्ञवल्क्य २. ११९ 
वरील मिता.). (३) निरपत्य ब्राह्मणाचें धन प्रथम गुरूला, 
तिथून पुढे गुसपुत्राला, गुरूच्या विधवेला, शिष्याला, लिष्य- 
पुत्राला, शिष्याच्या विधवेला आणि यापैकी कोणी नसेल तर त्या 
अाह्मणाच्या गुरुवंवूला मिळते. पाहा -- मेघातिथि. [हि. ब. ] 


असिक्नी पंजाबांतली एक काट क्रग्वेदांत गंगा-यमुनांच्या 
बरोवर हिचाहि उल्लेख आला आहे (क्र. १०. 
७५. ५). यास्काच्या मताप्रमाणे ही वर्तमान चेनाव नदी होय 
(निरुक्त ६. २६). हिच्या तीरावर अनेक रोगह्र वनस्पती 
असल्याचे लिहिले आहे (क्र. ८. २८. २५). ग्रीक लोकांनी 
असेकिनेस या नांवाने हिला उल्लेखिलें आहे. हिलाच पुढे 
चंद्रभागा असें नांव पडलें. असिक्नी म्हणण्याचे कारण हिचें 
पाणी काळें दिसतें, हें होय. [ वै. सा.; हि. घ. ] न 


असिज असि < तलवार. तिच्यापासून उत्पन्न असा नरक. 
[वायु पु. १०१. १४९ ] 


एक क्रषि. याला पांच 
होत्या. लुंबिनो वनांत वो 
बि न रु त वोधि- 
चा ( गौतम वृद्ध) जन्म झाला आहे, हें याला दिव्य 
क समजलें. हा त्याला वंदन करण्यासाठी आकाशमार्गाने 
वस्तूत आला, दशंनाची इच्छा व्यक्त करतांच शद्धो 
धज वल: न्य प 
दनाने ₹ हटले को, ' राजकुमार झोपला आहे. ' तेव्हा 
ह ऱ्ह 
हापुर्य फार वेळ कधीच झोपत 
दव जागृतच असतात. ! 


लाकड नेलें त्याच्या शरी 
कट ह! र 1 शर्र 
स लक्षणें पाहुन हा म्हणाला 


अ (र १ ह्् ॥ ्् 
सित र ) हेमाल्यांत राहणारा 
दिव्य शक्‍ती प्राऱ्त 


तें ऐकून 
[रावरचीं 
“हा मुलगा एक तर चक्रवर्ती 
बोलतां असिताच्या नेत्रांत 
लें. त्यावर असित 
ण राजकुमाराविवयी कांही 
८ >” " हा मुलगा मोंठेंपणीं सरदे ८:ली 
रमाचा उपदेश करील, त्या वेळीं तो उपदेश 
"वागा नाही, [क.3. को. वि. ] 


(२) एक त्र पठ 
) एक पवि पि असित क्रषीचें निवासस्थान. 


श्राछ' ये 
द्वयोग्य क्षेत्र. [पु. इं 


खंड पहिला 


ल सुक्‍्तद्रष्टा. याला देवल असेंहि म्हणतात. 
आसत काश्यप य्राची सर्व सुक्‍तें पवमान सोमाला उहदेशून 
आहेत (क्र. ९. ५-२४). हा गोधनाचा प्रेमी दिसतो. याने 
सोमाला योजलेलीं उपमानें प्रामुख्याने गायी-बेलांचींच आहेत. 


-__ - - असितमुनींचें निवासस्थान. नेमका स्थल- 
आसतागार ब्निदज्ञ नाही. [ ब्रह्मांड पु. २. १३. ३९] 


त्य वेदकालीन राजा. असुरविद्या हा याचा 
आसत थान्वन ब्रेद होय. पारिप्लव आख्यानांत याचा 
उल्लेख आहे. [ प्रा. च. को. ] 


ल एक नदी. हिच्या तीरीं श्राद्ध करण्याबद्दल सांगितलें 
आसता आहे (वायु पु. ७७). हें असित योगी याचें 
वास्तव्यस्थान होय. [ हि. ध. ] 


-. >) इलावृतवर्षातील एक सरोवर. [ विष्णु पु. 
आसताद २.२. २६] 


त (असि - खड्ग, धारा २: धार). एक 
आसधारा त्रत खडतर व्रत. आश्विन अथवा कातिक 
पौणिमेपासन पांच दिवस, दहा महिने, एक वर्षे किवा बारा 
वर्षे अशा चढत्या क्रमाने या व्रताची कालमर्यादा आहे. पाण्यांत 
उर्भे राहून जप करणें, भर उन्हाळ्यांत पंचाग्निसाधन, भूमि- 
शयन, रात्रौ अन्नग्रहण, पत्नी शेजारीं असतांहि ब्रह्मचर्यपालन 
करणें, अश्या उग्र व कठोर नेमवर्मांना असिधाराब्रत असें नांव 
दिलेलें आहे. हें व्रत तलवारीच्या धारेवरून चालण्याइतकें 
तीक्ष्ण व कठिण असल्यामुळे त्याला हें नांव पडलें आहे. या 
व्रताच्या भिन्न कालावधीप्रमाणे फलेंहि भिन्न भिन्न मिळतात. 
या ब्रताच्या बारा वर्षांच्या अनुष्ठानाने जगावर स्वामित्व व 
अंतीं श्रीविष्णूशीं सरूपतामुक्ति लाभते (विष्णु ध. पु. ३. 
२१८). भरताने राज्यवेभवाचा त्याग करून, राम वनवासाहून 
परत येईपर्यंत जें त्याग-वेराग्यपूर्ण ब्रत॒ आचरिलें, त्याची 

तुलना कालिदासाने असिधाराब्रताशीं केली आहे - 

पित्रा विसृष्टां मदपेक्षया य: 
श्रियं युवाप्यडःकगतामभोक्ता । 
इयन्ति वर्षाणि तया सहोप्र- 
मभ्यस्यतीव ब्रतमातिधारम्‌ ॥। 

(रघु. १३. ६७) 
अर्थ -तो भरत, पित्याने दिलेल्या व अगदी हातांत 


२२९ 


असुर 


आलेल्या राज्यलक्ष्मीचा, तरुण असतांहि, केवळ माझ्यावरील 
भक्तीमुळे उपभोग घेता झाला नाही. यावरून तो तिच्या- 
बरोबर इतकीं वर्षे कठिण असें असिधाराब्रतच आचरीत 
आहेसें वाटतें. 

या व्रताविषयीं आणखी एक संकेत आहे, तो असा - 
विशिष्ट कालासाठी ब्रह्मचर्य पालन करणार्‍या पुरुषाने आपण 
व पत्नी या दोघांच्यामध्ये धार वर करून तरवार आडवी 
ठेवायची असते. त्यांत जरा हालचाल झाली तरी दुखापत 
होण्याची भीति असते. पत्नी शेजारीं असूनहि पुरूषाने 
स्वत:च्या मनाची चलबिचल होऊं न देणें व ज्ञाल्यास तिचा 
कठोर निग्रह करणें, हेंच या ब्रतांतलें काठिण्य होय. [ हि. ध. ] 


व्ह असि २- तलवार. तिच्यासारखीं धारदार 
आसपत्रवन पानें असलेलें वन. २८ नरकांपैकी एक नरक. 
वेदमार्गविरोधी व पाखंडी, तसेंच उंटांचा वध व व्यापार 
करणारे, प्राणिवध करणारे, अकारण वृक्ष तोडणारे व कर्म- 
भ्रष्ट लोक या नरकांत जातात. तिथे त्यांच्या ज्रीराची 
असिपत्रांनी खांडोळीं केलीं जातात. [ भाग. पु. ५. २६: १५; 
बाव घु. ५६. ७९४ विष्णु चु. टें ६ ३] 


">. वाराणसी जवळची एक नदी. हिला शुष्क नदी 

असेंहि नांव आहे. असी आणि वरुणा हे दोन 

शब्द मिळून “ वाराणसी ' शब्द बनला आहे. वाराणसोहून 

निघणारी पंचक्रोशीची यात्रा गंगा व असी यांच्या संगमावर 
एक दिवस मुक्‍काम करते. [हि. ध. ] 


(१) न५- सुर > असुर. देवांचे शत्रू. यांना आणखीहि 
असुर जावे आहेत --  असुरा दैत्य - देतेय - दनुजेन्द्रारि- 
दानवा: ' (अमर). हे प्रजापतीच्या मांडीपासून जन्म पावले. 
हे यज्ञधर्माचे विरोधी होते. यांचें निवासस्थान पृथ्वीच्या खाली 
(अधोलोक) आहे (भाग प्र. 2. १. शव ११ ३४. १३.). 
यांनी पृथ्वीवर दहा युगे राज्य केलें. त्यांचीं देवांशीं वारा 
युद्धे झालीं. पुढे देत्यग्रु शुक्र याने श्ञाप दिल्यामुळे पृथ्वी 
देत्यांच्या हातून देवांकडे गेली (ब्रह्मांड पु. २. ७२. ६९. 
९३, वायु पु. ९७. ६८-९३). हे बहिषद पितरांचे पुजन 
करतात. वामनावताराच्या वेळीं असुरांचें तेज नष्ट झालें. 
असुर हे रात्र व अंधकार यांचे प्रतिनिधि असून तमोव्याप्त 
आहेत (विष्णु पु. १. ५. ३१-३४). 

तेत्तिरीय ब्राह्मणांत असुर शब्दाची व्याख्या पुढीलप्रमाणे 
दिली आहे - 


असुर 


तेनासुना सुरानसूजत । तदसुराणामसुरत्वम्‌ । 
('२: ३. &: २) 

अर्थ - ( प्रजापतीने ) त्या असूने म्हगजे प्राणाने त्यांना 
उत्पन्न केलें म्हणून ते असुर ठरले. ग 

असुर शब्दाचा खरा अर्थ प्राणवान्‌, वीर्यवान्‌, पराक्रमी 
असा आहे. | री 

दितीचे पुत्र ते देत्य व दनूचे पुत्र ते दानव होत. या 
दोबांनाहि असुर अशी संज्ञा आहे. 6 

देव आणि असुर हे दोबेहि प्रजापतीचे पूत्र असून त्या 
दोघांनाहि आपल्या पित्याचा दाय भाग प्राप्त झाला (श. ब्रा. 
१. ७. २. २२ ). प्रजापतीने दिवसां क देवांना व रात्रीं 
असुरांना उत्पन्न केलें ( ष. ब्रा. ४. १). देव हे प्रजापतीचे 
धाकटे पुत्र असून असुर हे थोरले पुत्र आहेत ( श. ब्रा. १४. 
४. १. १ ). ते सापत्न व भ्रातृव्य आहेत. ( श. ब्रा. १३. ८. 
२. १ ). प्रजापतीने अपानांतून असुरांची उत्पत्ति केल्याच्या 
कथा ऐतरेय व शतपथ या ब्राह्मणांत आल्या आहेत. ते. 
आरण्यकांत प्रजापतीने जलविदूंतून असुरांची उत्पत्ति केली, 
असें म्हटलें आहे. विण्णु आणि वायु या पुराणांच्या 
हे ब्रह्मदेवाच्या मांडीच्या सांध्यांतुन निर्माण झाले. 
असुरांना अंधकार आणि मायार्‍या वस्तु दिल्या म्ह 
हे मायेची उपासना करूं लागले व त्यांनी 
(श.ब्रा. २. ४. २. ५; ऐं. ब्रा. ४. ५). 

असुर हा शब्द त्र्ग्वेदांत सुमारे १०५ वेळां आलेला असून 
त्यापैकी ९० ठिकागीं त्याचा उपयोग देव.या अर्थाने केळेला 
आहे. क्त्ग्वेदांत वरुणाला आणि इतर अनेक देवांना असुर 
म्हटलें आहे. ' त्वमग्ने रुद्रो अतर? (ते.्ा.३. ११.२.१) 
या मंत्रांत अग्नीलाहि असुर म्हटलें आहे. यजुर्वेद व या 
ग्रंथांच्या कालापासून असुर दाब्दांचा देवशत्रु असा अर्थ रुढ 
झाला. आजमितीस असुर शब्द देवविरोधी याच अर्थाने रूढ 


अथर्ववेदांत याच अर्थाने 


मतें असुर 
प्रजापतींने 
णून असुर 
रात्रीचा आश्रय केला 


आहे. क्रग्वेदाच्या अर्वाचीन भागांत व 
हा शब्द येतो. ब्राह्मण ग्रंथांत देवसुरांच 
आलेले आहेत. असुर हे ं 
उघडपणे त्यांनी देवांशीं लढाया केलेल्या 


वर विजयहि मिळविला आर? 


"असून अनेकदा देवां- 
हे. देवांचें पौ 


रोहित्य वृहस्पतीकडे 


असुर म्ह॒गजे (१) 


रियन लोक. (३) मगध किवा दक्षिण बिहार 
(४) प्राचीन इराणी अहुरमज्दाचे अनुयायी. 
भारतांत आर्थसंस्क्रतीचा प्रवेश होण्यापुर्वी असुर, देत्य 


(२) प्राचीन असी- 


मधोल लोक. व' 


२३३० 


भारतीय संस्कृत्ति कोश 


दानव व नाग असे अनेक नांवांचे व भिन्न भिन्न संस्कृतींचे 
समाज नांदत होते. 
हे लोक आर्य- 
संस्क्रतीचे विरो- 
धक होते. या- 
वरून असुर हा 
भारतांतला आयं- 
पुवे एक प्रवळ 
समाज होता, असें 
दिसतें (ए स्टडी 
इत एशंट इंडियन 
मटीरियॉल्झम्‌ ) 
या वावत पुरावा 
असा-  सायण 
म्हणतो, को ' मेरु- 
पर्वतावर अमरा- 
वती नगरी असून 
तर मेरुपवंताच्या खालच्या 


शू 
। .. 
22 ह 


। श्र | | | 1 ४ 
| प्र ॥। ॥॥ | 
॥॥|॥ 


शा 
| 


; । 
222 (9 


असुर- खोर्साबाद भित्तिचित्र 
तिथे देवांचे वास्तव्य आहे; 
अंगास इरावती हो असुरांची नगरी आहे. ' सायणाचें हं 
विधान सत्य आहे. इरावती नदीच्या कांठीं जें उत्खनन 
झालें, त्यामध्ये एका प्राचीन नगराचे अवशेष मिळाले 
आहेत. या नगराचें नांव ह्राप्पा हें असून तें वेदिक ' ह्रि 
यूपीया ' या शब्दाचा अपभ्रंश आहे. क्रग्वेदांत सुद्राला असुरघ्त 
म्हटलें आहे. इंद्राने वरणिख नांवाच्या असुरावर स्वारी करून 
त्याला व त्याच्या वंशजांना ठार मारले, असें जे क्रग्वेदांत 
वर्णन येतें (क्र. ६. २७ ) त्याचा संबंध ह्राप्पा या नगराश्ींच 
लागतो. त्यावरून सिंधुखोर्‍यांतील संस्कृतीचे जनक असुरच 
होत, हेंहि कळून येतें. भारताच्या पश्चिम किनार्‍यावर या 
असुरांचीं राज्ये होतीं. गजरातमधलें भृगुकच्छ ( 
बलि या असुराची राजधानी होतें. बलि आ! 
प्रसंग भूगुकच्छ येथेच घडला, असें 


ू. राजधानी म्हणजे निनेव्हे हें शहर 
हाय. त्या ठिकाणीं अली. 
विटांवर लिहिले बरे च रि 
"तेर. लिहिलेले आहेत. या लिखित 
ळू शकते. य्‌फ्रातिस 
ब्नीब्य 1 तीरीं राहणाऱ्या प्राचीन लोकांना 
णत. त्य [चे -_ न्य 
" स्हॅगत. असुर हे त्यांचेच वेशज होत, असा अनेक 


: पुमेरियन लोक हे असुरांचे शेजारी होते. 


बरीच माहिती मि 


ख ड पहिला 


सुमेरियनांच्या संपर्काने असुरांच्या ठिकाणीं नार्गारक सभ्यतेचा 
प्रादुर्भाव झाला. पुढे या सेमाइट लोकांनी इराकच्या मध्य- 
भागांत अकाड आणि उत्तरभागांत अस्सुर हीं नगरें स्थापिली. 
सनपूर्व २५०० च्या सुमारास अकाडवाल्यांनी सुमेरियनांना 
पादाक्रांत केलें. त्यानंतर बावेलु नगराचा उदय झाला. यालाच 
ग्रोक लोक वाविलोन म्हणूं लागले. वाविलोनियाच्या एका 
सेमाइट राजाने इराकचे दक्षिण आणि मध्य हे दोन्ही भाग 
जिक्‌न एक साम्पाज्य स्मापिलें. सुप्रसिद्ध वाबिलोनचें साम्प़ाज्य 
तें हेंच होय. असुर हे कांहीं काल वाब्रिलोनच्या अंकित राहिले. 
सतपुर्व १८०० च्या सुमारास उउत्तरेहून आर्याच्या . टोळ्या 
बाविलोनियांत उतरल्या. त्यांना “ कदशी ' म्हणत. त्यांनी 
बाविलोनचें साम्यराज्य जिकले. सन पूर्व १३८० च्या सुमारास 
असुरांची ताकद विलक्षण वाढलो. त्यांनी वाविलोनिया जिंकून 
तिथे असुर साम्माज्याची स्थापना केली. सनपूर्व ७४६ ते ६२६ 
पर्यंत ज्या असुर सम्माटांनी असुर साम्राज्यावर सत्ता 
चाठविली, त्यांत तिग्लथ, पिळेसर, शालमनेसर, सारगन, 
सेन्नचेरीब, अस्सुरबनिपाल हे सम्राट प्रसिद्ध आहेत. त्यानंतर 
पारस देश्याचे मीड आणि बाविलोनचे लोक यांनी संघटित 
होऊन असुर सप्रनाज्यावर आक्रमण केलें. त्यांत निनेव्हे या 
राज ऱ्रानीचें पतन झालें. 

असुर राजांच्या नांवाला जोडून बल हा शब्द वारंवार 
येतो. त्याचें संस्कृत रूप बलि होऊं शकतें. उपल्लित नांवाचा 
जो असुर राजा दिसतो, तोच प्रल्हाद असावा. यानेच असुर 
साम्राज्य पुनरच ऊजितावस्थेस आणलें. त्याचा पुत्र उलुश हा 
विरोचन व त्याचा पुत्र बलकुदर उसुर हाच पुराणांतला बलि- 
राजा असणें शक्‍य आहे. बलीचा पुत्र बाणासुर होय. त्याच्या 
राजधानीला पुराणांत शोणितपुर म्हटलें आहे. शोणितपुर 
म्हणजेच असुरराजधानी निनेव्हे होय. बायबलच्या जुन्या 
करारांत निनेव्हेला ' रक्‍ताचें नगर ' असेंच म्हटलें आहे. 
. कृप्गाच्या कालांत तिथे बाणासुर राज्य करीत होता. उषा 
हो वाणासुराची कन्या. तिचें अनिरुद्धावर मन जडले आणि 
तिच्या सखीने अनिरुद्धाला द्वारकेंतूत शोणितपुरांत उचलून 
नेलें. नारदाने हें स्थान द्वारकेपासून ११००० योजनें दूर आहे 
असें म्हटलें आहे. कृष्णाने तिथपर्यंत जाऊन शोणितपुरावर 
स्वारी केली आणि बाणाचा पराभव करून उषा-अनिरुद्धांचा 
विवाहू घडवून आणला. 

श्री. डेवुर्ग हे असुरांच्या संबंधांत लिहितात- सर्व प्राचीन 
जमापोंत असुर हे महाक्रर व भयंकर होते असुरांचा इतिहास 
म्हणजे युद्धं व आक्रमणें यांचा इतिहास होय. असुर आपल्या 
शत्रूंशों सुडवुद्धीने वागत 
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असुर 


डेवुगर्चे हें वर्णन पुराणांतल्या असुरवर्णनाशीं तंतोतंत 
जुळगारें आहे. या शोणितपुरांतच कातिकेयाचा जन्म झाल्याचें 
पुरागें सांगतात. कातिकेय हा अग्वियुत्र आहे. ज्या ठिकाणीं 
निनेव्हे हें असुरनगर वसलें होतें, त्याच्या आसपास भगर्भांत 
तेल आणि वायू. यांचे सांठे होते. ते जेव्हा बाहेर निघत तेव्हा 
चहुवाजूनी आग उत्पन्न होई. पुराणांत शोणितपराला अनला- 
वरुद्ध म्हणजे आगीने घेरलेले असे म्हटलें आहे, त्याचें कारण 
हेंच असावें. कातिकेय हा सेनापति आहे. हाच कातिकेय 
निनेव्हे नगरांत युद्धदेव म्हणून पुजला जात होता. शलमन 
असे त्यार्चे नांव होतें. हा शुलमनुच दक्षिण भारतांत. येऊन 
सुब्रह्मण्य झाला असावा. 

बाविळोनियामधूनच असुर लोक हळूहळू भारतांत आले 
असावे. आर्याच्या आगोदर पश्चिमेकडून येऊन असुरांनी 
भारतांत वस्ती केली होती. येथील कोल, चंड, मुंड, इ. 
वन्य आदिवासींचे साहाय्य घेऊन व त्यांचें पुढारीपण करून 
त्यांनी आर्याश्षी झगडे केले. श्रीकृष्ण व पांडव यांच्या कालांत 
वकासुर, जरासंध, कंस, मथासुर, इ. अनेक असुर भारतांत 
आपापलीं राज्यें स्थापून बसल्याचें महाभारतावरून कळतें. 
यापक्रा काही असुरांना पांडवांनी मारलें व कांहीना कृष्णाने 
मारले. त्याच्याहि आधी पिप्र, वत्र, इ असुरांना इंद्राने ठार 
केल्याचे उल्लेख क्रग्वेदांत आहेत (क्र-१०.१३८). पांडव- 
कालात मगध, मथुरा, कच्छ इ. प्रदेशांत अस्रांचीं राज्यें 
दृढमूल झालेलीं होतीं. शंखासुर, बाणासुर, जटासुर, तारका 
सुर, जम्मासुर, मय, केटभ, कुम्भ, निकुम्भ किर्मीर, अंकध, 
घ, वृत्र, धुधु, धेतुक, नरक, नमुचि, सुंद, उपसंद, इ. असूर 
नाम काहा वेदकालीन तर कांही कृष्णकालीन आहेत 

व्हिन्सेंट श्रोळ याने असुर-देवतांच्या दिलेल्या यादींत 
अतुर मझाश ही एक देवता असून तिचा संबंध अहुरमज्द 
या झरतुष्ट्रा दवतेशी जोडण्यांत आला आहे. अहुरमज्द हा 
शब्द असुरमहस्‌ याचा अपभ्रंश असावा, असें राजवाडे 
म्हणतात. यावरून खाल्डियन, इराणी व भारतीय आर्य यांचे 
तुवज काण्या एका काळों एकत्र असावे व त्यांच्या कांही 
सामान्य दवता असाव्या असें दिसतें. नंतर त्यांच्यांत फट पडन 
विशिष्ट ज्ञाखेंत विशिष्ट देवतेला प्राधान्य आलें व इतरांच्या 
देवतांस दूषणें लावण्याची सवय जडली. यामळे असुर हा शब्द 
भारतायात देत्यवाचक बनला व देव शब्द इराणी शाखेत 
दत्यवाचक बनला. भारतीयांनी इंद्राला असुरघ्न हें विज्षेषण 
लावल, तर इराणो लोकांनी इंद्राला ' अंग्रमन्य्‌ ' बनविले 

असुर हे देवांच्या दृष्टीने अपभ्रष्ट भाषा बोलत. शबर- 
स्वामीने पिक, नेम, तामरस, इ. शद असुर भाषेतून आले 


असुर 


आहेत, असें म्हटलें आहे. असुरांचा व मानवांचा ळजतसंवंत 
झाल्याचीं उदाहरणेंहि पुराणांत पुष्कळ आहेत. वसुदेवाची 
. पत्नी देवकी ही असुरकुलांतली होती उवा -अनिरद्धांचा 
विवाह झाला त्या वेळीं वऱ्हाडी म्हणून गेलेल्या अनेक यादवांनी 
तिथल्या असुरकन्यांशीं विवाह केले, असें हरिवंशांत म 
आहे. अष्टविवाहांत आसुर नांवाचा विवाहाचा प्रकार आहे. 
तो असुरांमध्ये प्रचलित असावा. आर्याप्रमाणेंच असुरांमध्येहि 
श्राद्रविधि असावा, असें राजारामशास्त्री भागवत यांनी अनु 
मानिलें आहे. आदवलायन गृह्यसूत्रांतल्या श्राद्धकल्पांत 
“ आसुर ' श्राद्धाचा उल्लेख आहे. असुर हे शिवभक्त अस- 
ल्याच्या अनेक कथा पुराणांतरीं आढळतात. असुरांची दिवो- 
पासना उग्र होती व बहुतेकांना शिवाकडूनच वर मिळाले 
होते. भारताच्या बाहेर असतांना ते प्रजापतीचे उपासक 
असावे. वृत्राला, तारकासुराला व शंखासुराला प्रजापतीकडूनच 
वरप्राप्ति झाली होती. वैष्णव धर्माचा अंगीकार करणारा 
पहिला असुर प्रल्हाद हा होय. त्याच्या कुलांतहि पुढे विष्णु- 
भक्ति चालू राहिली, हें बलीच्या कथेवरून दिसतें. [रा. ले. 
सं.; हि. मॉ.; म. ज्ञा. को.] 

(२) एक आदिवासी जमात. या जमातीचे कांही समह 
सरगुजा, झासपुर, डाल्टनगंज या जिल्ह्यांतल्या जंगलांतून व 
रांची जिल्ह्यांत तुरळक आढळतात. हे लोक मुंडांपेकीच 
आहेत. मूळची त्यांची भाषा मुंडारीच होती. पण आज- 
मितीस त्या प्रदेशांत उरांव आदिवासींनी मोठ्या प्रमाणांत 
वस्ती केल्यामुळे असुर मुंडहि त्यांच्यांत मिसळून गेले आहेत. 
ते आपली भाषाहि विसरले आहेत. त्यांच्यांत ठाणिया 
असुर, उठलु असुर, विरजिया असुर, असे कांही पोटभेद 
आहेत. 

असुरांत साप, मासे व पश्ू अशीं अनेक देवकें आहेत. जें 
देवक असेल, त्याचें मांस ते खात नाहीत. एका देवकांत ल्ग्नेंहि 
होत नाहोत. तीन चार पिढ्यांनी देवक बदलते व त्यावरो- 
रन त्यांचा * मू" (पुर्वज) हि. बदल्तो. बायकांना आपल्या 
बापाच्या देवकाचें मांस वज्ये असतें; पण नवऱ्याच्या देवकाचें 
नसते. असुर व मुंड यांचा एके काळीं घनिष्ठ संबंध होता; तश 
ती गोष्ट आता असुर विसरून गेले आहेत. यांच्या कांही 
चालीरीती पृढीलप्रमाणे -__ 

लग्नें आईबाप ठरवतात. 
पत्नीला टाकीत नाहीत. लग्नाच्या 
खर्चे करता व त्यापायी आ्थि 
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भारतीय संस्कृति कोश 


विशिष्ट संकेतानुसार अपत्याचें नांव ठरवितात. त्याच दिवशीं 
मुलाचे कांही केस कापून ते दुर फेकून देतात. पहिले मूल 
मेलें असल्यास दुसरें मूळ झाल्यावर त्याला शेणाच्या राक्षीवर 
ठेवतात. मग एखादा नातेवाईक त्याला उचलून आणून त्याच्या 
आईकडे देतो. अशा मुलाला गंडुर व मुलीला गंड्री म्हणतात. 
मृतांपेकी म्हाताऱयांना जाळतात व इतरांना पुरत,त. प्रेताच्या 
तोंडांत कपडा कोंवतात. मृत्यूनंतर मृताचे नातेवाईक आठ 
किवा पंधरा दिवसांनी जमातीला जेवण घालतात. पितरांची 
हजा करतात. सणावारी त्यांच्या तृप्तीसाठी दाणे टाकतात. 
सरहुळ नामक फुलांचा सण पाळतात. सिम्‌ बोंगाला पांढरा 
कोंबडा बळि देतात. भुताखेतांनाहि भजतात. देवाला डुकराचा 
वळि कधीहि देत नाहीत. ही प्रथा अन्य आदिवासोंहून वेगळी 
आहे. ती हिंदूंच्या अनुकरणांतून आली असावी. बळीचा विधि 
करण्यासाठी मुख्य सणांत वैगाला बोलावितात. इतर वेळीं तें 
काम कुटुंबप्रमुख करतो. बळीचें मांस बायकांना खाऊं देत 
नाहीत. जादूटोण्यावर विवास ठेवतात. 

वर दिलेल्या चालीरीती छोटा नागपूरमधील इतर आदि- 
वासींमध्येहि आढळतात. असुर जमातीचें एक वैबगिष्ट्य 
म्हणजे त्यांचें वैयक्तिक देवक. त्यावरून संशोधक असा तक॑ 
काढतात, की मुंडांहून हे लोक वेगळ्या वंशाचे असावे. यांचा 
मुळांत वेडा आदिवासोंशी वांशिक संबंध होता को काय, हा 
संशोधनाचा विषय आहे. श्री. रॉय यांच्या मतें असुर ही सर्व- 
सामान्य आदिवासींहून वेगळी जमात आहे. [ एन्सा. मु. ] 


अ " वेंगाल व छोटा नागपूर या भागांतल्या 
अ टि 
हर जमाती कोलारीयन जमाती 


टोळ्यांना असुर 
म्हणतात. हे असुर आर्यविरोधी असुरांचे वंशज कों मिर्झापूर 
जिल्ह्यांतले प्राचीन पाटबंधारे बां 


फक थणाऱ्या असुरांचे वंशज, 
ह्‌ अद्यापि स्पप्ट झालेलें नाही. पण एक गोष्ट मात्र खरी, को 
कोल आणि द्रविड या टोळ्यांचे आगमन होण्यापूर्वीच छोटा 
नागपूरमध्ये या असुरांची वस्ती होती. त्यांचा धंदा भूगर्भातून 
ढेणे व त्यापासून शेतीची अवजारें बनविणें 
नागपुरमध्ये आजहि तांब्याच्या कांही प्राचीन 
असुरांचा तांबे, लोखंड वगेरे धातु वितळ 
ल 1 1 वतळ- 
विण्याचा धंदा असल्याचें पुढील लोककथेवरूनहि ळ 
असुर हे बारा बंधु होते. त्यांच्या 
त्या भट्टोंतल्या जाळा 
लागला. त्याने दोन पक्षी : 
बहू ल ऱ् > । ीं न 
हळ असुरांना कळविले. पण असुरांनीं तें मानलें नाही. मग 
इढाला महारोग्याच्या रूपांत असुरांकडे 


हा होता. छोटा न 
खाणी आढळतात. 


खंड पहिला 


पाठविलें असुरांनी त्यालाहि पकडून भट्टोंत टाकलें. पण तो 
मळूगा भट्रटींतून जिवंत बाहेर आला. वाहेर येतांना त्याच्या 
हातीं एक सोन्याचा तुकडा होता. असुरांना त्याची हाव 
नटली. मलगा असुरांना म्हणाला, को माझ्यासारखे भट्टोंत 
पडाल, तर नुम्हांलाहि खूय सोने मिळेल. असुरांनी तस केलें 
पण ते सगळे प्राणास मुकले. मग असुरांच्या वायकांनी त्या 
मुलाभोवतीं वेढा घालून त्याच्याकडून वर मागितला. त्या 
स्त्रियांच्या इच्छेप्रमाणे ' टेकड्या, जंगले, नदीतीरें, व निर्जन 
जागा, या ठिकाणीं तुम्ही सुखानें राहा ' असा त्याने त्यांना वर 
दिला. 

- विजिया आणि आगारिया अकद्या असुराच्या पोटजाती 
आहेत. आगारिया हे भटके आहेत. माकडांचा खेळ दाखविणे, 
हा त्यांचा व्यवसाय आहे. लोहार असुर व पहाडी असुर अशा 
आणखी दोन पोटजाती आहेत. या सर्व असुरांत देवके आहेत. 

असुर भाषा - असुरांच्या भाषेला ' ड॒कमा “ म्हणतात. ती 
कोलारियन भाषासमूहांतळी एक बोली आहे. असुरांनी ती 
मुंडांकडून घेतली असावी. आर्य लोकांशीं संपके आल्यामुळे 
असुरांच्या भाषेत संस्कृत गब्दहि पुष्कळ आढळतात. 

चालीरीती -तांदुळांची दारू पुरुषांप्रमाणे बायकाहि पितात 
स्त्रिया धूम्रपान करीत नाहीत. ते डोंगरांतली शेती करतात. 
असुरांना नाच गाणें ठाऊक नाही. स्त्रियांचे नेतिक आचरण 
शिथिल असतें. छोटा नागप्रमधील मोठ्या शहरांतून असुर 
तरुणी नंतंकीचा व्यवसाय पत्करून राहतात. आहाराच्या बाब- 
तींत त्यांना विधिनिषेध नसतो. मेलेल्या गुरांचेंहि मांस खातात. 

धर्म -- असुर लोक सूर्याला जगाचा कर्ता, धर्ता मानतात. 
मात्र त्याची उपासना केलीच पाहिजे, असा त्यांचा आग्रह 
नसतो. ते भूत-पिज्याचांनाहि भजत नाहीत. त्यामुळें त्यांच्यांत 
पुरोहित वर्ग अजिबात नाही. एखाद्या मुंडा वस्तींत जर असुर 
राहत असतील, तर ते आपल्या मुंडा देजाऱ्याबरोबर त्यांच्या 
धार्मिक विधींत भाग घेतात. ते पितृपूुजक आहेत. पितरांतहि 
दुष्टात्मे आणि सज्जन आत्मे असा फरक करतात. दुष्टात्म्यांना 
संतुष्ट करण्यासाठी कुटुंबप्रमुख आपल्या चुलीपुढे कोंबड्याचा 
वळि देतो. 

बिवाहप्रथा - एका देवकांत विवाह होत नाही. बालविवाहू 
प्रचलित नाही. विधवाविवाह आणि बहुपतित्व संमत आहे. 
विवाहाला पुरोहिताची गरज नसते. वधूसाठी तीन रुपयांपासून 
पांच रुपयांपर्यंत वधूपित्याला देज द्यावें लागतें. 

अंत्यसंस्कार - नैसर्गिक मृत्यूने मेलेल्या इसमाला त्याच्या 
पुढील प्रवासासाठी प्रेताबरोबर अन्न देतात. अपघाती मरणाने 
मेलेल्यासाठी प्रेतयात्रेच्या वेळीं पशुबळि देतात. प्रेते जाळतात. 


२३३२३ 


अस्तेय 


मृताच्या नांवाने पुढे आठ दिवस घरावाहेर जेवणाचे पान 

ठेवतात. आठव्या दिवशीं ज्ञातिभोजन घालतात. त्या वेळीं 

मनसोक्त दारू पितात. पितरांचा पुनर्जन्म होतो, असेंहि 
मानतात. [ एन्सा. रि. ए. ] 


बहविव 00 च आली मलीक 

ठेकाणों उल्लेख केला आहे. (ह्य चरित १०३. 
९७ ).. जमिनींत खोळ खड्डा खगूत त्यांत गाडून घेणें, या 
प्रकाराला असुरविवरप्रवेश असें म्हणत. ही एक भयानक 
प्रकारची तांत्रिक साधना वेताळसिद्धीसाठी केली जात असे. 


अस्तगिरि शाकद्रीपांतील एक पर्वत. देवासुरयुद्धांत इथे 

मिर ह त पा व 
वलि मूच्छित पडला व त्याच्यावर संजीवनो 

विद्येने उपचार केले गेले. [ भाग. पु. ८. ११. ४५-४८ ] 


अस्ते स्तेय > चौर्य. त्याच्या विरुद्ध तें अस्तेय. याची 
स्तथ॒ याख्या पुढीलप्रमाणे- ' अनादानमदत्तस्यास्तेय- 
ब्रतमुदीरितम्‌ ' > एकाद्याची वस्तु त्याने न दिल्यास. तिचा 
अपहार न करणें हें अस्तेयब्रत म्हटलें आहे ( सर्व. द. सं. ). 
अस्तेय हें जसें ब्रत आहे, तसेंच तें पांच यमांपैकी एक आहे 
(पा. यो. सू. २. ३० ). देह व इंद्रिये यांचें योग्य धारण- 
पोषण होऊन त्यांच्या द्वारें वर्णाश्रमोचित कर्तव्ये नीटपणे 
पार पडावीं, यासाठी अन्नवस्त्रादि विषयांचा आव्यक 
तेवढा स्वीकार करावाच लागतो. पण माणसें विषयलव्ध 
होऊन अधिक विषयांचा अधिक प्रमाणांत संग्रह व उपयोग 
करीत असतात. तात्त्विक दृष्ट्या अशा अनावश्यक वस्तूंचा 
संग्रह करणें म्हणजे स्तेय होय. देहादिकांच्या गरजेसाठी अत्या 
वशयक तें आणि तेवढेंच विषयसेवन हें स्तेय नव्हे. कारण 
ती ईश्वरी योजना आहे. पण ते इष्ट व आतरश्यक भोगहि 
शास्त्रविहित मार्गाने देवादिकांना अर्पण करून मगच त्यांचा 
उपभोग ध्यावा, हा अस्तेय व्रताचा आशय आहे. याने बुद्धींत 
सत्त्वमुणाची वृद्धि होऊं लागते. या अस्तेय ब्रताचें फल 
पुढीलप्रमाणे - 
अस्तेयप्रतिष्ठायां सवरत्नोपस्थानम्‌ 
(पा. यो. सू. २. ३७) 
अर्थे - साधकाच्या चित्तांत अस्तेय वृत्ति सुप्रतिष्ठित झाली, 
कौ पृथ्वीवरील रत्नें म्हणजे त्यांनी उपलक्षित अशी सवं 
साधनसंपत्ति त्याच्या इच्छामात्रे ( लोककल्याणार्थ ) त्या च्या- 
पुढे उपस्थित होते. 
याचें तात्पयं असें, को अस्तेयप्रतिष्ठा ही एक योगसिद्धि 


अस्तेय 


असून अश्या योगी पुरुषाला एखाद्यावर अनुग्रह करण्याची 
ड्च्छा झाल्यास, केवळ संकल्पाने पृथ्वीवरील सर्व संपत्ति तो 
त्याच्यापुढे उपस्थित करूं शकतो. व 

वोद्ध भिक्षूंच्या नियमावलींतहि अस्तेय व्रताला फार 
महत्त्व आहे. त्यांच्या प्राथनेंत ' मी न दिलेलें घेणार नाही, 
चोरी करणार नाही ' अद्या प्रतिज्ञा आढळतात. या प्रार्थनांना 
शिक्षापदें म्हणतात. पाहा- यम. [ भा. मा. ज्या. ] 


प्राचीन काळीं हत्यारांचे शस्त्र व अस्त्र असे दोन 
अस्रविद्या भेद करीत. तोक्ष्ण असून घाव घातल्याबरोबर 
छेद किंवा जखम करणार्‍या व मृत्यूला कारणीभूत होणार्‍या 
हत्याराला शस्त्र म्हणतात. मंत्राच्या साहाय्याने किवा आग्नि, 
वायु, विद्युत्‌, इ. अन्य साधनांनी चालणाऱ्या हत्याराला अस्त्र 
म्हणत. अस्त्र-शस्त्रांतला ग्पृंद मा 

दूरे चान्ते च यत्‌ शस्त्रं शत्रुघातकर भवेत्‌ । 

तदस्त्रमिति जानीयादन्यथा इास्त्रमुच्यते ।॥। । 

अर्थ-- जें हत्यार दूर तसेंच जवळ असलेल्या शत्रूचा घात 
करण्यास उपयोगी पडतें, तें अस्त्र होय. इतर केवळ जवळ- 
च्याच शत्रूला मारण्यास उपयोगी असतें, तें शस्त्र होय. 

अस्त्राचे दोन प्रकार असे-मंत्रशक्‍तीने चालणारे व यांत्रिक 
साधनांनी फेकलें जाणारं. मंत्रशक्‍ती करणाऱ्या अस्त्राला देवी 
म्हणत. देवी अस्त्रावर मंत्रांतल्या देवतेचा अधिकार चालत 
असे. योद्धा धनुष्याला वाण जोडून त्यावर विशिष्ट देवतेचा 
मंत्र जपत असे, त्या वेळीं तो बाणच अस्त्ररूप होई. वाणाप्रमा- 
णेच अंकुश व दर्भ यांवरहि अस्त्रमंत्र जपीत. शस्त्रापेक्षा अस्त्राचें 
संहारक सामर्थ्यं अनेक पटींनी अधिक असे. धनुवेंदांत विविध 
अस्त्रांचे मंत्र ओंजळींत पाणी घेऊन जपावे, असें सांगितलें 
आहे. अस्त्रयोजनेच्या चार अवस्था मानलेल्या आ हेत-- मंत्र, 
उपचार, प्रयोग व संहार. त्यांवरूनच अस्त्राला चतुष्पाद 
म्हटलें आहे (म. भा. उ. ३ ). 


आणखी दोन प्रकार 
ज्याच्या शक्‍तोचा अंदाज 
ज्याच्या शक्‍तीचा आगाऊ 


मय नामक शिल्पज्ञाने 
णारे, माणसाला मोह उ 
ज्या शक्तींच्या साहाय्याने फेकली जातात, त्यांवरू 
तंत्रास्त्त किवा पाणिमुक्‍त, यंत्रास्त्र किवा यंत्र 
किवा मंत्रमुक्‍त असे तीन प्रकार होतात. 

अस्त्रांची अकारादि क्रमाने नामावलि - असिरत्न, आग्नेय, 


३र्‌र्ढ 


भारतोय संस्कृति कोद 


ऐंद्र, ऐप्पिम, कंपन, कापळ, कालमुद्गर, कॅकर, क्रौंच, गवव, 
'पपान, त्वाष्ट्र, नंदक, नारसिहू, नारायण, पाशुपत, पैक्ाच 
श्रमथन, प्रस्वापन, प्रस्थापन, ब्रह्मशिरस्‌, ब्राह्म, भावन, भैरव, 
सवन, महावल, मायाधर, मोहन, मौसल, रोद्र, वायव्य, वारुण, 
विकंपन, शातन, श्ामन, शेल, शोषद, संवर्तन, सार्य, सावित्र, 
सोम व हृयशिरस्‌ (प्र:इं.); 

पुराणकाळीं प्रत्येक क्षत्रियाला धनुरवेदाच्या अभ्यासांत या 
अस्त्रविदचेचाहि अभ्यास करावा लागे. अस्त्र हें मंत्रप्रणीत 
असल्यामुळे मंत्र शिकविण्याचा अधिकार ब्राह्म 


णांनाच होता. 
कांही विशेष अस्त्रांची नांवें पुढीलप्रमाणें आहेत-- 


(१) आग्नेयास्त्र - हा विस्फोटक बाण होता. 
नंतर पावसाप्रमाणे अग्नीचा वर्षाव होऊ 
जळून खाक होत असे. याचा प्रतिकार 
स्त्राचा उपयोग करीत. 

(२) पजंन्यास्त्र - याने कृत्रिम वादळ तयार होऊन पाव- 
साचा वर्षाव होई, विजा चमकू लागत व प्रचंड वारा वाहुं लागे. 

(३) वायव्यास्त्र - याने भयंकर तुफानी वादळ होऊन 
जिकडे तिकडे अंधकार पसरे. 

(४) पन्नगास्त्र - याने स्थ 
छागत. याचा प्रतिकार करण्या 
करीत. 

(५) ब्रह्मास्त्र - हें अत्यंत भयानक अस्त्र 
ठुव्वा उडावा म्हणून हें अ 
स्त्राविना अन्य कोणत्याहि 


हा सोडल्या- 
न यच्चयावत्‌ वस्तु 
करण्यासाठी पर्जन्या- 


उत्पन्न होऊन थेमान घाल 
साठी गरुडास्त्राचा उपयोत 


होतें. 
स्त्र सोडोत. याचा प्रतिकार 
अस्त्राने करतां येत नाही. 
(६) पाशुपतास्त्र -- अखिल विश्‍वाचा नाश 
सामर्थ्य यांत आहे, असें मानीत. 
(७) नारायणारूत्र हें अस्त्रहि पाशुपतास्त्राप्रमाणेच महा- 
भयंकर आहे. नारायणास्त्राचा प्रतिकार करील अशी एकहि 
शक्ति या विशवांत नाही. अस्त्र सोडणाऱ्याला नम्नतापुर्वक 
आत्मसमर्पण करणें, प्रतिकाराचा 


दाच्रूचा 
ब्रह्या- 


करण्याचें 


भल्हादपुत्र विरोचन पाहा भवाकडून विशिष्ट ञस्त्रे 
मिळाली हातो. सगराने परशुरामाकडन आग्नेयास्त्र मिळविले 
होतें. अर्जनाला शिवाकडन पाशुपतास्त्र व छोकपालांकडन 
दव्य अस्त्रे मिळालीं हाती (म. भा. वन. २८ व ४९) * 
कृष्णालाहि ' परमास्त्रवित्‌ ' असें म्हटलें आहे. कोरव-पांड- 


तम अवगत होती. 


च शरीरांतील हाडें म्हणजे 
या! ; €गज अस्थी होत. 
आस्थ कल्पनांत री 


प्राचीन धर्म- 
व भानसशास्त्रांत अस्थी 


ना महत्त्वाचें 


खंड पहिला र 
स्थान होतें. मतात्म्याचा व अस्थींचा निकट संब्रंध मानला 
आहे. मतात्म्याचा उद्धार होण्यासाठी दाहक्तिय्रेनंतर त्याच्या 
अस्थींचे संचयन करून त्या अस्थी गंगेत अथवा अन्य एखाद्या 
पुण्यनदींत टाकतात. अस्थींविषयीं जगांत अनक प्रकारच्या 
कल्पना आहेत - 

एखाद्याचा ज्याने खून केला असेल, त्याने त्यानंतर वीस 
पंचवीस वर्षांनी जरी त्याच्या हाडांना स्पर्श केला, तरी त्या 
हाडांतून रक्‍त निघतें. हःडांत प्राग असतो व त्यांना ताजें 
रक्‍त लाभल्याने माणूस पुनरव सजोव होतो. कांहो वन्य 
समाज पितर म्हणून हाडांची पुजा करतात. हाडांत अडकून 
पडलेल्या आत्म्याला मुक्‍त करायचें असल्यास तें हाड फोडून 
खड्यांत पुरतात. शिकार केलेल्या जनावरांचीं हाडे काळजी 
पूर्वक राखून ठेवतात. तसें केल्याने शिकार चांगली मिळते 
अशी समजत आहे. कांही आदिवासी लोक बायकांना 
मासिक रंजोदर्शनाच्या काळांत हाडांना स्पर्श करू देत नाह 
खुनाचा सूड घेण्याची प्रतिज्ञा केळेला माणूस खून झालेल्या 
माणसाचें हाड आपल्या भाल्याला लावतो. जादूटोणा व 
अभिचार या कृत्यांत माणसाचें हाड व कवटी यांचा उपयोग 
करतात. वज्र हें आयुध दधीचोच्या अस्थींचेंच वनविलेलें 
होतें. हिंदुधर्मांत अस्थींना अपवित्र मानलें असून, त्यांचा 
स्पर्श झाल्यास सचेल स्तान करावें, असें सांगितलें आहे. मात्र 
संत-महात्मे यांच्या अस्थी' पवित्र मानतात. वौद्ध लोकांनी 
अनेक स्तूप उभारून त्यांत वुद्धाचे अस्थिरूप अवशेष संरक्षून 
ठेवले आहेत. पाहा- अस्थिसंचयन. [ एन्सा. रि. ए. ] 


अस्थि कुरुक्षेत्राजवळचें एक तीर्थ (पद्म पु. १.२७.६२) 
स्थपुर हू बानेश्‍वराच्य़ा पडिचिमेस आणि औजसघाटाच्या 
दक्षिणेस आहे. भारतीय युद्धांत मृत्यु पावलेल्या वीरांचे 
देह इथे एकत्र करून त्यांचा दाहसंस्कार केला गेला. युआन 
च्वांग या चिनी प्रवाश्याला ' इथे मोठमोठीं हाडें दाखविलीं 
गेल्याचे उल्लेख आहेत. [ हि. ध. ] 


स्य प्रेतदहनानंतर त्याच्या अस्थी गोळा करून 
आस्थसचयन घेतात त्याला अस्थिसंचयन असें नांव आहे. 
हें दहनानंतर कोणत्या दिवशीं करावें, याविषयीं भिन्न मतें 
आहेत. धर्मसिधूंत मुख्यतः तिसरा दिवस सांगितला आहे. 
याचा विधि असा-- 

वयस्क पुरुषाने चितास्थानाला उलट्या तीन प्रदक्षिणा 
घालन राखेवर शमीच्या डहाळीने दूध-पाणी शिंपडावें. प्रथम 
पायाच्या व शेवटीं मस्तकाच्या अस्थी गोळा कराव्या. त्या 
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सुपाने झटकून मडक्‍्यांत भराव्या. तें मडके एका खड्यांता 
पुरून ठेवावें. हें सगळें समंत्रक करावें. घरीं येऊन स्नान करावें 
(आहव. गृ. सू. ४. ५). ज्याचें उपनयन झालें नाही, त्याच्या 
अस्थी गोळा करूं नयेत ( निर्णयसिधु ). या अस्थी पूढे 
सवडीप्रमाणे मृताच्या पुत्राने किवा जवळच्या आप्ताने गंगेत 
नेऊन टाकाव्या (विष्णु ध. सू. १९. ११-१२). विसजंनापूर्वी 
त्यांची शुद्धि करावी. मग एका मातीच्या गोळयावर फुले, तीळ 
व तूप यांच्या सह त्या अस्थी ठेवून गंगेत सोडाव्या. 
स्नान करूत सूर्यदर्शन घ्यावें व ब्राह्मगास दक्षिणा द्यावी 
(ध. सि. ३). पाहा-अंत्येष्टि. 


आंत आतन कवक व कुनार या दोन नद्या च्य 

दुआवबांत राहणाऱ्या जमातीचे नांव 
अस्पस असें आहे. गौरी आणि सुवास्तु यांच्या दुआबांत राह- 
णाऱ्या जमातीला अस्सकेन असें म्हणतात. ग्रीकांनी या नांवाचा 
अपभ्रंश केला आहे. मूळ नांवें कदाचित्‌ अश्‍वक व अष्टक किवा 
अश्वाटक अशीं असावीं. या दोन्ही जमातींनी सिकंडराशीं 
प्राणपणाने लढा दिला होता. [ भा. इ. रू. ] 


अस्पृश्यता हिदु समाजांत कांही जाती अज्ञा आहेञ, को 
त्या जातीत जन्मलेला माणस केवळ जन्मा- 
मुळच अस्पृश्य मानला जातो. ज्यांच्या केवळ स्पर्शाने सवर्ण 
हिंदूंना विटाळ होऊं शकतो, अश्या ४२९ जाती भारतांत 
असून त्यांची जनसंख्या सहा कोटींच्या वर ओ आणिया व 
युरोप खंडांतल्या कोणत्याहि राष्ट्रांत एवढी लोकसंख्या 
अस्पृश्य गणलेली नाही. अश्या अस्पृश्यांचा चातुर्वणिकांच्या 
शरिराला, वस्त्राला, पाण्याला व अन्नाला प्रत्यक्ष किवा 
अप्रत्यक्ष स्पर्श झाला असतां, त्याचा विटाळ मानणारे लोक 
सर्चेल स्नान करतात व त्या स्पृष्ट अन्नोदकांचा त्याग करतात 
अशा अस्पृश्यांचा स्पर्श टाळण्यासाठी ते त्यांना दर ठेवतात 
त्यांना आपल्या बेठकोवर बसूं देत नाहीत. घरांत किवा 
देवळांत येऊं देत नाहीत. आपल्या विहिरीवर पाणीहि 
देत नाहीत. वेदिक लोक अस्पृश्यांच्या कानीं वेदाक्षर पडं देत 
नाहीत. या सर्वे आचाराला व त्यामागील विचाराला अस्प- 
शयता हे नांव आहे. अस्पृश्यता पाळणें हा धर्म आहे, असा 
स्पृश्य हिंदूंचा समज आहे. पण स्वतंत्र भारताच्या राज्य- 
घटनेंत ही अस्पृश्यता पाळणें हा आता अपराध ठरविलेला 
असून, त्याला दंड व शिक्षाहि सांगितलेली आहे. अशा प्रकारें 
आजमितीस अस्पृश्यता ही कायद्याने दुर झालेली असली, तरी 
जुन्या परंपरेचा पगडा असलेल्या लोकांच्या मनांतून ती अद्यापि 


अस्पृश्यता 


नष्ट ज्ञालेली नाही. ती घालविण्यासाठी निष्ठात्रंत प्रयः्नांची 
आवरयकता आहे. 
लनन लसी काळापासून चालत आलेली असली, 
तरी मध्ययुगांत जनमनावर तिचा पगडा विशेष बसला. 
विसाव्या शतकाच्या पहिल्या पंचविशोपर्यंत या कल्पनेचा 
समाजांत विलक्षण प्रभाव होता. एखादा अस्पृश्य च्यायाळवात 
साक्ष देण्यासाठी आला, तर तिथे उपस्थित असलेले सवर्ण 
हिंदू चटकन्‌ दूर होत. अस्पृश्यांना सार्वजनिक पाणवठ्यावर 
पाणी भरतां येत नसे. त्यांना गांवावाहेर राहार्वे लागे. कोदमोर- 
मध्ये मेघ, डोम इ. जातींना आजहि गावाबाहूरच राहावें 
लागतें. वायव्य सीमा प्रदेशांत धोबी, रंगारी, रयसज, 1!) 
लोक्रांनाहि अस्पृश्य समजलें जातें. गुजरातेतील महपदपोचा 
आपण अस्पृश्य आहों, हें लोकांना आळलू येण्यासाठी पूर्वी 
डोक्याला एक शिंग लावावे लागत असे. न 

दक्षिण भारतांत अस्पृश्यतेची भावना उत्तर भारतापेक्षाहि 
अधिक कठोर आहे. नयाडी जातीचा माणूस दौडले हात 
अंतराच्या आंत आला, तरी ब्राह्मणाला विटाळ होत असे. 
त्यामूळे अशा हीन जातीच्या लोकांना बाजारांत 
जनिक रस्त्यावर येण्यास वंदी असे. यायचेंच 
त्याला आपण येत असऱ्याचें आधी ओरडून 
लागे. महाराष्ट्रांत अस्पृश्याच्या सावलीचासुद्धा 
जात असे. 

हो अत्पृश्यता केवळ सवण किवा अंत्यज यांच्यांतच आहे, 
असें नाहो. अस्पृश्यांतहि परस्परांना अस्पृश्य मानण्याची प्रथा 
आहे. महार मांगाला अस्पृश्य समजतो. दक्षिणेंत पुल्यन लोक 
परियाचा विटाळ मानतात. कुरिच्छ नांवाची एक जंगली 
जमात आहे तिला इतर सगळ्या जंगली जमातींचा विटाळ 
होतो. होळेय जातीचे लोक या सर्वात अधिक सोवळे आहेत. 
कारण ते ब्राह्मणांनाहि अस्पृश्य मानतात व त्यांना आपल्या 
वस्तींत येऊं देत नाहींत. अशीं किती तरी उदाहरणें आहेत. 

अस्पृश्यता ही श्रुतिस्मृतिप्रतिपादित आहे व ती पाळली 
पाहिजे, असा सनातनी पंडितांचा आग्रह आहे. पण श्रुतींत 
अस्पृश्य शब्द आढळत नाहो. क्वचित्‌ अंत किवा अंत्य हा 
शब्द दिसतो. अमुक एक जात किवा विशिष्ट हीन धंदा 
करणारे लोक, हे अस्पृश्य असल्याबद्दल श्रुतींत कुठेहि उल्लेख 
नाही. स्मृतींत मात्र हा शब्द वारंवार आढळतो. मनुस्मृतींत 
निषाद, आयोमेद, अंध चुंचु, मद्ग, क्षत्र पुक्कस, धिग्वण व 
वेण या लोकांनी गांवाच्या बाहेर राहावे, असें म्हटले आहे (१०. 
४८-५५). तैत्तिरीय ब्राह्मणांत ' वायवे चाण्डाल 


डालम्‌ ' असें वचन 
येतें (३. ४. १७. १). पण आजच्या अर्थाचा तो चाण्डाल 


किवा सार्व- 
च झालें तर 
जाहीर करावें 
विटाळ मानला 
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र्‌ भारतोब संस्कृति कोश 
नव्हे. नमः क्षत्तृम्यः: ' या वचनांत क्षत्त्यांना नमस्कार केलेला 
आहे (तं. सं. ४, ५. २). स्मृतींच्या भाषेत शूद्राला क्षत्रिय 


> 


स्त्रीपासून झालेली संतति म्हणजे क्षत्ता होय. पण थ्रुतींतला . 
क्षत्ता अस्पृश्य नाही. निषाद हा सांप्रत अस्पृद्य गणला आहे; 
पण श्रुतींत त्याला वेदमंत्रांनी रुद्रेष्टि करण्याचा अधिकार 
होता. सूतहि वैदिक काळीं अस्पृश्य नव्हता. राजांची स्तुति 
गाण्याचें काम त्याच्याकडे होतें, हें ' गीताय सुतम्‌ ' 
या वचनावरून समजतें. आयोगवाकडे यज्ञांतल्या वस्तू 
विकत घेण्याचें काम होतें, हें * आक्रयायायोगम्‌ ' या वचना- 
वरून लक्षांत येतें. ऐतरेय ब्राह्मणांत आलेला मरुत्त आवि क्ष्ति 
हा राजा आयोगव होता. मागध म्हणजे भाट किवा चारण. 
श्रुतींत  अतिक्रृष्टाय सागवम्‌ ' असा त्याचा उल्लेख येतो 
(ते. ब्रा. ३. ४. १. ९ )- अर्थात वेदिक काळीं तोहि अस्पृश्य 
नव्हता. त्यावरून हे शब्द स्मृतींत श्रुतीहून निराळ्या अर्थाने 
आले आहेत, हें उघड दिसतें. विदळकार म्हणजे वुरुड व 
किरात म्हणजे भिल्ल, हे श्रुतींत अस्पृश्य नव्हते व आजहि 
नाहीत. _ 


य * स्मृतींत चाण्डाल 
तीन भ्रकारचे सांगितले आहेत-(१) ब्राह्मण स्त्री 
यांची प्रजा. (२) सगोत्र विवाहाने झालेली संतति. व (३) 


भ्ह्ण « 

आहे. आव्हायक (दवंडी देणारा 3 

देवलक ( पुजारी) ' नाक्षत्र ( ज्योतिषी), भ्रामयपाजक व 

य पाशुपत, भाह्मणांना कर्मचाण्डाल मानलें 
पड 


म. भा. शांति. ७ ६. ६) 
| माड वा वेदिक वाडूमयांत अनेक वेळां येतो; पण 
सदर्भावरून त्यांचें स्वरूप केळून येत नसल्यामळे तो अस्पृश्य 
होता, असें मानावय फक्त तो हीन पदवीचा 
अ अ सें ऱ । म 
मनुष्य असावा असें दिसतें. पण परे अस्पृश्यता वाढत जाऊन 
ती जन्मसि. गेली, मुह 


' तेव्हा तो अस्पृश्य 
असे शूद्रांचे दो नी नी निरवसित व अनिरवसित 
र्‌ न भंद सांगितले आहेत ( अष्टा. २. ४. १ ) 
ञ *. “5 ठे. शि.) 


श्व 

जी कक _'ऐेलासा पतंजलीने पुढीलप्रमाणे 

रवा शा लारे खु्ात ते जॉटिसशमागे 

काही पृ न ाणेपिणे केळे असता तें भांडें धुवून किवा 
४४ हेते व त्रेवणिकांना चाढते, ते अनिरवसित होत. 


खंड पहिला 


प्राचीन स्मृतिकारांचा विशेष कटाक्ष चाण्डालादिकांवरच 
होता. त्यांनाच ते जन्मजात अस्पृश्य समजत. अंत्यजांपैकी 
चाण्डालांनीच गांवाबाहेर राहावे, असें विष्णुस्मृतींत म्हटलें 
आहे (१६. ४) . मनूचाहि चाण्डालांवरच कटाक्ष आहे. त्यांनी 
गांवाबाहेर, चेत्य वृक्षाच्या खाली, स्मशानांत, किवा डोंगर- 
दऱ्यांत राहावें आणि मृतांचीं वस्त्रे, फुटकीं भांडीं व लोखंडाचे 
दागिने वापरावे, असें तो सांगतो (१०. ५०-५७). शूद्राला 
ब्राह्मणस्त्रीपासून झालेला तो चाण्डाल अशी मनूने त्याची 
व्याख्या दिली आहे. 

अस्पृश्यता ही घाणेरडे धंदे करण्यामुळे उत्पन्न झाली, 
असें कांहीजण म्हणतात. पण तसें असतें, तर अस्पृश्यता ही 
सर्वे जगांतच उत्पन्न झाली असती. पण ती केवळ भारतांतच 
असल्यामुळे तिच्या उत्पत्तीचे कारण दुसरीकडे कुठेतरी शोधलें 
पाहिजे. तें शोधण्याचा साक्षेपी प्रयत्न श्री. विठ्ठल रामजी 
शिदे यांनी केला आहे. त्यांनी “ भारतीय अस्पृश्यतेचा प्रश्‍न 
या नांवाचा एक ग्रंथ लिहिला असून त्यांत अस्पृश्यांबद्दलची 
समाजशास्त्रीय उपपत्ति मांडली आहे. त्या माहितीचा सारांश 
पुढीलप्रमाणे -- 

अस्पृश्यता ही एक स्वतंत्र मानवी संस्था आहे. मानव 
जातीच्या प्राथमिक अवस्थेतच तिचा उदय झाला असला 
पाहिजे. प्रारंभीं ही अस्पृद्यता वैयक्तिक व प्रासंगिक होती. 
बाळंतीण, तिची खोली, मृतांची जागा, त्यांचे आप्त, विशिष्ट 
रोगी, झपाटलेलीं माणसें, विक्षिप्त झाडें, खुनासारख्या अप- 
घाताचीं ठिकाणें, वर्गरे गोष्टी प्राथमिक काळांतच अस्पृश्य 
आणि वरजंनीय ठरल्या होत्या. जादूगार व पुरोहित हे देखील 
सोवळे म्हणजे एक प्रकारें अस्पृश्यच असत. यज्ञांतल्या त्र्रत्वि- 
जांना सोवळ्यांत म्हणजेच अस्पृश्य अथवा अलग स्थितींतच 
राहावें लागे. कर्नाटकांत मादिगांचे धमंगुरु म्हणून प्रसिद्ध 
असलेल्या ढकलगारांना त्यांचे अनुयायीहि शिवत नाहीत. 
इतकेंच नव्हे; तर त्यांना आपल्या पाणवठ्यांनाहि शिवूं देत 
नाहीत. अशा या अपधर्मातच अस्पृश्यतेचा उगम आहे. या 
अपधर्माला उत्तरोत्तर जसजसें गूढ व दृढ स्वरूप प्राप्त 
झालें व पुरोहितांच्या द्वारें त्याची फ्रंपरा आणि घटना बनत 
चालली, तसतशी अस्पृश्यतेच्या वैयक्तिक व स्थानिक 
स्वरूपाची परिणति जातीय, सावंत्रिक व नित्यस्वरूपांत 
होऊं लागली. अभिचारमूलक अपधर्म हा अस्पृश्यतेचे मूळ 
कारण आहे. तें मूळ कारण पुढे लुप्त व विस्मृत झालें, तरी 
अस्पृश्यता मात्र शिल्लक उरली. 

असली अस्पृश्यता प्राचीन आर्यांतच होती, असें नसून ती 
बर्‍याच प्राथमिक राष्ट्रांतहि होती. अस्पृश्यतेचा विकास 
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अस्पृश्यता 


वैयक्तिक स्वरूपांतून जातीय स्वरूपांत होण्यापूर्वी राज्यांचा 
विकास होऊन तीं साम्राज्यांत रूपांतरित झाली असणें शक्‍य 
आहे. जेव्हा एक जात अथवा राष्ट्र दुसऱया सबंध जातीला 
किवा राष्ट्राला कायमचें अस्पृश्य मानतें व ती जात आणि तें 
राष्ट्रहि तसें मानून घेतें, तेव्हाच जातीय गुलामगिरीचा ऊफं 
अस्पृश्यतेचा उदय होणें शक्‍य असतें. जातीय अस्पृश्यता हा 
एक गुलामगिरीचाच अतिकठोर प्रकार होय. 

वर दर्शविलेली अस्पृश्यता सामान्यत्वें नित्य आणि नैमि- 
त्तिक अशा दोन स्वरूपांची असते. याशिवाय, तिरस्करणीय व 
आदरणीय अशींहि तिचीं दोन स्वरूपे असतात. पहिल्या 
स्वरूपाला मराठींत विटाळ व दुसर्‍याला सोवळें अशीं नांवें 
आहेत. या दोन्ही प्रकारांची व्याप्ति भारताबाहेरहि होती 
व आहे. 

भारतांत वरच्या लक्षणांनी युक्‍त अल्ली अस्पृश्यता केव्हा 
रूढ झाली, हें नककी सांगणें कठिण आहे. कारण, या संस्थे- 
विषयी ग्रांथिक किवा शिलालेखीय पुरावा मिळत नाही. मात्र, 
छुरावा नसला तरी अस्पृश्यता भारतांत अनादिकालापासून 
होतीच, असें मानण्याचें कारण नाही. आर्य आणि द्रविड या 
भाषांतील वाडमयावरूनहि अस्पृश्यतेच्या उत्क्रांतीविषयीं नीट 
पुरावा मिळविणें अद्यापि सुगम झालेलें नाही. 

गौतम बुद्धाचा उदय म्हणजे भारताच्या किंबहुना आशिया 
खंडाच्या इतिहासांतली एक मेख होय. अस्पृश्यतेचा छडा 
लावण्यासाठी या भेखेच्या आगे व मागे शोधीत गेलें 
पाहिजे. बुद्धकालीं म्हणजेच सनपूर्व सहाशे वर्षांच्या सुमारास 
उत्तर भारतांत आर्यांनी चातुर्वण्ये स्थापित केलें होतेंवती 
वणंव्यवस्था जन्मसिद्ध मानली जाऊं लागली होती. ब्राह्मण व 
क्षत्रिय या दोघांत वचेस्वासाठी परस्पर संघर्ष चालू झाला 
होता. हा संघर्ष बुद्धाच्या पुर्वीच विकोपाला गेला होता, हें 
पालि व संस्कृत वाळ्मयावरून उघड होतें. या दोघांनी वैश्य 
वर्गालाहि तुच्छ मानलें होते; मग आयेतर शूद्रांची कथा 
काय ! अशा वेळीं शूद्रत्वाचाहि मान ज्यांना मिळाला नव्ह्ता, 
असे अतिशूद्र त्या काळांत पुर्णपणे बहिष्कृत ठरले होते. 
मानीव चातुवेर्ण्याचा हळूहळू लोप होऊन हल्लीं दृढ झालेल्या 
जाती-पोटजातींची उभारणी आथिक पायावर होऊं लागली 
होती. या उभारणींत अतिशूद्रांना कोणत्याहि वृत्तीचा 
अधिकार दिला गेला नव्ह्ता. अस्पृश्य जाती ग्रामबाह्य ठरून 
त्या वंशपरंपरेने नीच आणि व्यवहाराला वज्ये ठरल्या होत्या. 

अस्पृश्यतेचा व्याप आणि घटना कमीअधिक मानाने सर्व 
जगभर आहे, तरी भारतांत या घटनेला विदोष स्थैर्य आलें, 
ही गोष्ट ध्यानांत घेण्यासारखी आहे. भारतांतहि उत्तरेपेक्षा 


अस्पृश्यता 


दक्षिणेंत अस्पृश्यतेचा पाया अधिक खोल असून रा 
परिणामहि अधिक तौत्र आहे. या गोष्टीला कांहीतरी र्ध 
कारण असलें पाहिजे. कदाचित्‌ आर्यांच्या आगमनापूर्वीहि 
या देज्ांत ही संस्था होती कों काय, अशी आशंका उत्पन्न 
होते. पण तिचें समाधान होईल असे पुरावे मात्र आढळत 
नाहीत. एक अनुमान असें निघतें, की आर्यापूर्वी स 
कांही धनसंपन्न जाती वस्ती करून राहिल्या होत्या. त्यांच 
सहवासाने कदाचित्‌ अस्पृद्यतेचा शिरकाव आर्यांच्या समाज- 
नें असावा. रही 
लता चन आर्याप्रमाणे दक्षिणेच्या द्रविडांतहि प्राचीन काळीं 
चातुवंण्यं होतें. म्हणजेच सांपत्तिक दृष्ट्या नड भाव 
असलेले चार भिन्न समाज तिथे होते. द्रविड देशांत जे लोक 
स्वतःला शूद्र म्हणवितात, ते शूद्र म्हणजे आयंतर असा 
त्याचा अर्थ समजतात. मानीव अस्पृश्यांना ते शूद्र हें बहु- 
मानाचें नांव देत नाहीत. मुदलियार या शब्दाचा यौगिक चै 
* मूळचा ' असा आहे: यावरून क अ जे परिया लोक, त्यांना 
परके समजण्यांत येत असे, असें ” वा 
अस्पृश्यता रूढ होण्याची स्वाभाविक कारणें दोन आहेत- 
एक जातिद्रेष किवा वरणंद्रेष आणि दुसरें वृत्तिमत्सर. उत्तर 
भारतांत आर्यांचा जम हळूहळू बसूं लागल्यावर त्यांनी यथानु- 
क्रम ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य आणि शूद्र अशी व्यवस्था लावली 
आणि ज्यांच्या गुण-कर्मांचा तिटकारा वाटला, अद्या जंगली 
जातींना दूर ठेवण्याचा प्रयत्न केला. पुढे अर्थशास्त्राच्या 
पायावर आर्यामध्ये निरनिराळया वृत्तींचा अर्थात्‌ धंद्यांचा 
विकास झाला, तसतशी वणंद्रेषांत वृत्तिमत्सराची भर पडली 
व पूर्वीच दूर ठेवलेल्या जातींत वृत्तिबहिष्क्ृत लोकांची भर 
पडून अस्पृश्यतेचा विस्तार झाला. अर्थात्‌ हें निश्‍चित विधान 
नसून हा एक अनुमानित संभव आहे. 
मनुस्मृतीच्या काळांत सुतार, लोहार, इ. कुशल पांचाळांची 
मान्यता वाढलेली दिसते. त्याचबरोबर अकुशल श्रम करणाऱ्या 
व अंगीं विशेष क्षात्रतेज नसलेल्या आयेतरांची गणना 
अस्पृश्यांत होऊन त्यांना गांवाबाहेर टाकलेले आढळतें. ग्राम- 
बाह्य मानलेल्या जातींचे सारे “यवहार हुत््या व हीन 
कर्मे यांच्याशींच अधिकाधिक निगडित होत गेल्यामुळें त्यांची 
अस्पृश्यता उत्तरोत्तर दुणावली व दृढ झालो. बौद्धांची 
अहिसा व जेनांचा कडकडीत शाकाहार, यांमुळे त्या दोघां- 
चाहि कल अस्पृश्यतेच्या निवारणापेक्षा तिच्या दृढीकरणा- 
कडेच वळला. 


भारतीय अस्पृश्यतेच्या उगमाचा 


व विकासाचां आर्याच्या 
वणंव्यवस्थेश्षीं जितका संबंध आहे 


' त्याहून जास्त तो आर्य- 


च 


३२८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


द्रविडांच्या ग्रामसंस्थेशीं आहे. ग्रामसंस्थेमुळे चातुवर्ण्यांतल्या 
सर्वे ग्रामस्थांचा योगक्षेम नीट चाळू झाला व ग्रामवाह्यांच्या 
उन्नतीच्या सर्वे वाटा मात्र बंद झाल्या. बलुत्यांचा हक्‍क हा 
भारतीय अस्पृश्यांना आजवर महत्त्वाचा वाटत आला आहे. 
पा वदुत्याच्या हक्‍कापायीच भारतीय अस्यृव्यांची अधि 
काघिक अवनति होत गेली, असें म्हणतां येतें. 

मनुस्मृतीच्या काळांत बौद्ध धर्म घसरणीला लागला होता व । 
त्याच प्रमाणांत ब्राह्मणी संस्कृतीची पुन:प्रतिष्ठा होऊं लागळी 
होती. मनुस्मृतीच्या दहाव्या अध्यायांत चंडाल, पुक्कस, निपाद 
वगेरे मानव वंश्ांची जी ऐतिहासिक मीमांसा केली आहे, ती 
इतिहासाच्या दृष्टीने निराधार आहे. चांडाळादि लोक हे 
स्वतंत्र मानववंश असून 
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त्यांची उत्पत्ति संकरजात मानणें 
म्हणजे तो वर्णद्वरेषाचाच 


एक प्रकार आहे. ही संकरकल्पना 
"त काळापासून पुढे सारखी वाढतच गेली. वर्णसंकर झाला 
नाही, असें कोणाचेंहि म्हणणें नाही; पण हल्लीच्या सर्व जाती 
केवळ वर्णसंकरामुळेच झाल्या, ही उपपत्ति मात्र ऐतिहासिक 
नव्हे. मनुस्मृतींत उल्लेखिलेल्या अस्पृश्य जातींच्या पलिकडे 
आजच्या समाजस्थितींत महार, मातंग, ढोर, धेड, परिया, 
चिरुमा, नामशूद्र, मेघवाल, इ. अनेक मानीव अस्पृश्य 
जातींचीं नांवें आढळतात. त्यांचा उल्लेख कोणत्याहि स्मृतींत 
किवा पुराणांतहि आढळत नाही आणि या जाती तर भारतांत 
सरवंत्र आढळतात. यावरून असें म्हणावें लागतें, की आज- 
उपपत्ति केवळ वणंव्यवस्थेच्या 
राजकोय, सामाजिक आणि 
लावली पाहिजे. अस्पृश्यतेच्या 
गडा आहे. आपण जे करतों 
दर्जाचे, असें मानण्याकडे मनु- 
त्याला अनुलक्षून स्नान-संध्या 
कमी लेखू लागले, मांसाहार न 


तें न करणारे, आपल्याहून कमी 
प्याच्या मनाचा कल असतो. 


हें धामिकतेचें लक्षण ठरलें. कांही लोकांना कांही कारणास्तव 


नणारे अधामिक ठरू लागले व 
व पुनर्जन्म 
भारतांत अस्पृश्यतेचे पुर्ढ 


हील प्रकार आढळतात - 
(१) परिस्थितिजन्य अस्पृश्यता- उदा बाप व मलगा 
ढ क्‍्तींत वी जे क य हु बे 
केवा पफॅक्तींतले लोक वतांना एकमेकांना शिवत नाहीत. स्त्री 
रजस्वला असतां प 


खंड पहिला 


(२) निद्य कर्मांनी होणारी- उदा ब्रह्महत्या, सुरापान, 
इत्यादि. पण योग्य प्रायश्चित्ताने ती दूर होते. 

(३) व्यवसायामुळे उत्पन्न होणारी. उदा० तीन वर्षे पैसा 
घेऊन सतत देवपूजा करणारा अस्पृश्य होतो, असें अपराकं 
म्हणतो. त्यालाहि प्रायाशचित आहेच. 

(४) वंदभेदाने उत्पन्न होणारी- उदा? शवर, पुलिद, 
म्लेंच्छ, यवन, किरात हे देशभिन्नत्वामुळे अस्पृश्य झाले आहेत. 

(५) द्वेषमूलक अस्पृ्यता- उदा० वोद्ध, जेन, पाशुपत, 
कापालिक, वेष्णव, शेव, इ. भिन्नपंथीय लोक एकमेकांना 
केवळ द्वेषामुळे दूर ठेवतात. 

(६) जन्मजात अस्पृश्यता- ही अस्पृश्यता कुठल्याहि 
प्रायश्चित्ताने दूर होणारी नसते व ती त्या व्यक्‍तीला व 
जातीला जन्मभर चिकटून राहते. 

वरील अनेक प्रकारच्या अस्पृश्यांपेको बर्‍याच लोकांची 
अस्पृद्यता आपण आजवर घालविली आहे. अत्रिस्मृतींत सांगि- 
तलेले रजक, नट, बुरुड इ. अंत्यज आज बहुतेक स्पृश्य झालेले 
आहेत. ही सारी अस्पृश्यता रूढीने आली व रूढीनेच गेली. 
श्रुतींत तर तिला आधार नाहीच व स्मृतींतहि फारच थोडा 
आहे. 

सांप्रत अस्पृश्यतानिवारणाच्या बाबतींत सावंजनिक ठिकाणें, 
पाणवठे व देवळें हीं तीन ठिकाणें महत्त्वाचीं ठरलीं आहेत. 
अंत्यजांनी देवळांत जावें असें जसें एखाद्या स्मृतींत आढळत 
नाही, तसें त्यांनी देवळांत जाऊं नये, असेंहि एखादी स्मृति 
सांगत नाही. अत्रि तर म्हणतो- 

देवयात्राविवाहेषु यज्ञप्रकरणेषु च । 
उत्सवेषु च सर्वेष्‌ स्पृष्टास्यृष्टिनं विद्यते ।। 
'अअंत्रि स्मू. २४९) 
अर्थे- देवयात्रा, विवाह, यज्ञप्रकरण व सव उत्सव यांत 
स्परशुदोष नाही. (' स्पृष्टास्पृष्टि ' म्हणजे स्पृष्टांना लागणारा 
अस्पृश्यतेचा दोष. ) न 
अस्पृश्यांची सावलीहि अंगावर पडूं देऊं नये, असा एक 
अस्पृश्यतेंतला भाग आहे. पण हा छायादोष अतिरेकी मनो- 
धर्मातूनच उत्पन्न झाला आहे. त्याला शास्त्राधार नाही. 
याउलट पुराणादि ग्रंथांत अस्पृश्यता घालविण्याचे उपायहि 
सांगितलेले आहेत. ' ज्याच्या कपाळावर ऊर्ध्वपुण्ड लावलेला 
दिसतो, तो चांडालहि शुद्धात्मा व पुज्य होय '; असें पद्म- 
पुराण म्हणतें ( ५.२७.७१ ). भागवतांतहि परमेश्‍वराचें नांव 
घेणारा इवपचहि ( चांडाल ) श्रेष्ठ होय व भगवंताचें 
श्रवण, कौर्तन व ध्यान यांनी अंत्यजदेखील पवित्र होतो, असें 
म्हटलें आहे (३.३३; १०.७०). 


३३९ 


अस्पृश्यता 


वौद्ध साहित्यांत होन जाति या नांवाने निषाद, चांडाल, 
पुक्‍कस, इ. अंत्यजांचा उल्लेख येतो. हे लोक गांवाबाहेर राहत 
(जातक ४-३७६). ते पीतवस्त्र आणि रक्‍तमाला धारंण 
करीत. खांद्यावर कुऱ्हाड व हातांत कटोरा घेत. चांडाल 
स्त्रिया जादूटोणा करीत (चुल्लधम्मजातक ). पण वोद्ध परं- 
परेंत हिंदूंपेक्षा अस्पृश्यतेचे स्तोम कमी होतें, असें दिसतें. 
धर्मज्ञ पुष्करसारी याच्या कन्येचा विवाह चांडालराज 
त्रिशंकूशीं झाल्याचें दिव्यावदानावरून कळतें. वुद्धाने छुंद या 
अस्पृश्याच्या घरचें भोजन स्वीकारले होतें. वुद्धशिष्य आनंद 
याने चांडालकन्येच्या हातून जलप्राशन केलें होते ( दिव्यावदान 
पृ. ६११). चांडालराज त्रिशंकु हा स्वत: वेद व इतिहास 
यांत पारंगत होता. त्याच्या पुत्रानेहि वेदवेदांगांचें अध्ययन 
केलें होतें, हें श्ञादूलकर्णावदान या अवदानकथेवरून कळतें. 
बुद्धाने तर चांडालादिकांनाहि निर्वाणाचा अधिकार असल्याची 
नि:संदिग्ध घोषणा केली आहे (जातक ४). 

जेन वाळूमयांतहि अस्पृश्यतेचा आढळ होतो. आदिपुरागांत 


कारूंचे (शिल्पी) स्पृश्य व अस्पृश्य असे दोन भेद केले आहेत 


व धोबी, सुतार, लोहार यांना अस्पृश्य वर्गात घातलें आहे. 
डोंब, चांडाळ व किणिक यांना अस्पृश्यांतलेहि. हीन मानलें आहे. 

तंत्रमार्गात स्पर्शास्पर्शाचा विधिनिषेध नसल्यामुळे अस्पृ- 
इयतेला स्थान नाही. शाक्त तंत्रांतल्या डोंबी, चांडाली, इ. मुद्रा 
या अस्पृश्य जातींतल्याच स्त्रिया असत. कुलार्णवतंत्राने भैरव- 
चक्र प्राप्त झालें असतां सर्वे वर्ण हे द्विजच होतात, असें 
म्हटलें आहे (८. ९६). 

मध्यकालीन वेष्णव संतांनी मात्र अस्पृश्यतेचा तिरस्कार 


केलेला दिसतो. कबीरपंथ, दादूपंथ, वारकरी पंथ, इ. कित्येक 


पंथांत अनेक अस्पृश्य जातींतळे संत होऊन गेले व त्यांचा 
आदरहि झाला. 

एकोणिसाव्या शतकांत म. फुले, राजाराममोहन रॉय व 
स्वामी दयानंद यांनी अस्पृश्यतानिवारणाचें कार्य सुरू केलें, 
काँग्रेसनेहि १९१७ सालीं अस्पृश्यता नष्ट करण्याचा ठराव 
संमत केला. म. गांधी हे तर अस्पृश्यता हा हिंदुधर्मावरचा 
कलंक आहे, असें मानीत. अस्पृश्यतानिवारण हें त्यांनी आपलें 
एक जोवनकार्य ठरविलें होतें अस्पृश्यांना त्यांनी हरिजन 
असें नवें नांव ठेवलें व त्यांच्या उद्धारासाठी आमरण प्रयत्न 
केला. त्यांनी काँग्रेसच्या रचनात्मक कार्यांत हरिजनोद्धार' हा 
महत्त्वाचा कार्यक्रम म्हणून समाविष्ट केला. १९३२ सालीं त्योंनी' 
* कम्यूुनल अवॉर्ड 'च्या विरुद्ध पुण्यांत प्रायोपवेशन केलें: त्या 


“कायद्याने हरिजनांना सवर्ण हिंदूंपासून अलग करण्याचाःब्रिटिश 


सरकारचा डाव होता. .या'प्रायोपवेशनाने '“हरिजनोद्वाराची 


अस्पृद्यता 


< लाट सर्वे देशभर पसरली. याच सुमारास हरिजनसेवकसंघाची 
स्थायना झाली. पुढे पुढे म. गांधी एखाद्या ठिकाणीं गेले, तर 
तिथल्या हरिजन वस्तींतच आपला मुक्काम करीत. ह्रि 
जनांच्या उद्धाराचें कार्य देशव्यापी करण्याचें श्रेय म. गांधीं- 
नाच आहे. 
स्वातंत्र्यप्राप्तीनंतर भारतीय राज्यघटनेने अस्पृश्यता नष्ट 
केली आहे व कोणत्याहि स्वरूपांत अस्पृश्यतेचे फालन करणें, 
हा गुन्हा असल्याचें घोषित केलें आहे. या कायद्याने अस्पृश्यांची 
परंपरागत सामाजिक, व्यावसायिक तशीच औद्योगिक अयोग्यता 
दूर केली असून, त्याबरोबरच लोकसभा व राज्यविधानसभा 
यांन कांही वर्षांसाठी लोकसंख्येनुसार आपला विशेष प्रतिनिधि 
निवडून देण्याचा त्यांचा अधिकारहि सुरक्षित ठेवला 
आहे. आजमितीस हरिजनसेवकसंघ, भारतीय डिप्रेस्ड 
क्लासेस लीग, हरिजनाश्रम, इ. कांही प्रमुखसंस्था केवळ हरि- 
जनोद्धाराचेंच कार्य करीत आहेत. 
डॉ. आंबेडकर हे अस्पृश्यांचे प्रमुख पुढारी होते. अस्पृश्य- 
वर्गे त्यांना देवासमान मानतो. ते स्वतः अस्पृश्य जातींतच 
जन्माला आले होते. अस्पृ्यांची तीव्र दुःखें त्यांना स्वानु- 
भवाने कळून आलीं होतीं. त्यामुळे त्यांनी अस्पृश्यांवरचे 
राजकीय व सामाजिक अन्याय दूर करून त्यांचा उद्धार 
करण्यासाठी आपलें सारें आयष्य खर्च केलें. अस्पृश्यवर्गाला 
जागृत करण्यासाठी त्यांनी मूकनायक, बहिष्कृत भारत व 
जतता हीं तीन वृत्तपत्रे चालविलीं. ठिकठिकाणीं सभा-संमेलनें 
भरवून त्यांनी अस्पृश्य समाजांत प्रथम जागृति निर्माण 
केळी. मग त्या जागृत व संघटित समाजवळाचा त्यांनी 
प्रत्यक्ष चळवळीसाठी उपयोग केला. त्यांनी पहिला 
सत्याग्रहू केला तो महाड येथील चवदार तळ्यावर 
पाणी भरण्याचा (मार्च १९२७). दुसरा सत्याग्रह नासिक 
येथील राममंदिरांत अस्पृश्यांना घेऊन प्रवेश करण्याचा (मार्च 
१९३०). या दोन्ही सत्याग्रहांमुळे अस्पृश्यांची संघटना 
प्रभावशाली झाली. महाड सत्याग्रह्प्रक रण न्यायाल्यांत गडे 
व अखेर १९३७ मध्ये चवदार तळ्यावर पाणी भरण्याचा 
अस्पृश्यांचा हकक न्यायालयाने मान्य केला. 
पण असल्या अवांतर उपायांनी खरें अस्पृश्यतानिवारण 
होणार नाही, असें वाटल्यामुळे त्यांनी राजकीय लढा देण्याचें 
ठरविलें. १९३१-३२ सालीं त्यांनी ब्रिटिश सरकारचें निमंत्रण 
स्वीकारून गोलमेज परिषदेंत अस्पृश्यांची गाऱ्हाणी मांडलीं व 
अस्पृश्यांना राजकीय सत्तेत वांटा मिळाला पाहिजे, असें आग्न- 
हाने प्रतिपादलें. त्यामुळे अस्पृश्यांना स्वतंत्र मतदारसंघ देण्याचा 
निर्णय त्या परिषदेत घेण्यांत आला ; पण म. गांधींनी पुणें येथे 
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त्याविरुद्ध प्राणांतिक उपोषण मांडल्यामुळे डाँ. आंबेडकरांनी 

डतोड म्हणून म. गांधींबरोबर एक नवा राजकीय करार 
केला. “ पुणे करार ' या नांवाने तो प्रसिद्ध आहे. अस्पृश्यांनी 
प्रथम आपणांतून चार प्रतिनिधी निवडावे आणि त्यांतील 
एकाची संयुक्‍त मतदार संघातफे निवड व्हावी, असें त्या 
कराराने ठरलें. 

१९२६ सालीं त्यांनी ' स्वतंत्र मजूर पक्ष स्थापून मुंबई 
कौन्सिलच्या निवडणुका लढविल्या. त्या निडणुकींत ते स्वतः 
निवडून आले. १९४२-४६ पर्यंत ते व्हाइसरॉयच्या कार्यकारी 
मंडळाचे मजूरमंत्री होते. त्या काळांत त्यांनी अस्पृश्यवर्गाची 
शेक्षणिक व आथिक उन्नति करण्याचा पुष्कळ प्रयत्न केला. 
' शेड्यूल्ड कास्ट फेडरेशन ही अस्पृश्यांची प्रातिनिधिक 
राजकोय संस्था त्यांच्याच नेतृत्वामुळे प्रभावी झाली. 

शेवटीं स्वातंत्र्य प्राप्तीनंतर भारताची राज्यघटना तयार 


करण्याचें काम त्यांच्यावर सोपविण्यांत आलें आणि त्या घट- 
नेंत सर्वानुमते अस्पृश्यतेला मूठमाती देण्यांत आली. [६. ह्या. 
वि.; ध. वि. स्व.; हि. वि. को. ] 


हा क्वक्ष वर्गातील मांसाहारी सस्तन 
अस्वल त्याच्या मुख्य दहा जाती आहेत. क्र्‌ग्वे 
एकदाच आला असून नंतरच्या वैदिक वाड 
क्वचितच आढळतो. याचें कारण वे 
शांत राहत असत, तिथे अस्वल 
दरवेशी लोक अस्वल पाळून 


प्राणी असून 
दांत हा शब्द 
मयांतहि तो 
दकालीन आर्य ज्या प्रदे- 
हा प्राणी दुमिळ होता. 

त्याचे खेळ करून दाखवितात 


करतात. अस्वलाच्या केसांचा 


व त्यावर आपली उपजीविका व 


गळ्यांत बांधल्याने त्यांना भुता- 
नाही, अश्ी समजूत आहे. 


खंड पहिला 


री (१) सांख्यांच्या २५ तत्त्वांपेकी दुसरें तत्त्व. 
अहकार प्रल्यदक्षेंत प्रकृति साम्यावस्थेत राहते; म्हणजेच 
सत्त्व, रज व तम हे तिचे तीन गुण समभावाने राहतात. 
प्रकृतीचा पुरुषाशीं संयोग होतांच या त्रिगुणांत क्षोम निर्माण 
होतो. तिथून पुढे सृष्टिकार्याला प्रारंभ होतो. ज्याची प्रथम 
सृष्टि होते तें महत्तत्त्व होय. त्रिगुणांच्या योगें महत्तत्त्व क्रिया- 
शील झाल्यावर त्यांतून अहंकाराची निमिति होते. मी व 
माझें असा अभिमान धारण करणें, हें अहंकाराचें स्वरूप आहे- 
या अहंकारामुळेच पुरुष नाना प्रकारच्या भ्रमांत पडून ' मी 
कर्ता, मी भोक्ता, मी स्वामी ' असें मानूं लागतो. गुणवेषम्या- 
मुळे या अहंकाराचीं तीन रूपें होतात- (१) ज्यांत सत्त्व- 
गुणाचें प्राधान्य असतें, तो वैकृत अर्थात्‌ सात्त्विक अहंकार. (२ ) 
रजोगुणाचें प्राबल्य असतें, तो तैजस अहंकार. व (३) तमोगुणाचें 
प्राधान्य असतें, तो भूतादि अर्थात्‌ तामस अहंकार होय. 

तेजस अहंकार हा अन्य दोन अहंकारांचा प्रवर्तक असतो; 
सात्त्विक अहंकारापासून पंचज्ञानेंद्रिये व पंचकरमेंद्रिये व मन हे 
उत्पन्न होतात; तसेच तामस अहंकारापासून तन्मात्र उत्पन्न 
होतात ( सांख्य. का. २४ व २५ ). मीपणा, अभिमान, गवे, 
घमेंड, हीं अहंकाराचीं सामान्य नांवें आहेत. 

(२) वज्रयानी साधनेंत साधकाने स्वतःला देवताच 
समजणें, याला अहंकार म्हटलें आहे. या साधनेंत साधक ' ओ 
सर्वेतथागतात्मको$हभ्‌ ' किवा “ ओ शून्यताज्ञानवज्रस्वभावा- 
त्मको$्हम्‌ ' या मंत्राचे पुरचरण करतो व त्यानंतर तथा- 
गतास।रखेंच आचरण करूं लागतो. साधक तथागत (बुद्ध ) 
बनला, को प्रज्ञापारमिता ही त्याची मुद्रा होते. मग त्याच्या 
अंतरांत त्याच्या साध्य देवतेचा आवेश जागृत होतो व ती देवता 
त्याच्या माध्यमांतून स्वतःला अभिव्यक्त करते. या पद्धतींत 
कामक्रोधादि अनेक आवेश येत असतात. त्यांचा उपशम 
झाल्यावर साधक मंडलांत प्रवेश करतो. [भा. द.; सि. सा. ] 


अहँकारकर्षिणी एक गृप्त शक्ति. [ पु. इं. ] 


कोरें वस्त्र. मंगल प्रसंगीं वधूवरांना कोरीं 
अहत वस्त्र वस्त्रे नेसायला देतात. आहेर करतांना हि कोर्‍या 
वस्त्राचीच घडी देतात. देवांना व श्राद्धांत पितरांना अहत 
वस्त्रच द्यावे, असें सांगितलें आहे ( वायु पु. ८०. ४. ३७ ). 


या शब्दाने जीवात्म्याचा बोध होतो. याचे वाच्य व 
अहम्‌ लक्ष्य असे दोन अर्थ आहेत. देहेंद्रियांशीं तादात्म्य हा 
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वाच्यार्थ असून देहेंद्रियांहन भिन्नत्व हा लक्ष्या थ आहे. या 
* अहम्‌ 'वरच कतृत्व, भोक्तृत्व, इ. धर्म भासतात. तत्त्वज्ञानांत 
या अहूमूर्चेच ब्रह्माशीं तादात्म्य करायचें असतें. अहमूच्या 
वाच्यार्थामुळेच जगांतले सर्व व्यवहार चालतात. या वाच्या- 
थानेच सववत्र ' मी मी ' करणें, यालाच अहंकार किंवा गर्व 
असें म्हणतात. त्याच्या लक्ष्यार्थासाठी श्रवण-मननादि साध- 
नांची जरुरी असते. 


अहली पहली गुजरातमधला होळीच्या सणांतला एक भाग. 
1 पहला चें मराठी नाव ' मूठपसा * असें होऊं 
शकेल. होळी पौणिमेच्या आधी आठ दिवस गुजरातमधल्या' 
लहान मुली गटागटांनी अहली पहली मागायला बाहेर पड- 
तात. घरोघरीं जाऊन हातांनी ताल देत त्या गाऊं लागतात--- 
अहली दे जे बाईपहलो दे ज 
पहलोना पाच डरा देज 
अर्थे--मूठ द्या बाई पसा द्या. पक्षाचे पांच डेरे द्या. 
मग घरोघरींच्या गृहिणी त्या मुलींना धान्य घालतात. 
एखादीने तें घातलें नाही, तर मुली लगेच तिला उण्या 
उत्तराने बोलतात. आठ दिवस असें धान्य गोळा केल्यावर 
तें विकून त्याच्या बदली खजूर घेतात व सर्व मुली एकत्र 
जमून पौणिमेस होळीचें दर्शन घेतल्यावर तो खजर खातात. 
[ कंकावटी भा. १ ] र 


जार झरतुष्ट्री धर्मात सांगितलेला दुष्कृत्यांचा देव 
हारमनू किवा संतान. जुन्या अवेस्त्यांत याचें नांव अंग्र 
मेन्यु असें सांगितलें असून, त्याला स्पेन्त मैन्यूचा (पवित्र- 
आत्मा) शत्रु मानलें आहे. हा अज्ञानी, लबाड, मत्सरी व 
कुटिल आहे. याचा ओढा सदैव दुष्कृत्य कडे असतो. तो पाया- 
चाराला उत्तेजन देतो व सदाचाराला विरोध करतो. तो 
अथांग तमोलोकांतून वर आला आहे. त्याला अहुर मज्दाच्या 
अस्तित्वाची जाणीव नसते. तो इतका बलाढय आहे, की 
आजवर कोणाहि माणसाला त्याचा पराभव करतां आला 
नाही. झरतुष्ट्रानेच फक्त त्याचा पाडाव केला. नाना प्रकारचीं 
दृष्ट कृत्ये करण्यासाठी त्याने स्वत:चे सैन्य निर्माण केलें असून 
ते नरकलोकांत राहतें. पुनरुत्यानाच्या दिवशीं तो असहाय्य 
होऊन शरण येतो व शेवटीं त्याचा संपुर्ण नाश होतो. सेतान 
व अहरिमन्‌ यांच्यांत बरेंच साधर्म्य आहे. अर्वाचीन अवेस्ती 
पंडित अहरिमन्‌ला व्यक्ति न मानतां मानवी मनांतील असत्प्र- 
वृत्तीला तें नांव देतात. पाहा--अहुरमज्द, झरतुष््री धमं. 
[ एन्सा. रि. ए. ] 


अह्गण - 


0 अह: -- गण च: दिवसांचा समुदाय. रं अहुर्गेण हा 
अहगण सावन (सौर) दिवसांचा समुदाय असतो. दिवसांचा 
उल्लेख जसा वाराने करतां येतो, तसाच तो क्रमांकानेहि 
करतां येतो. कोणत्या तरी एखाद्या महत्त्वाच्या घटनेपासून 
एक, दोन, तीन अक्षा क्रमाने विशिष्ट दिवक्षीं जी दिवससंख्या 
येईल तिला अहर्गण म्हणतात. कलियुगाच्या आरंभापासून 
उलटळेल्या दिवसांची अ्ली गणना करण्याचा प्रधात आहे. 
वेगवेगळे ज्योतिषग्रंथकार आपल्या सोयीनुसार वेगवेगळे 
अहु्गंण मानतात. सिद्धान्तग्रंथांत सृष्ट्यारंभापासून डळ 
दिवसापर्यंत मोजून संख्या काढतात, त्याला सृष्ट्याद्यहु्गण 
म्हणतात. युगारंभापासून व शकारंभापासून मोजलेल्या 
दिवसांना अनुक्रमें युगाद्यहु्गंण व | शकाद्यहर्गण म्हणतात. 
अहर्गगणाचा केवळ गणित ज्योतिषांतच उपयोग असतो; 
व्यवहारांत नाही. अहगंणाच्या आधारें मध्यम ग्रह्साधन 
करतात. [पं. ज्यो.; सु. वि. को. ] 


ब्रह्मदेवाची मानसकन्या व गौतमाची भार्या. ही 
अहल्या ब्रह्मदेवाने निर्माण केलेली पहिली अत्यंत रूपमती 
स्त्री होय. ब्रह्मदेवाने तिला शारद्दत गौतमाजवळ ठेव म्हणून 


थील एका मंदिरांतील चित्रांकन 


ठेवलें. ती वयांत आल्यावर गोतमाने तिला ब्नह्मदेवाकडे परत 
पाठविलें. गोतमाचें तें जितेंद्रियत्व पाहून ब्रह्मदेव प्रसचच झाला 
व त्याने तिचें गौतमाशींच लग्न लावन दिलें (वा. रा. उ. ३० ). 


९५ 


या कथेचा दुसरा पर्याय असा-- 
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इन्द्र, अग्नि, वरुण, इ. देवांना, तक्लीच दानवांनाहि अहूल्येची 
अभिलाषा उत्पन्न झाली. तेव्हा ब्रह्मदेवाने. पण लावला, की 
“जो पृथ्वीप्रदक्षिणा सर्वांत आधी पुरी करील, त्याला मी ही 
कन्या देईन.' त्यावर सर्व देव-दानव पृथ्वीप्रदक्षिणेला निघाले. 
पण, गौतमाने अधंप्रसुत धेनु ही पृथ्वीच आहे, या शास्त्राधारा- 
नुसार त्या धेनूलाच प्रदक्षिणा घातली व तो ब्रह्मदेवाकडे गेला. 
गौतम प्रथम आला, हें पाहुन ब्रह्मदेवाने त्याला अहल्येचें कन्या- 
दान केलें. ही वार्ता ऐकून इंद्राला फार दु:ख जालें; 

त्याला तिची अत्यंत अभिलाषा होती. 
विवाहानंतर गौतम व अहल्या ब्रह्मगिरीवर राहायला गेलीं, 
तरी इंद्राने तिची अभिलापा सोडली नाही. एके दिवशीं तो 
गौतमाच्या आश्रमांत आला. गौतम आश्रमांतून वाहेर गेळेला 
पाहून त्याने गोतमाचेंच रूप घेतलें व अहल्येशीं संभोग केला. 
अहल्येला त्याचें कपट ओळखतां आलें नाहो. इंद्र अजा प्रकारें 
बरेच दिवस अहल्येकडे येऊन तिचा उपभोग घेत असे. तो 
आपला पति नसून इंद्र आहे, हें अहल्याहि जाणत होती, असें 
वाल्मीकि रामायणांत म्हटलें आहे (१.४८. १९) . एके दिवशीं 
इंद्र आश्रमांत असतां गौतम क्षि परत आला. तें पाहून 
अहल्या भयभीत झाली. तिने पतीच्या पायां पडून घडलेला 
गणेश पु. १. ३०). गौतमाने 


अपराध त्याला सांगितला ( 

क्रोधाविष्ट होऊन त्या दोघांनाहि शाप दिला. तो इंद्राला 
म्हणाला. “ तूं शत्रूकडून पराभूत होशील. तूं जार कर्माचा 
उत्पादक आहेस; त्यामुळे मनुष्यलोकांत यापुढे होणार्‍या 
प्रत्यक जारकर्माचें अर्धे पाप तुझ्या माथी वसेल' (वा. 


कारण 


य. उ. ३७. ३४). “तुझ्या अंगावर सहस्र भग पडतील ' 
(म. भा. अनु. ४१ ). “तुळा वृषण राहणार नाही ' (लिंग पु. 
१. २९). 


नंतर तो अहल्येला म्हणाला. * 
पावशील व तुझें रूप सर्वत्र विभागलें जाईल. जेव्हा दाशरथी 
राम इथे येईल, तेव्हाच उक्षा उद्धार होईल ' (वा. रा. 
१. ४८). “तूं शिला होशील ” ' तुझ्या देहावर केवळ अस्थिचर्म 
राहाल. तुझ्या या रूपाने स्त्रियांना पाफकर्माची दहशत वसेल. ' 


तूं अदृश्य रीतीने इथे नाश 


विक इंद्राचे वेदांत गौरवयुक्‍त वर्णन आहे. 
(शु. बा. ३. ३. ४. १८ ) त्यावरून अहल्या-इंदर ही कथा रूप- 
क: * भह्यण व जेमिनिसूत्रे या 
चुल ह तची रूपकात्मकता कळून येते. अहल्या म्हणजे 
करण ञ प म्हुतातरे चेट्र व इंद्र म्हणजे सूर्य होय. याचें स्पष्टी- 
र कौ इदाळपो उपाने अहल्यारूपी रात्रीचे धर्पण केलें 
अथात्‌ ही कथा निसर्गदृश्यावर आधारित आहे. 


ते. शतप 


खंड पहिला ३४३ अहिच्छत्ना 
दर्यात 0 (१) अहल्येच्या मुक्‍तीसाठी गौतमाने आहि एक प्राचीन नगर. उत्तर प्रदेज्ञांतल्या बरेली 
हल्याताथ गोदावरी कांठीं कोटितीर्थावर तप केलें. आहच्छत्रा जिल्ह्यांतल्या रामनगर या गांवाजवळ हें नगर 


त्यायोगे तिथे एक सरोवर निर्माण झालें. तेंच हें अहल्या- 
तीर्थ होय. तिथे मग गौतमाने लिंगस्थापना केली. [ स्कंद 
पु. १. २.५२] 

(२) नमंदेवरचें एक तीर्थ. इथे अहल्येने तप करून मुक्ति 
मिळविली. चेत्र शु. १४ च्या दिवशीं इथे जो अहल्येची पूजा 
करील, तो स्त्रियांना प्रिय होतो. [मत्स्य पु. १९०. ९०-९३] 


एक तीर्थ. हें गौतमाच्या 
आहे. [हि. ध. ] 


_ आश्रमाजवळ 
अहल्याहृद 


डे एक जेन क्षेत्र. टीकमगडापासून ६ कोसांवर हें क्षेत्र 
हार असून इथे चार जेन मंदिरे नाहेत. मुख्य मंदिरांत 
शांतिनाथाची ९ हात उंचीची मृति असून ५ हात उंचीची 
कुंथुनाथाचीहि मति आहे. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


-_ वृत्राला क्रग्वेदांत अहि म्हटलें असावें, असें वाटतें. 
कारण तिथे एकमेकांचीं विशेषणे एकमेकांना लाव- 
लेळीं आढळतात (त्र. १. २२). ' अहि च वृत्रहा$वधीत्‌ 'च 
इंद्राने अहीला मारलें, असेंहि वणन आहे (क्र. ८. ८२ २). 

हा शब्द बहुवचनी येतो, तेव्हा त्याने त्या नांवाच्या राक्षस- 
कुलाचा वोध होतो. अहि हा प्रबळ असून तो दुर्गम अज्ला 
गिरिकुहरांत राहत असे (क्र. २. ११. ५). तो दास म्हणजे 
आयेंतर असून स्वतःला अमर समजत असे (क्र. २. ११.२). 
अहि हा एका जमातीचा पुढारी असून त्याने सिंधुप्रांत बळका- 
विला होता, तो इंद्राने त्याला मारून सोडवून घेतला, असा 
अर्थ श्री. भागवत सांगतात (क्र. १०. १३३. २). वल 
नांवाचे अहीचें स्थान म्हणजे बलुचिस्तान असावें, असेंहि 
त्यांनी म्हटलें आहे. 

त्रर्ग्वेदांत अहिर्वुध्न्य नांवाची एक देवता आहे. ती अहि- 
वृत्रांचे चांगळे गुण दर्शविणारे स्वरूप होय, असें केतकर म्हण- 
तात. वेदांत आणि तदुत्तर कालांत अहि हा शब्दसर्प या 
अर्थींहि योजलेला दिसतो. याने आपली कात टाकल्याचा व 
याचा दंश विषारी असल्याचा क्र्ग्वेदांत उल्लेख आहे (क्र. 
९. ८६. ४४; ७. १०४. ७). हिवाळ्यांत याला जडत्व येतें, 
म्हणून हा पृथ्वीच्या पोटांत शिरत असल्याचें अथवेवेद सांगतो 
(१२. १. ४६). अवेस्त्यांत अहि शब्दाशीं सदृश असा अझि 
हा शब्द त्याच अर्थाने आला आहे. त्याविषयींच्या इराणी कथा 
सर्पाशींच संबद्ध आहेत. पाहा - नाग. [ क्र. द.; म. ज्ञा. को. ] 


होतें. सांप्रत तें भग्नावशिष्ट रूपांत दिसतें. इथे एका प्राचीन 
किल्ल्याचे अवशेष आहेत. त्या किल्ल्याला आदिकोट म्हणतात. 
वेदिक साहित्यांत या नगराचे नांव परिचक्रा असे आढळतें. ही 
उत्तर पांचालांची राजधानी होती. अर्जूनाने युद्धांत द्रुपदाचा 
पराभव करून अहिच्छत्रा व कांपिल्य हीं दोन नगरे द्रोणाचा- 
र्यांना दिलीं होतीं. (म. भा. आदि. १३८). महाभारतांत व 
पाणिनीच्या अष्टाध्यायींत अहिच्छत्र, अहिक्षेत्र, अशींहि नांवें 
आढळतात. जेन ग्रंथांत अहिच्छत्रा किवा संख्यावती अशीं नांवें 
आहेत. विविध तीौर्थकल्प या ग्रंथांत अहिच्छत्रा नांवाविषयीं 
पु ढील कथा आहे - 


चतुभुज देवी (मृण्मय) - अहिच्छत्रा 


एकदा पारवंनाथ या नगरींत वास्तव्याला आला असतां, 
कमठ नांवाच्या दानवाने त्याच्यावर मुसळधार पजंन्यवृष्टि 
सुरू केली. नागराज धरणींद्र याला ही वार्ता समजतांच तो 
तिथे आला व त्याने आपलें फणाछत्र पार्ट्वनाथावर उभारून 
त्याचें रक्षण केलें. त्या दिवसापासून या नगराला अहिच्छत्रा 
नांव पडलें. 


अहिच्छत्रा 


महाभारतकालांत या नगराची बरीच प्रसिद्धि होती. वुद्धो- 
त्तर कालांत हें मगध सामाज्यांत समाविष्ट झालें. त्यानंतर 
शंगांनी यावर सत्ता गाजविली. इ. स. ज्यो तिसऱ्या शतकांत 
यावर नागवंक्षी राजांचें आधिपत्य होतें. अच्युत नांवाच्या 
एका राजाचे शिक्के या भागांत सांपडतात. तो राजा नाग- 
वंशीच असावा, असें विद्वानांचे मत आहे. त्याचा पराभव करून 
समुद्रगुप्ताने त्याचें राज्य गुप्तसाम्पराज्यांत समाविष्ट केलें. न 

गुप्तकालानंतर अहिच्छत्रेचा विशेष वृत्तांत उपलब्ध होत 
नाही. सातव्या शतकांत हा प्रदेश हर्षवर्धनाच्या साम्पराज्यांत 
समाविष्ट झाला होता. याच काळांत भारतांत आलेल्या 
युआन च्वांगने लिहिलें आहे, को या नगराचा विस्तार दीड 
कोस असून इथे वौद्धांचे दहा संघाराम होते व त्यांत एक 
हजार हीनयानी 
भिक्षू राहत होते. 


याशिवाय नऊ 
देवमंदिरे॑ असून 
त्यांत  पाश्यूपत 
मताचे ३०० साधू 
राहत होते. 
बौद्धांचे अनेक 
स्तूत व मठ 
आजहि भग्ना- 


वस्थेंत इथे आढ- 


कलात बवल्या. यी तढ्यार दंदण: गुप्तकाल. 
उत्ननतात अनेक साष्ट्रीय संग्रहालय, नवी दिल्ली 
धार्मि वस्तू 


मिळाल्या आहेत. त्यांत कित्येक शेव चिन्हें व शिव-पार्वतींच्या 
अनेक सुंदर मूर्ती मिळाल्या आहेत. 

हर्षवर्धनाच्या नंतर कोणत्या राजवंशांनी इथे राज्य केलें 
त्याची निश्‍चित माहिती मिळत नाही. इ. स. १८६२ सालीं 
ज. कनिंगहेंमने व त्यानंतर १८९१ सालीं डॉ. फुहररने इथे 
उत्खनन केलें. तिसरें उत्खनन १९४० सालीं हातीं घेतले 
गेलें. या उत्खननांत सांपडलेलीं मंदिरे अधिकांश कुशाण व 
गुप्त यांच्या कालांतलीं आहेत. या उत्खननांत भिन्न भिन्न 
कालांतलीं मातीचीं भांडीं व अनेक राजवं्यांचे शिक्के मिळाले 
आहेत. मूर्तीमध्ये गुप्त कालांतल्या मूर्ती सर्वात अधिक आहेत. 
मृण्मय मूर्तीत बुद्ध, विष्णू, अग्नि, शिव, कुवेर, इ. देव मिळाले 
आहेत. प्राचीन जैन मूर्तीहि सांपडल्या आहेत. उत्तर भारतांत 
अहिच्छत्रा हें नगर बरींच शतकें जेनांचें एक प्रमुख केंद्र होतें. 
आजहि जेन लोक या स्थानाला पुण्यतीर्थ मानतात. ड्थे 


ह 


३४४ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


जेनांचीं अनेक मंदिरे आहेत. एक विश्ञाल मंदिर उत्खननांतच 


उत्खनित मृत्तिका पात्रे-अहिच्छत्रा 
( श्री जिनेश्‍वरदास संग्र ह्‌) 


सांपडलें आहे. दर वर्षीं कातिकांत इथे मेळा भरतो. जैन 
समाज या आपल्या प्राचीन तीर्थाचा पुनरुद्धार करण्याच्या 
कामीं प्रयत्नलील आहे. [ अहिच्छत्रा; हि. जॉ. ए. इं. ] 


लर बंगाली लोकांत लग्ना वी उभयपक्षांकडे 
आहबरा भाट मे च ि श्‌ यांचें नां गीं 
जवान्या होतात, त्यांचें नांव. या प्रसंर्ग 

आप्तेष्टांस मिठाई, फळें व वस्त्रे वांटतात, त्याला 
* सामाजिक ! म्हणतात. [ल. वि. सो. ] 


वा मराठीच्या पोटभाषांपैकी एक. खानदे- 
आहराणा भाषा __. हने न > 
शांत ही बोलली जाते. जळगांव वधुळेहे 
नासिक जिल्ह्याचा उत्तर भाग व उत्तरेस 
एवढ्या क्षेत्रांत या भाषेचा वापर आहे. लिखित 


अवस्थेंत 


दोन जिल्हे, दक्षिणेस 


निकटचा संबंध आल्यामुळे हिच्या- 
वर पदोपदीं गुजरातीचा ठसा दिसतो. त्यामळेच' अहिराणी 
ही मराठी भाषेचा पोटभेद आहे, कौ गुजरातीचा, याविषयी 
भाषा पंडितांनाहि संशय पडला आहे. डॉ. ग्रियर्सन याच्या मतें 
ती गुजरातीची पोटभाषा आहे. मुख्यत्वे खानदेज्ञांत बोलली 
जात असल्यामुळे हिला खानदेशी असेंहि म्हणतात. 

खानदेश्ाचा उत्तर भाग | 

लेला आहे. 


र्कडील बऱ्याच फिरत्या टोळ्या 


असण्याचा फार संभव आहे 


खंड पहिला 


या भाषेची ढोबळ खूण म्हणजे *ळ ' काराबद्दल “ य ' कार 
येणें ही होय. उदा० डोळा-डोया, कावीळ-कावीय, जळगाव- 
जयगाव. तसेंच * स ' बद्दल * छ * येतो. उदा० सावली-छावली. 
“ण? बदल “न येतो. उदा० पानी, वानी, पाहुना; “र ' च्या 
पुढे ड आल्यास र बद्दल “ल येतो. उदा ० रडूं-लडं, ओरडणें- 
वलडणें. या भाषेंत विभक्तीचे प्रत्यय पुढीलप्रमाणे आहेत- 


एकवचन अनेकवचन 

प्रथमा णा -ण 

द्वितीया । ले सले, हले 

तृतीया न्ही, नी, कडतीन, कड । सन्ही-सनी, सकडतीन, 
सकड 

चतुर्थी ले, से सले, सकरी, ससे 

पंचमी तिन, थिन, पान सतिन, सथिन, सपान 

षष्ठी न्ह, न्ही, न, नी !: सन्ह, सन्हीं, सन, सनी 

सप्तमी म, मा, मझार सम, समा, समझार 

संबोधन ओ ओ 


अहिराणींत विभक्तिप्रत्यय लागण्यापुर्वी नामाचे सामान्य- 
रूप होत नाहीं. उदा० घरले, समले. सर्वनामांत प्रथमा विभ- 
क्‍्तींत मी चें अनेकवचन आम्हु व तूं चें अनेकवचन तुम्हुं होतें. 
द्वितीया-चतुर्थींत मले-आम्हळ, तुले-तुम्हळे, पंचमींत मनपान 
आम्हनपान, तुनपान, तुमुनाथीन, पष्ठींत मन्हू, मनी-आम्हना, 
आमनी व सप्तमींत, मनमा, आम्हनामा, तुमा तुमनामा होतें 
क्रियापदाचे प्रत्यय लिंगाप्रमाणे बदलत नाहीत. तीन्ही लिंगी 
तीन्ही पुरुषी व दोन्ही वचनी क्रियापदाच्या एकाच मूळल्पाने 
भूतकाळ दाखविला जातो. उदा० मी टाक, तूं टाक, त्यांनी 
टाक. संस्कृतमधील भविष्याचा “ स्य ' प्रत्यय अहिराणींत 
आला आहे. उदा० ' तो करनारसे ' - तो करणार आहे. 

अहिराणी भाषेचा एक नमुना पुढीलप्रमाणे- 

उत्तर हिदुस्थानमा अयोध्या नावन यक सहेर शे. तठे येक 
राजा होइ ग्या. त्यान्ह नाव दसरथ व्हत. तो धल्डा होइग्या, 
पन त्याल पोरसोर झाय नी. तव्हूह्‌ त्यानी काय के, की त्यान्हा 
जो ब्राह्मण गुरु व्हता त्याले बलाइसन आन अन “ डिकरानी 
कांही तजवीज आमले दरखाज " अक्षया त्याना रावन्याकिध्यात 
बामननी येक उपाय दखाडा. रूसिसरिग नावना येक रूसी 
व्हता; त्याले गावमझ्ार लह येवान ठयरन...... शि 

वरील विवेचनावरून श्री. कर. पां. कुलकर्णी या भाषेसंबंधी 
पुढील निर्णय सांगतात -- 

अहिराणींत मराठी भाषेचीच ढ़क्षणें अधिक असल्यामुळ 


अ 


अहिबुंध्न्य संहिता 


तिला मराठीचीच पोटभाषा मानणें, हेंच शञास्त्रशद्ध आहे. याचीं 
कारणें पुढीलप्रमाणे-- 

(१) मराठी-गुजराती इब्दांचें प्रमाण १००:४१. (२) 
नामविभक्तीं्पकी प्रथमा, संबोधन, द्वितीया, चतुर्थी, तृतीया, 
पंचमी, सप्तमी, या मराठी दिसतात. (३) षष्ठी विभक्ति 
गुजराती दिसते. (४) आख्यात-विभक्तींत वर्तमान, भविष्य, 
आज्ञार्थ, अकरणरूप, हे सर्व मराठी दिसतात. (५) ल्यबंतरूप 
गुजराती आहे; परंतु त्याचे धातू मराठी तद्‌्भव दिसतात. 
(६) अस्तिवाचक क्रियापद “से ' हें गुजराती आहे. हें कधी 
मराठी आख्याताला तर कधी गुजराती आख्याताला चिकटलेले 
दिसतें. (७) वाक्प्रचार मराठी वळणाचे आहेत. (८ ) वरण- 
प्रक्रियांत मराठीच उच्चार प्रामुख्याने आढळतात. गुजराती 


उच्चार कानांवर ठसण्यासारखा आढळून येत नाही. [म. भा. 
उ. वि. ] 


अहिशुध्न्य एक वैदिक देवता. क्रग्वेदांत अहिबध्न्याचा 

बारा वेळां उल्लेख असून तीन क्रचांत त्याला 
आवाहन केलेलें आहे (क्र. ५.११.१६; ७.३४ १६-१७.) 
याच्याबरोबर येणार्‍या देवता म्हणजे अपांनपात व अज एकपाद्‌ 
या होत. अहिवृंध्न्य ही अंतरिक्षांतील देवता असावी, असें निघं- 
टूवरून वाटतें (५. ४ ). भक्तांना दुखापत न करण्याविषयी 
याला प्राथिलें आहे, त्यावरून त्याचा स्वभाव पीडादायक 
असावा. पुढच्या काळांत याचा संबंध गाहुंपत्य अग्नीशीं लावला 
गला आहे. एष हू वा अहिबुंध्न्यो यदग्निर्गाहपत्य: ! गाहूंपत्य 
आग्नि हाच अहिर्बुध्न्य होय ( ऐ. ब्रा. ३ )- उत्तरकालीन 
वाडझमयांत रुद्र-शिवाला हें नांव मिळालें असून त्याचें रूप अहि- 
अध्न अस झाल आहे. हलायुधाने अहिन्नरध्न म्हणजे रुद्रविशेष 
अस सागून पुढोल कथासंदर्भ दिला आहे - महादेवाच्या प्रसा- 
दाने सुरभीला कश्‍्यपापासून अकरा रुद्र, अजेकपाद, अहिब्रध्न 
त्वष्टा व रुद्र असे पुत्र झाले ( हरि वं. १३ ). अहिवुंध्न्य ही 
चंद्राचा सज्ञा असून प्राचीन काळीं जसे सूर्योपासक लोक होते 
तसंच चंद्रापासकहि होते, असें वेदाथंयत्नकारांचें मत आढे 
पाहा-अज एकपाद्‌, अपांनपात्‌ 


अहि्वुध्न्य संहिता पांचरात्र संप्रदायाचा प्रमख ग्रंथ ही 

संहिता अड्यार लायब्ररी, मद्रास 
यंथून प्रकाशित झाली आहे. अहिदुध्न्याने बहुत काळ तप 
करून सकषेणाकडून सत्यज्ञान प्राप्त करून घेतलें आणि त्या 
ज्ञानांतूनच ही संहिता प्रकट झाली. या संहितेच्या मताप्रमाणे 
अंतिम सत्य हें अनादि, अनंत, शाश्‍वत, नामरूपरहित, अवि- 


अहिबृंध्न्य संहिता 


कारी व वाडू्मनसातीत आहे. त्योळाच परमात्मा, भेंगवान 
वासुदेव, अव्यक्त इ. नांवांनी संबोधित केलें जातें. या ज्ञानाच्या 
द्वारे जीवाचीं पापपुण्यें समाप्त झालीं, वासना नष्ट झाल्या व 
त्रिगुणांचे बंध तुटले, को मग त्याला त्या परब्रह्म परमा- 
त्म्याचा अनुभव घडतो 
कक रत्रह्म प्राकृतिक गुणांनी विरहित असूनहि ज्ञान, शक्ति 
ऐदवर्य, वल, वीर्य व तेज या पड्गुणांनी मंडित आहे. परबर- 
ह्याची शक्ति चांदणे जसें चंद्रापासून अविभक्त कट 
त्याच्यापासून अपृथक्‌ आहे. विश्व ही त्याच शक्‍तीची भि- 
व्यक्ति होय. ही शक्ति आनंदरूप व निरपेक्ष आहे. तिलाच 
लक्ष्मी, श्री, कमला, अदिति, इ. नांवें आ हेत. तिच्यापासुनच 
भौतिक व आध्यात्मिक सत्ता उत्पन्न होतात. तिच्याच प्रेरणेने 
प्रकृति-पुरुपांचा समागम होतो व त्रिगुणात्मक प्रकृति विवव- 
रचनेसाठी प्रवृत्त होते. 

दांकराचार्यांनी ब्रह्मसूत्रभाष्यांत (२. २ 


कू : अर्क 


४ वरील ) 
संकर्षणाला जीव, प्रद्युस्ताला मन व अनिरुद्धाला अहंकार 


मानलें आहे. अहिर्बुध्न्य संहितेच्या मतें अनिरुद्ध हा सत्त्ववणाचा 
अधिष्ठाता असून पुरुष-प्रकृतिभेद सकवणापासून नसून प्रद्य- 
म्नापासून सुरू हात आहे. षडगणांत ज्ञान-वलांपासून संकर्ष- 
णाचा, ऐवर्य-वीर्यांपासून प्रद्यम्नाचा व दाक्ति-तेजांपासून 
अनिरुद्धाचा जन्म झाला आहे. हे तीन आध्यात्मिक व्यह मानले 
जात असून, तेहि वासुदेवाप्रमागेच पड्गुणमंडित आहेत 

या संहितेत जोव-ब्रह्मांचा संबंध वेदांतल्याप्रमाणेच सयजा 
व सखा या स्वरूपाचा आहे. सृष्टीच्या आविर्भावसमयीं जीव 
ब्रह्मापासून पृथक्‌ होतात. प्रलयकालीं पनरच परब्रह्म 


ंत लीन 
होतात. मुक्‍्तिसमयीं ते भगवद्रूप होत असले, तरी त्यांची 
स्वतंत्र सत्ता टिकून राहते. जोव अगरूप असला, तरी तो 


भ्रभूच्या सायुज्याने सर्वज्ञ व सर्वशक्तिमान बनतो 


पाहा- 
पांचरात्र संप्रदाय, चतुर्व्यूह. [भक्ति का विकास ] 


6 नक्षत्र त्रत. अहिवृंध्न्य ही उत्तरा प- 
आहवुध्न्य रनान दांची देवता आटे ( व न ९ आ 
मोठ्या भांड्यांत पाणी भरून त्यांत ऊश, गंध, उदुंबराचीं 
पान व पंचगव्य टाकतात आणि त्या जलाने स्नान करतात. 
सग, अहिबुष्न्य, सूय, वरुण, चंद्र, रद्ध व विष्ण यांची पूजा 
करतात फल - गोवनप्राप्ति व समद्धि [हे.व्र.] 


हि क जवळपुर व नमंदेचें खोरे या ठिकाणीं 
ञ व 

श्क्शा करून राहणारी एक जात 
म्हणवून घेणारा हा वर्ग आहे. ब्राह्म 


वस्ती 
ब्राह्मण नसून ब्राह्मण 
ण बाप व क्षत्रिय आई 


३४६ 


भारतीय संस्कृति कोश 


यांच्यापासून यांची उत्पत्ति झाल्याचें सांगतात. पूर्वी हे ओझीं 
वाहण्याचे काम करीत. [ का. ट्रा. सी. पी. ] 


रा (न -- हिसाऱ[अहिसा) . हिसेच्या कांही व्याख्या व 
आहेसा अ पुढालप्रमाणे - (१) ' साक्षान्मरणानुकूल- 
.व्यापार: * : प्रत्यक्ष मरणाला अनकल असा प्रयत्न अथवा 
उद्योग (दिनकरी). (२) ' द्रोह: इति परे मन्यम्ते । 
म्हणजे द्रोह असें द्सरे (पंडित) मानतात (गोतमसूत्रवृत्ति) 
(३) ' हिसा चौर्यादि कर्म च! > चौर्य वृत्तिनाश, इ. कमे 
म्हणजे हिसा होय (अमर ) 
सच्या विरुद्ध ती अहिसा. तिच्या कांही व्याख्या पुढील- 
प्रमाण-- (१) हिसा न करणें, काया-वाचा--मनें कोणाहि 
भाण्यास पीझा न देणें, भूतमात्रावर प्रेम करणे (२) देहाने 
कागास न मारणे, त्रास न देणे दहाला कोणीं मारले, त्रास 
दिला, तरी सहून करणें (गीताई शब्दार्थ कोश) . 
यागशास्त्रांत यमांना फार महत्त्व दिलेलें असून त्यांत 
अहिसेला प्रथम स्थान दिलेलें आहे (पा. यो. सू. २.३० ). 
मनुष्याच्या हातून जे व्यवहार घडतात त्या सर्वांचा संवंध 
शरीर, वाणी व मन या तीहींशीं येत असतो. या तीहींच्याहि 
द्वार इतरांना म्हणजे केवळ माणसांनाच नव्हे ; तर मानवेतर 
यानानाहि दु:ख होणार नाही अन्ना प्रकार वागणें म्हणजे 
हिसात्रताचें पालन करणें होय. ज्ञारीरिक व्यापारांमुळे इत- 
सना प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष पीडा हाणार नाही असें वागणे, ही 
कायिक अहिसा वाणीने कठोर ममभंदी भाषण न करणे, 
ठेषष्टा, उपहास, निदा न करणें हो वाचिक अहिसा. मान- 
सिक अहिसा ही वरील दोहीपेक्षाहि कठिण आहे. कारण 
तिच्यांत हिसक विचार मनांतच येऊं द्यायचे नसतात. ही 
गोष्ट निवॅर वत्तीची साधना करूनच साध्य करावी लागते 
कोणाचेंहि अशुभ, अनिष्ट न व्हावे अशी मन:स्थिति कायम 
राखणे, ही मानसिक अहिसा होय 
अहिसात्रत अंतरांत सुस्थिर झाल्यावर 


व. त्याचा परिणाम 
उुढालप्रमाणे होतो--- 


अहिसा प्रतिष्ठा ग्रां तत्सत्निधो वेरत्याग: 
(पा. यो. स्‌. २.३५) 
अहिसेची प्रतिष्ठा झाली, की 


त्याच्या चित्तांतलेंहि वेर 


अर्थ-( योग्याच्या अंतरांत ) 


त्याच्या सान्निध्यांत जे येतील 
होसें होतें 


भारतीय आयबर्माच्या अनेक उदात्त 
एक प्रमुख तत्त्व आहे. आ; 


से तत्त्वांपेफी अहिसा हें 
हे. भारतीयांच्या शट 


सा हा धर्म म्हणून मानला गेला 
सस्कारांत अहिसा हा एक आत्म- 


खड पहिला 


संस्कार म्हणून मानलेला आहे (गौ. ध. सू.) अहिसा ही प्रथम 
एक मोक्षसाधन म्हणूनच प्रचारांत आली. आत्मज्ञानी पुरुष 
कोणाची हत्या करीत नाही अथवा कोणाला दुखापत करीत 
नाही. कारण प्राणिमात्र म्हणजे एकाच परब्रह्माचीं अनेक रूपें 
होत, हें त्याला माहीत असतें. अहिसा धर्म हा वौद्ध व जन 
यांनीच प्रथम उपदेशिला, असें कित्येकांचे मत आहे; पण तें खरें 
नसून भारतीय आयंधर्मांत जेन-वौद्धांच्याहि पूवी अहिसातत्त्व 
उदयाला आलें आहे. ज्ञानमार्गी मनुष्य कोणत्याहि मोक्षसाध- 
नाचा अवलंब करो; त्याने अहिसातत्त्व मान्य केलेंच पाहिज 
हा सिद्धान्त भारतीय तत्त्ववेत्त्यांनी पुरातन काळींच प्रतिपादिला 
आहे. छांदोग्योपनिषदांत पृरुषरूपी यज्ञाची 'अहिसा * ही 
दक्षिणा आहे, असें म्हटलें आहे (३.१७.४). आअहिसा धर्म हा 
सर्वांनी पाळन करायचा धर्म आहे. कोणत्याहि प्रकारची हिसा 
करणें हें पाप आहे, असें मत महाभारतकाळीं लोकसमाजांत 
पुर्णपणे प्रस्थापित झालें होतें. संसार सोडून अरण्यवास पत्कर- 
णारे निवत्तिमार्गी यति-मुनि हिसा करीत नसत व मांसाहारहि 
करीत नसत, अशी साक्ष आद्य ग्रीक इतिहासकार हिरोडोटस 
(सनपूर्व ४५०) याने देऊन ठेवली आहे. भारतीय आर्यांच्या 
आहारगुद्धीसंवंधीं ज्या कांही कल्पना होत्या, त्यांत मांसा- 
शनाने माणूस अशुचि होतो, अक्षी एक कल्पना होती. त्यामुळे 
अहिसेच्या प्रचाराला पुष्कळच मदत झाली. मनूने धर्मविहित 
हिंसा ही अहिसा मानली असली तरी, केवळ मांसभक्षणासाठीच 
केली जाणारी हिसा त्याज्य ठरविली आहे (मनु. ५ ४४-४८). 
ज्याचें मांस भक्षण केलें असेल तो प्राणी पुढच्या जन्मीं माण- 
साला खातो, अशीहि कल्पना पुढच्या स्मृतिकारांनी पुढे आणली. 
त्यामळे मांसाहनाला मोठया प्रमाणांत पायबंद बसला. प्रारंभीं 
मात्र ही कल्पना नव्हती. आर्य जसजसे पूर्वेला आणि दक्षि- 
पेला सरकत गेले, तसतसा त्यांना धान्य व भाजीपाला विपुल 
प्रमाणांत मिळूं लागला. त्यामुळे मांसाशनाची तेवढीशी गरज 
उरली नाही. _ मांसभक्षण न करण्याच्या कारणांबद्दल मतभेद 
सं शकतील; पण भारतांतील बहुसंख्य लोकांनी त्यांचे पूर्वज 
दीर्बकालपर्यंत मांसभक्षण करीत असतांहि अहिसा धर्माला 
प्राधान्य देऊन मांसाचा स्वेच्छेने त्याग केला, ही गोष्ट मात्र 
मानती इतिहासांत अभूतपूर्व अशीच आहे. 
अहिसेचें हें तत्त्व जेनांनी पराकोटीला नेऊन पोचविले. 
जैनांच्या पंचमहाव्रतांत अहिसा हें आद्य व्रत आहे. प्रत्येक 
श्रमणाने विचार, आचार व उच्चार करतांना कोणत्याहि 
प्राण्याला पीडा होणार नाही अशी दक्षता घ्यावी, पाणवठ्या- 
वर उभे राहूं नये, प्राण्यांनी गजबजलेल्या स्थळीं वास करू 
नये, प्राणी असलेल्या जागीं मलमूत्रादि विसाजित करू नये 
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ह 
भहिसा 


इ. दंडक जेन धर्मज्ञास्त्राने घालून दिलेले आहेत. कळत 
नकळत त्यांचा भंग झाल्यास अनेक प्रकारचीं प्रायतिचित्तेहि 
सांगितली आहेत. 

अहिसा पुर्णपणे पाळली जावी म्हणून जेनांतील स्थानक- 
वासी पंथाचे यति प्रवास करतांना वाट झाडण्यासाठी आपल्या 
वरोवर नेहमी सुतांचा कुंचा वाळगतात. जीवजंतू तोंडांत 
जाऊन त्यांची हत्या होऊ नये म्हणून तोंडावर फडक्ष्याची 
पट्टी बांधतात. अंगावरचे कपडे झाडले असतां त्यांवरचे जीव 
मरतील, म्हणून कपडेहि झाडीत नाहीत. ढंढघे जेन तर थंड 
पाण्यांतळे जीवजंतू मरतील म्हणून थंड पाणी न पितां भाताची 
पेज अथवा भाजीचे पाणी पिऊन राहतात. स्नान करणें, दांत 
घासणे, इ. देहगद्धीचीं कमेहि केवळ याच कारणासाठी 
जेन यतींनी निषिद्ध मानलीं आहेत. 

वौद्धांनीहि अहिसातत्त्वाला मान्यता दिली असली, तरी 
त्याच्या पालनाला कांही अपवाद केले आहेत. त्या धर्मात 
अहिसा ही मानवधर्माला अनुसरून योजिली आहे. अष्टांगिक 
मार्गात अहिसा ही योग्य आकांक्षांच्या यादींत एकदा व सद्दर्त- 
नांच्या यादींत दुसऱ्यांदा आलेली आढळते. बौद्धांनी आपल्या 
पंचश्ीलांत अहिसेला पहिलें स्थान दिलें आहे. अक्नोकाने 
आपल्या शिलालेखांतल्या आज्ञांमध्ये तीन वेळां अहिसा नमद 
केली आहे. कोणत्याहि जीवाची हिसा केली जाऊं नये, असें 
अशोकाला वाटत होतें. अतिथिसत्कारासारख्या प्रसंगीं वेल व 
वकरीं मारून त्यांच्या मांसाने अतिथीला संतुष्ट करण्याचा 
प्रघात त्या काळीं होता. अश्योकाने त्या कृत्याला वंदी करून 
आपल्या पाकझाळेंत रोज जिजविल्या जाणार्‍या प्राण्यांचे जीव 
वांचविले. अहिसिच्या बाबतींत वृद्ध मात्र अतिरेकी नव्हता. 
भिक्षूने जी भिक्षा मिळेल तिचा स्वीकार करावा असा त्याचा 
शिष्यांना आदेश होता. त्यावरून कोणी मांसभिक्षा दिली, 
तर तिचाहि रवीकार करावा, असा त्या संप्रदायांत प्रचार 
सुरू झाला. देवदत्ताला ही गोष्ट न आवडन त्याने बद्धाचा 
निर्णय मागितला. वृद्धाने केवळ शाकाहाराचें तत्त्व नाकारून 
म्हटले, को मांसाशनाने मनुष्य भ्रष्ट होत नसून तो दुष्कृ- 
त्यांनी बिघडतो, भ्रष्ट होतो ( विनय २.११७; ३.२५३ ). चंड 
नांवाच्या लोहाराच्या घरीं वृद्धाने भिक्षा म्हणून दिलेलें डक- 
राचें मांस सेवन केलें होतें. यावरून अहिसेच्या बाबतींत जेन 
व बौद्ध यांच्या विचारांत किती फरक आहे, तें कळून येईल. 

भागवत धर्माने अहिसामंत्राचा प्रचार करून हिसाप्रधान 
यज्ञाला विरोध दर्शविला. महाभारतांतल्या नारायणीयोपा- 
ख्यानांत उपरिचर राजाचें आख्यान दिलेलें आहे ( शांति. 
३३६). तो राजा भागवतधर्माचा अनयायी होता. त्याने अश्‍व- 


आहिसा 


मेध यज्ञ केला; पण त्यांत पशुहिसा न करतां यवांच्या आहुती 
देऊन कम पुण केलें. भगवान्‌ नारायणाने वेष्णवधर्माचे सिद्धान्त 
सांगत असतां ब्रह्मादि देवांना असा आदेश दिला आहे, की- 
यत्र वेदाइच यज्ञाइ५च तप: सत्यं दमस्तथा । 
आअहिसाधमंसंयुक्‍ता: प्रचरेयु: सुरोत्तमा: ॥ 
स वो देशः सेवितव्यो मा वो$धर्म: पदा स्पृज्षेत्‌ ।। 
(शांति. ३४०.८९) 
अर्थ - (ब्रह्मादि देव हो,) ज्या देशांत बेद, यज्ञ, तप, 
सत्य, दम हीं अहिसाधर्माने युक्‍त असतोल, त्या देशांत तुम्ही 
राहावें. अधर्म तुम्हांला पदस्पर्श न करो. | वला 
पश्युयागाच्या विषयांत मीमांसक व सांख्य यांचीं मतें 
भिन्न आहेत. मीमांसक म्हणतात, की पश्ुयाग श्रृतिसंमत 
असल्यामुळे कतेव्य आहे. त्यांत यजमानाला अदृष्ट फलाची 
सद्य:प्राप्ति होते व यज्ञांत मृत्यु आल्याने पशुहि पशुभाव सोडून 
मनुष्यभावाची प्राप्ति न होतांहि देवत्व प्राप्त करून घेतो. 
यज्ञीय हिसा ही हिसाच नव्हे; अतएव यथपाव"चं पशू. यया 
दोहोंच्याहि दृष्टीने पशूयाग उपादेय आहे. पण सांख्यमताप्रमाणे 
पश्युयाग ही हिसाच आहे. पश्ुवधाच्या प्रसंगीं त्या पशूला 
प्राणवियोगाच्या असह्य वेदना भोगाव्या लागतात आणि 
पश्ूला दिलेल्या या क्‍्लेशाने यजमानाच्या समग्र पुण्यांत थोडी 
तरी घट आल्यावांचून राहत नाही. व्यासभाष्यांत याला 
आवापगमन असें म्हटलें आहे (२.१३). 
वेदविहित यज्ञांत पशुहिसा होत असे, ही गोष्ट निविवाद 
आहे. जेनांनी, विशेषत: वौद्धांनी पशुहिसेविरुद्ध मोहीम सुरू 
करून सावंजनिक लोकमत पशुहिसेच्या विरुद्ध बनविले, हेंहि 
खरें आहे. पण असें असलें तरी वैदिक धर्माचे 
ब्राह्मण व क्षत्रिय हे मात्र पश्याग सोडायला तयार नव्हते. 
महाभारतकालापर्यंत हिसाप्रधान असे मोठमोठे यज्ञ होतच 
राहिले होते. इतकेंच काय; पण महाभारतकाळानंतर जेव्हा 
जेव्हा बौद्ध-जेनांचा पाडाव करून आयंधर्म विजयी झाला, 
तेव्हा तेव्हा त्या पराक्रमी क्षत्रिय राजांनी अश्वमेध यज्ञ मुहाम 
केले. अग्निमित्र व चंद्रगुप्त या राजांनी, तसेंच भारक्षिव 
नृपतींनी अनेक अदवमेध केल्याचें इतिहासांत नमूद आहे. 
तथापि' वेष्णव धम जसजसा प्रभावी होऊं लागला, तसतसा 
एकंदर जनतेंत हिसाप्रयुक्‍त यज्ञाविषयीं तिटकाराच उत्पन्न 
झाला. या दोन्ही प्रवृत्तींचा परिचय महाभारतांतच मिळतो. 
वनपर्वातीळ धमंव्याधाच्या आख्यानांत हसा व मांसान्न 
याचे समर्थन केलेलें आहे. (अ. २०८); तर शांतिपर्वातल्या 
तुलाधार-जाजलिसंवादांत हिसा व मांसान्न यांची निदा 
केलेली आहे ( अ. २ ६४-६५ ). तिथे म्हटलें आहे- 


कट्टे अनुयायी 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


अव्यवस्थितमर्यादेविमदेर्नास्तिकंनरे: । 
संशयात्मभिरव्यक्‍तेहिसा समनुर्वाणता ।॥ 
अर्थ - ज्यांची मर्यादा चळली आहे अशा, विमूढ, नास्तिक 
संशयात्म व यज्ञद्वारेंच स्वतःची प्रसिद्धि करणाऱ्या लोकांनीच 
हिसेचा पुरस्कार केला आहे. 
याच अध्यायांत पुढे सांगितलें आहे, कौ श्रीविष्णूचें यजन 
करायचे तें (पश्ञुहिसा सोडून) पायस, फुलें व यज्ञीय वृक्षांच्या 
समिधा यांनी करावें. कर्णपर्वांत श्रीकृष्णानेहि अहिसा हाच 
परम धर्म असल्याचें सांगितलें आहे -- 
प्राणिनामवधस्तात सर्वज्यायान्मतो मम । 
अनृतं वा वदेद्वाचं न च हिस्यात्कथं च न ।॥। 
(६९.२२) 
अर्थ - (अर्जूना) प्राण्यांची हिसा न करणें ही गोष्ट मला 
सर्वात महत्त्वाची वाटते. एक वेळ खोटें बोलावें; पण ह्सा 
(मात्र) करू नये. 
गीतेंतल्या ज्ञानलक्षणांत अहिसेचा समावेश आहे व तें 


तें 
एक शारीर तप असल्याचेंहि सांगितलें आहे ( 


श्रीकृष्णाच्या काळीं यज्ञयागांचें पुर्ण प्राबल्य होतें. म्हणून त्याने 
यज्ञीय हिसा वर्ज्य 


ँ. रद्ध लोकमत हळूहळू वाढूं 
हाते. गवालंभ तर *्णभक्तीमुळेच भारतीयांनी बंद 


तीय धर्मशास्त्रकारांनी अहिसेंत 
हिसेंतहि परिहार्य-अपरिहार्य असा विवेक त्यांनी केला आहे. 
वनपर्वातल्या ब्राह्मण-व्याधसंवादांत धर्मव्याध अहिसेचें श्रेष्ठत्व 
प्रतिपादुनहि तिच्यांतला विवेक सांगतो -- 
दैक्षात, फळांत व पाण्यांत 
तांना पायांखाळचे जीव मरतात. 
अनेक जीवांची हत्या होते. 
के न हिसस्ति जोवा 


है पुष्कळ जीव असतात. चाल- 
तसेच बसतांना, निजतांना 


(म. भा. वन. 


त २०८.३३-३४ 
झोकांत जीर्वाहिसा कोण करीत 
केल्या अंतीं (असें 


असें दिसते, की या 


खंड पहिला 


जगांत) अहिंसक कोणीच नाही. हे ह्विजश्रेष्ठा, अहिंसेच्या 
ठिकाणीं रत असलेले यती(हि) हिसा करतातच. (एवंच 
हिसा ही अपरिहार्य आहे.) प्रयत्नाने ती (फार तर) कमी 
होईल. 

म. गांधी हे चाळू शतकांत सत्याग्रह नांवाचें एक अभिनव 
तत्त्व घेऊन राजकारणांत उतरले आणि त्याचें अधिष्ठान 
म्हणून त्यांनी अहिसेला प्राधान्य दिलें. सत्तेची संघटना व 
विस्तार करण्यासाठी विविध प्रकारचीं हिसात्मक दमनसामथ्यें 
वापरणे, हें राज्यशास्त्रांत सूक्त व प्रशस्त मानलें जातें. पण 
म. गांधींनी याच मूलभूत मुद्यावर आघात करून भौतिक 
दमनदाक्‍तींना हतप्रभ करणाऱ्या अहिंसात्मक आत्मशक्‍तीला 
आवाहन केलें. जगांतील मानवी प्रगति अहिसेच्या दिशेनेच 
होत आहे, अश्या विश्‍वासाने ते लिहितात -- 

* इतिहास जेथपासून ज्ञात आहे, तेथपासून थेट आजपर्यंतच्या 
कालाकडे आपण नजर टाकली, तर आपणांला असें आढळून 
येईल, को मानवाची हळूहळू अहिसेकडे प्रगति होत आहे. 
आपले प्राचीन पुर्वज नरमांसभक्षक होते. नंतर असा काळ 
आला, की त्यांना नरमांसभक्षणाचा वीट येऊन ते शिकारीवर 
राहुं लागले. त्यानंतरच्या अवस्थेंत मानवाला आपल्या भटक्या 
जीवनाची शरम वाटूं लागली. म्हणून त्याने शेतीकडे लक्ष दिलें 
व आपल्या अन्नासाठी तो भूमातेवर विसंबून राहृं लागला. 
अशा तर्‍हेने भटकें जीवन सोडून मानव खेडीं व शहरें यांवर 
आधारलेल्या सुसंस्कृत स्थिर जीवनांत स्थायिक झाला. एका 
कुटुंबाचा घटक होता त्या ऐवजीं तो एका जमातीचा व राष्ट्राचा 
घटक बनला. प्रगमनशील अहिसेचे व हिसा अस्तंगत होत 
असल्याचे हे सगळे दाखले आहेत. जर खरा प्रकार याच्या 
उलट असता, तर ज्याप्रमाणे अनेक कनिष्ठ प्रकारच्या 
प्राण्यांच्या जाती नष्ट होऊन गेल्या, त्याप्रमाणेच मानवजातहि 
आज नाहीशी झाली असती ( हरिजन ११-८-४० भाषांतर- 
दिवाकर ). 

आचार्य विनोबा हे अहिसेचे प्रमुख भाष्यकार आहेत. ते 
म्हणतात --- 

“ आम्ही अहिसेचा अर्थ हिसा न करणें एवढाच समजतों. 
परंतु त्याचा इतकाच निगेटिव्ह (अभावात्मक) अर्थ नाही. 
त्याचे तीन अथे आहेत--पहिला आहे निर्भयता, दुसरा आहे 
प्रेम आणि सहकार करणें (म. गांधींनीहि अहिसेचा प्रेम 
असाच अर्थ केला आहे). तिसरा अर्थे आहे रचनात्मक कार्या- 
वर विश्‍वास ठेवणें........ह्सिवर विश्‍वास ठेवणारे नेहमी 
भयभीत असतात. ते शरीरालाच आत्मा समजतात. शरीराला 
कोणीं मारले, तर ते मारणाराला लवकरच शरण जातात. 


३४९ 


अहोर 


आपल्याला जर आहिसा वाढविण्याची इच्छा असेल तर आम्ही 
कुणाला भिणार नाही व भिवविणारहि नाही. *'न भिणें व न 
भिवविणें ' हें ब्रत घ्यावें लागेल.” 

अहिसेचा तात्त्विक अर्थ सांगताना ते म्हणतात-अहिसा ही 
आत्म्याची शक्ति आहे. आत्मा मरत नाही ही त्याची शक्ति 
आहे. हिसा ही देहाची शक्ति आहे. पण देह मारला जाऊं 
शकतो. आत्म्याची शक्ति ही देहाहून फार मोठी आहे हें 
सवंमान्य आहे. पण आपण देहूवृद्धींत गुंतून पडतों... ...देहाचें 
आवरण सोडून देहाच्या पलीकडे, जी वस्तु आहे तिच्या- 
कडे दृष्टि ठेवली तर आपला सारा व्यवहार बोलण्याचाल- 
ण्याची व विचार करण्याची सारी पद्धतच बदलून जाईल. 
सारें जग एका वेगळ्याच रंगाने रंगले, नटलेले दिसेल. असें 
झालें तर अश्या मनुष्याच्या सहवासांत जो जो येईल त्याच्या- 
वर हा रंग चढेल......अहिसा ही हृदयपरिवतंनाच्या द्वाराच 
परिणाम घडवून आणते, बाह्य परिवतंनाच्या द्वारा नव्हे. 
[म. भा. उ.; भा. सं., ध. र., भूदानगंगा; हि. ध.; म. ज्ञा. को.) 


त्र एक ब्रत. अवधि एक वष. एक वर्ष मांसाशन 
आहसा त्रत णें क तीं कवन गुम 

नुक न करणे व ब्रताच्या अंतीं गाय व सुवर्णह्रिण 
दान देणें असा याचा विधि आहे. ] हे. ज्ञ: ] 


अहीन याग सोमयागाचे प्रकार. यांचा प्रारंभ पौणिमेस 

करतात. एकापेक्षा अधिक दिवस या यागांत 
सोमसवन होतें. यांची समाप्ति अतिरात्राने होते. दीक्षा व 
उपसद यांचे दिवस धरून ते महिन्यापेक्षा अधिक होता कामा 
नयेत, असा नियम आहे. त्रिरात्र, पंचरात्र, षडह, असे यांचे 
गट आहेत. अश्वमेध, व द्वादश्ाह हे अहीन यागांतले प्रमुख 


होत. द्वादशाह हें सत्रहि आहे. पाहा-अतिरात्र, अश्वमेध, 
द्वादशाह. [हि. ध. ] 


अही (१) गवळ्यांची व झेतकऱ्यांची मोठी जात. हे 
र बिहार, ओरिसा, उत्तर प्रदेश, पं 

प ) पंजाब, सौराष्ट्र व 
खानदेश या भागांत पसरलेले आहेत. अहीर हा मळांत संस्कृत 
आभीर याचा अपभ्रंश आहे. गुजर आणि अहीर यांचीं नांवें 
एकत्र घेतलीं जातात. आजहि हे लोक गुजरांप्रमाणेच गरें 
पाळतात. दोन्ही जमाती मुळांत एकाच वंशाच्या आहेत. त्यांचें 
मूलस्थानहि एकच असावें असें म्हणतात. हे लोक मध्य 
आहशियांतून , प्रथम सिंधूच्या खोऱ्यांत उतरले. हे सिथियन 
वंश्याचे असावे अशी आजवरची समजूत होती; पण अधिक 
संशोधनाच्या अंतीं ते आ्यच असले पाहिजेत, असें आता मानलें 


अहोर 


जातें. सनपूर्वे पहिल्या अथवा दुसऱ्या शतकांत यांचें भारतांत 
आगमन झालें असावें. मात्र ते गुजरांच्या वरोबर झाळे' असें 
वाटत नाही. आणि आले असल्यास ते एकाच ठिकाणीं कुठे 
स्थायिक झाले नाहीत. जाट, गुजर व अहीर यांचा "परस्पर 
रोटीव्य़वहार चालतो, त्यावरून त्यांचा सामाजिक द्जा समान 
मानला जांतो. जाट हे उंट पाळणारे, गुजर डोंगरांत गुरे 
चारणारे, तर अहीर हे समुद्रसपाटीचे गवळी आहेत. अर्थात्‌ 
हा मुळांतला भेद आज राहिलेला नाही. हल्ली सगळेच 
युतकॉरी बनले आहेत. आअहोरांची मथुरावंशी नांवाची एक 
पोटजात आहे. हे देहाने उंच, रंगाने गव्हाळी व्‌ चेहऱ्याने 
कोवळे व रेखीव दिसतात. मगधांतले चा अहीर काळे, मोठ्या 
हातापायांचे व ओवडधोवड चेहर्‍याचे दिसतात. रसेल व 
हिरालाल यांच्या मतें अहीरांत जातिसंकरहि झाला असून 
अन्य जातींच्या मिश्र- “. र 
णाने कांही पोटजाती 
निर्माण झाल्या 
आहेत. उत्तर भारतां- 
तील कित्येक अही- 
रांनी इस्लाम धर्म 
स्वीकारला असून 
त्यांना घोसी किवा | 3 
गड्डी असें म्हणतात. ४ 230506 
अहीरांना बंगालमध्ये टे ब 
गोआला व मध्य ऊळ 
प्रांतांत गवळी किवा 
ग्वाला असें म्हणतात. 
रावत, कह्र व महा- 
कुल अशींहि यांना प्रदेशपरत्वे नांवें आहेत. अहीरांच्या सुतार, 
सोनार, लोहार अ्या आणखीहि पोटजाती बनल्या आहेत. 
अहीरांची रावत हो पोटजात मृख्यत्वें छत्तीसगडामध्ये 
राहते. हे लोक कवने रचण्यांत पटाईत असुन छत्तीसगडांतील 
लोकसाहित्यांत त्यांच्या कवनांनी महत्त्वाची भर घातली 
आहे. 'अहीर ददरिया! हा त्यांचा काव्यप्रकार दोह्यासारखा 
असून ती कविता दोन अथवा चार ओळींची असते. बहुतेक 
रचना शूंगारिक असते. 
हे मुख्यत्वे कृष्णभक्‍त असले, तरी र 
निरनिराळे देव केले आहेत. नर्मदेच्या खोऱ्यांत 
हे भिलाट देवीची उपासना करतात. ते गायीला पुज्य मानतात. 
त्याशिवाय तुळसीश्याम, देवी, हव्वेस असे आणखीहि त्यांचे 


स्थानिक देव आहेत. हरिदासबाबा हा अहीरांचा पुज्य साधु आहे. 


अहीर-राजस्थान 


थानपरत्वें त्यांनी 


२५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


एका आडनांवांत लग्नें करीत नाहीत. प्रत्येक वर्षीं एका 
ठराविक दिवशीं लग्ने लावतात. विधवेला धाकट्या दिरालीं 
लग्न करतां येतें. यांना मद्य-मांस चालतें. पाहा-आभीर 
[ एन्सा. रि. ए., रज:कगण; सु. वि. को. ] 

(२ ) एक मात्रिक समच्छंद. ' प्राकृत पेंगळम्‌ '( १.१७७) 
मध्ये अकरा मात्रांचा समच्छंद व अंतिम “ ज' गणाचा प्रयोग, 
असें याचें लक्षण सांगितलें आहू. याचा प्रयोग केशव व सूदन 
या हिदी कवींनी केला आहे. उदाह्रण-- 
सुरभित मंद बयार, सरसे सुमन सुडार । 
गूज रहे मधुकार, धन्य बसन्त बहार । 


[हि. सा. को. | 


अहर मऊ्ट १ रतृष्ट्री धर्मातला सर्वशक्तिमान्‌ व सर्वश्रेष्ठ 
डर सज किंवा परमेश्‍वर. अहुर हें यांतळें विज्षपण 
असून मज्द हें विश्षेष्य आहे. संस्कृत असुर या इाव्दाचा जो 
अर्थ, तोच अहुरचा आहे. अहुर म्हणजे प्राणवान्‌, वीर्यवान्‌. 
हें विश्षेषण केवळ मज्दालाच लावलेलें नसून मिथ्र आणि 
अपांनपात्‌ यांनाहि योजलेले आढळतें ( यस्न २.५ : १०५; 
६२.१२ ). तथापि अहुर ही पदवी विशेषत्वाने मज्दाचीच 
समजण्यांत येते. अहुर मज्द म्हणजे सं 
राजवाडे म्हणतात. असुरमेधस्‌ असाहि 


वदांत हा 
सुरप्रचेता: असें म्हटलें 
मज्द सं 
अहुर मज्द हाच त्याचा श्रेष्ठ 


त्याला पुर्ण, उत्कृष्ट, शुद्धव प्र 
आहे. हा सर्वांचे हित सा 


प्रदाय पुर्णावस्थेस पोचला व 
देव ठरला. पहूलवी ग्रंथांतून 
कृतीची प्रकात, असें म्ह्ट्लें 
धणारा, उपकारी व दयाळू आहे 
तो प्रकाश व बुद्धि 


यांचे अधिष्ठान 

ट्ट प हर्मन हा 

य्य त्याच्या विरोधी अशी 

क देवता आहे. त्यामुळे 

अहुर मज्द त्या दोघांची स्थानेंहि 

| | भिन्न आहेत. अहुर 

नद लत हा अखंड प्रकाश्यांत, तर अह्रिमन्‌ हा अंधतमांत वास्तव्य 

करतो. 

अहुर त्याची आणखी सहा रूपे मानलेलीं आहेत. झरतुष्ट्राने 

या सहा रूपांचे प्रत्येका र्‍ 


सांरि कात एक याप्रमाणे ख्य गण 
गतले आहेत--- अह पुष्य पूत 


) अषऱसत्रःत-जगाची नियामक दक्‍ति. 
) वोहुमनह-प्रेम व पावित्र्य. 
) स्पेन्त आमे ति-सद्वृद्धि, धार्मिक निष्ठा. 
) क्षथ्र वेयं-प्रभृत्व. 
) होवंतात-संपुूर्णता. व 
) अमेरेतात-अमरत्व. 

झरतुष्ट्राने या सहा गुणांनी युक्‍त अश्या अहुरमज्दाची 
आराधना करण्याचा लोकांना उपदेश केला आहे. अहुर 
मज्दाच्या सहा गुणांची ही कल्पना पाड्गुण्यविग्रह्‌ विष्णूच्या 
कल्पनेशीं मिळती-जुळती आहे. नंतरच्या काळांत या गुणांचे 
दैवतीकरण झालें व त्या सहा देवतांना मिळून अमेशा स्पेन्त 
असें नांव मिळालें. [वि. ध. द. ] 


जि कांही संदेह्वादी दार्शनिक विदवांत कार्य- 
अहठुवाढ कारणनियम किवा हेतुवाद आहे, असें मानीत 
नाहीत. इस्लामिक दार्शनिकामध्ये अश-अरी या दाशंनिकाने 
कार्यकारणनियम म्हणजे ईश्‍वराच्या सवंशक्तिमत्त्वाला बाधा 
आहे, असें मानलें. तो म्हणतो, की कोणतीहि वस्तु उत्पन्न 
होण्यासाठी कोणतेंहि कारण उपस्थित असावें लागत नाही. 
अल्लाह प्रत्येक वस्तु प्रत्येक वेळीं खास नवी अश्यी असतांतून 
सद्रूपांत आणतो असें त्याचें मत आहे. कांहो प्राचीन 
दार्शंनिकहि अहेतुवाद मांडणारे आहेत, असे धर्मकोर्ति हा बौद्धा- 
चार्य सांगतो. त्यांच्या मतें कांट्यांमध्ये तीक्षणता असण्याला 
जसें कांही कारण नाही, त्याचप्रमाणे हें सारें जग निर्माण 
व्हायलाहि कांही कारण लागत नाही. जग हें अहेतुक आहे. 
[द. दि. ] 


अडरे (१) द्राविड वंशाची एक जमात. ही पंजाब व 
हारया उत्तर प्रदेश यांत आढळते. हे लोक मुख्यत्वे 
शिकारी असून चोरीमारीबद्दलहि प्रसिद्ध आहेत. पंजाबांतले 
अहेरिया कांही शीख व कांही मुसलमान बनले आहेत. उरलेले 
सर्व हिंदू असले तरी ते हिंदुधर्माच्या संपर्कात न आल्यामुळे 
वन्यधर्मीच राहिले आहेत. 

हे लोक पिकाच्या कापणीसाठी टोळ्या करून फिरतात. 
चेहर्‍या-मोहर्‍याने बाबरियांसारखे दिसतात. हे निसगंपूजक 
असून भृताखेतांचीहि पूजा करतात. जे हिंदुसंपर्कात आले, ते 
देवीची पुजा करतात. अहेरिया याच नांवाची त्यांची देवी 
आहे. मात्र त्यांचा मुख्य देव मेखासुर ( मेष -- असुर ) हा 
आहे. गुगा अथवा जहीर पीर याची ते मुसलमानांच्या माफत 
पूजा करतात. मिरान साहेब हा मुस्लिम अवल्याहि त्यांना 


ष्र 


अहेरी 


पुज्य वाटतो. जखिया हा त्यांच्यांतला देवत्वाप्रत पोचलेला 
एक जाडूवाला आहे. त्याला ते भजतात, डुकराचा बळि देतात 
व भूतबाधा होऊं नये म्हणून त्या बळीचें रक्‍त मुलाबाळांच्या 
कृपाळीं लावतात. बराई व चामर हों त्यांचीं ग्रामदेवतें होत. 
चामराला गव्हाचा रोट व प्रसंगविशेषीं बकऱ्याचा वळि 
देतात. बळीर्चे मांस लगेच देवासमोरच भक्षण करतात. देव- 
तांना वलि द्यायचा तो विबिष्ट कुलांतल्याच माणसाने द्यावा 
लागतो. कांही विधींत प्रभूची हत्या न करतां त्याच्या कानां- 
तून रक्‍त काढून त्याला सोडून देतात. 

प्रेताला अग्नि दिल्यावर घरीं जातांना चितेवर दगड टाक- 
तात. मृताच्या भुताने आपल्या मागून येऊं नये, हा त्यांतला 
उद्देश असतो. आणखी एक आडइचर्याची गोष्ट अशी, कौ र 
लोक रामायणकर्त्या वाल्मीकोळा आपला आद्य गुरु मानतात. 
[ पॉप्यु० रिली० अँड फोक लोअर ऑफ्‌ नादेर्न इंड्या; 
ट्राइव्स्‌ अंड कास्टस ऑफ दि नाथे वेस्टर्न प्राव्हिन्सेस्‌ अंड 
औओध-क्रूक ] | 

(२) राजस्थानांतला एक शिकारीचा सण. हा फाल्गुन 
महिन्यांत येतो. या दिवशीं राजपूत लोक रानडुकराच्या 
शिकारीसाठी निघतात. ही श्षिकार चुरशीची असते. कारण 
प्रत्येक जिकाऱयाळा आपण शिकार साधावी अशी महत्त्वा- 
कांक्षा असते. शिकारी लोक घोड्यावर बसून रानड॒कराचा 
पाठलाग करतात. भाला व तलवार हीं आयुधे त्यांच्या- 
जवळ असतात. उदेपुर संस्थानांत या शिकारीचे महत्त्व 
फार असे. राजज्योतिषी ज्िकारीचा मूहुत॑ काढून देत असे. 
आदल्या दिवशीं उदेपूरचा राणा आपल्या नोकरांना हिरवा 
पोषाख देत असे. या शिकारींतली घोडदौड वेफाम असे. त्यांत 
घोडेस्वाराला अपघात होण्याचीहि शक्‍यता असे. राणा 
चुंडावत याचा या शिकारींत पाय मोडला होता व त्याच्या 
मुलाच्या दंडाला भाल्याची जखम झाली होती. या शिकारींत 
राणा व त्याचा लवाजमा यांचें जेवण रानांत होत असे. 
शिकारींत ठार केलेल्या ड्‌कराचें मांस रानांतच शिजवायचें 
असा संकेत आहे. राजपुत लोक रानड्‌कराला गौरीचा शत्रू 


समजतात. त्यामुळे ही शिकार धाःमक स्वरूपाची समजली 
जाते. 


अहेरी (१) भारतीय धर्मसाधनेंत विषयासक्त मनाला 

मृगाची उपमा दिली जाते व त्याला मारण्यासाठी 
पारध्य़ाची आवश्यकता मानली जाते. हा पारधी म्हणजे 
निग्रही साधक होय. त्यालाच हिंदी संतांनी अहेरी म्हटलें आहे. 
हा अहेरी गुरुवचनरूपी बाणाने त्या मृगाचें विधान करतो. 


अहेरी 


“गुरुवाक्‌ पृँछिय़ा विध निअमण वाण ' (चर्यापद २८). 
हि. सा. को. ] की 

र (२) पंजाबांतील एक जमात. हिला थोरी असेंहि म्हण- 

तात. हिचा अहेरिया या जमातीशीं संबंध असण्याची शक्‍य़ता 

आहे. हे लोक भटक्ये असून प्रसंगविशेषीं वाटमारीहि कर- 
ष्ट च नविणें 

तात. सर्वे प्रकारचीं जनावरें मारून खातात. पत्रावळी व 

हाहि एक यांचा धंदा आहे. 


>0 ,_:. कातिक वद्य ८ मीला उत्तर प्रदेशांत हें नांव 
अहाइ आठ आहे. हें पुत्रवती स्त्रीचें व्रत असतें. त्या दिवशी 
उपवास करून सायंकाळीं भितीवर आठ कोठे असलेला एक 
देवीचा कणा रेखतात. त्याच्या खाली एक साळ व तिचें पिल्लं 
काढतात. भितीच्या मुळांत कलशस्थापना करतात. मग त्या 
सर्वांची पुजा करून दूधभाताचा नेवेद्य दाखवितात. नंतर 
पुढील कथा ऐकतात - र 

एका स्त्रीला आपल्या घराची भित सारवायची होती. म्हणून 
ती माती आणायला गेली. जिथे ती खणत होती, तिथे खाली 
साळीचें बिळ होतें. तिची कुदळ नकळत त्या बिळांतल्या 
साळीच्या पिलावर पडली आणि तें मेलें. त्या पापाने तिचीं 
सातहि मुलें एका वर्षात मरून गेलीं. बाई दुःखी झाली. तिने 
घडली गोष्ट गांवांतल्या वृद्ध स्त्रियांना सांगितली. त्यांनी 
देवीची प्रजा करण्याचा तिळा उपदेश दिला. बाईने अहोई 
आठेंच्या दिवशीं देवीचें ब्रत केळे आणि तिला पुनरच सात 
मुलगे झाले. 


ह शरिराचा केवळ खालचा भागच खाज- 
ञ डयग 

हा कणड्यग विणारा व वरचा भाग कधीहि न खाज- 
विणारा एक प्राचीन पंथ. [ स्क्‌. से. जे. लि. ] 


3: (१७ वें शतक) संगीतपारिजात नांवाच्या 
अहाबल सुप्रसिद्ध संस्कृत ग्रंथाचा कर्ता. हा द. भारतांतील 
द्रविड ब्राह्मण होता. याच्या बापाचें नांव श्रीकृष्ण पंडित. 
बापाजवळच याने संगीतशास्त्र अभ्यासिलें. पुढे धनवड संस्था- 
नाच्या आश्रयाला राहून हिंदुस्थानी संगीताचा अभ्यास केला. 
याच्या ग्रंथांत श्रुति व स्वर हे भिन्न नसून एकच आहेत, असें 
प्रतिपादिळें आहे. षड्ज ग्रामांतील पहिल्या चार स्वरांच्या 
दिढीने पुढील चार स्वर ध्वनिदृष्ट्या उच्च आहेत, असें याने 
सांगितलें आहे. याने सात शुद्ध व पांच विकृत अश्या बारा 
स्वरांचीं स्थानें तारेच्या लांबीने कायम करून ठेवलीं आहेत. 
विशिष्ट स्वराचा ध्वनि निघण्यास विशिष्ट लांबीची तार 


करर 


भारतीय संस्कृति कोश 


हवी, हें याने शोधून ठरविलें. सुधारलेल्या शास्त्रीय साधनांचा 
अभाव असतां हें काम याने केलें, म्हणून याचें महत्त्व 
मानतात. याचा संगीतपारिजात हा ग्रंथ सर्वमान्य ठरला 
आहे. [ म. च. को.; सु. वि. को.] 


गेलि- एक पवित्र क्षेत्र. हें आंध्र राज्याच्या कर्नूल 
अहाबल जिल्ह्यांत आहे. हें स्थान निर्जन व घनदाट 
अरण्यांत असल्यामुळे इथे देवस्थानाच्या नोकरवर्गाव्यति- 
रिक्‍त अन्य वस्ती नाही. प्राचीन काळीं हिरिण्यकशिपूची 
ही राजधानी होती. अल्हादाच्या रक्षणासाठी इथेच नृसिह 
अवतार प्रकट झाला व त्याने हिरण्यकशिपूचा वघ केला, असें 
सांगतात. याच्या आसपास प्रल्हादचरित्रांतलीं अनेक स्मारके 
दाखविलीं जातात. इथल्या पर्वताच्या शिखरावर एक मंदिर 
आहे. त्याला अहोबिल मंदिर म्हणतात. इथे छत्रीच्या आकाराचें 
एक विळ किंवा विवर आहे. इथल्या पर्वतमालेला गरुडाचल 
म्हणतात. कऱ्यपाच्या आदेश्यानुसार गरुडाने याच पर्वतावर 
तपश्‍चर्या केली, असें सांगतात. इथलें सर्वांत मोठें मंदिर 
म्हणजे प्रल्हादवरदमंदिर होय. हें मंदिर डोंगराच्या तराईत 
आहे. इथून दीड कोसावर एक छोटा तलाव आहे, त्याला 
भार्गवतीर्थ म्हणतात. इथे मंदारे नांवाची एक वेल आहे. क्षेत्रांत 
आल्यावर तिच्या पानावर भोजन करण्याची प्रथा आहे. हें 
नृसिह क्षेत्र असल्यामळे इथे नृसिहाचे ९ विग्रह (मति) आहेत- 


(१) ज्वाला (२ ) अहोबिल (३) मालोल (४) क्रोडाकार 
(५) कारंज (६ ) भागव (७) योगानंद (८) छत्रवट व 
(९) पवन. हें क्षेत्र रामानुज संप्रदायाच्या अष्टपीठांतलें 
मुख्य पीठ आहे. इथल्या आचार्याला शठकोपाचार्य म्हणतात. 
[द. द.; कल्याण-तीर्थांक ] 


च * पुर्योदयद्दयपरिच्छित्नत्रिशन्महु 
आहारात्र एका सूर्योदयापासून दुसर्‍या 
मुहूर्ताचा (महत - २ घटिका) 
(हलायुध). 


हैतात्मक: काल: !-- 


टे आणखी विभा 
त्यांचें कोष्टक असे __ ग केळे आहेत 
१ महत > १५ क्षिप्र 
$ एतहि > १८ इडानी 
शाखायन आरण्यकांत > ी 


खंड पहिला 


क्षण, कला, काष्ठा, निमेष (७. २०). पुरुषार्थचितामणींतलें 
कोष्टक असें -- 


२ निमेष च १ त्रुटि 

१० त्रुटि 3 १ प्राण 

६ प्राण -- १ विनाडिका 

६० विनाडिका 35 १ नाडिका (घटिका) 
६० नाडिका २_- १ अहोरात्र 


लघु अक्षराचा उच्चार करण्यास जो वेळ लागतो तो 
निमेष. 

मकर संक्रांतीनंतर सूर्य जसजसा उत्तरेकडे जातो, तसतसा 
दिवस मोठा होत जातो व त्या मानाने रात्र लाहान लहान 
होत जाते. सूर्य दक्षिणेकडे जाऊं लागला की याच्या उलट 
होतें. पाहा-दिवस, रात्र. [वे. इं.; पु. चि. ] 


ल. आ (१५ वें शतक) शेव संप्रदायाचा कवि. 
अळाकय दाशकर मदुरेचा राहणारा. याने स्कंद पुरा- 
णाच्या आधारावर सेतुपुराण नांवाचा एक ३४३८ वृत्तांचा 
ग्रंथ रचला आहे. [त. सा. सं. ] 


रि हिंदुकायद्यासारखाच द. भारतांतला एक 
अळय संतान कायदा. यांत वारसाहक्क मुलाकडे न 
जातां तो मलीकडे म्हणजेच मुलीच्या मुलाकडे जातो. 
पाहा-मरुमक्कतायम्‌. 


ळर प्राचीन काळापासून चालत आलेलें एक मनो- 
अक्षक्राडा विनोदनाचें साधन. अक्ष म्हणजे फासा. फाशांच्या 
आधाराने केली जाणारी क्रीडा ती अक्षक्रीडा होय. क्रग्वेदांत 
अक्षक्रीडेचें रोचक वणंन आहे. तिथे ५३ (त्रिपंचाश:) 
फाशांचा उल्लेख आहे (क्र. १०. ३४. ८). वैदिक कालांतले 
फासे बेह्ड्याच्या फळाचे असत. त्या काळांत या क्रीडेची इतर 
साधनसामग्री काय होती, त्याची निश्‍चित माहिती मिळत 
नाही. पाणिनीच्या काळीं हा खेळ अक्ष व शलाका यांच्या 
साहाय्याने चाले, हें ' अक्षशलाकासंख्या: परिणा ! (अष्टा. २. 
१. १०) या सूत्रावरून कळतें. तेत्तिरीय ब्राह्मणांत राज- 
सूयाच्या प्रसंगांत पांच फाशांचा उल्लेख आलेला आहे 
(१. ७. १०.५). या पांच फाशांचीं नांवें अनुक्रमें अक्षराज, 
कृत, त्रेता, द्वापर व कलि अशीं होतीं. या द्यूताला 
पंचिकाद्यूत असें म्हणत. फासा फेकण्याला ग्रह ( अथर्व. 
४. ३८. १) किवा ग्राम (क्र. ८. ८१. १) म्हणत. ज्या 
खळग्यांत फासे फेकीत त्याला देवन असें म्हणत (क्र. १०. 
भा. सं. को. २३ 


२५३ 


अक्षता 


४३. ५). पुरस्कार द्रव्याला लक्ष अशी संज्ञा होती (क. २. 
१२. ४). पाणिनीने त्यालाच ग्लह॒ असें म्हटलें आहे (अष्टा. 
२. ३. ७०). पांचहि फासे एकसारखे चित किंवा पट पडले 
तर त्याला कृत म्हणत. कृत डाव पडल्याने जीत होत असे. 
पांचांतला एक उलटा पडला तर त्या डावाला अक्षपरि, दोंन 
उलटे पडले तर द्विपरि, तीन उलटे पडले तर त्रिपरि व चार 
उलटे पडले तर चतुष्परि म्हणत. पालि ग्रंथांत कलि शब्दाने 
हार व कृत शब्दाने जीत सांगितली आहे (धम्मपद २५२ 1 
पाणिनीनेहि या दोन डावांचा उल्लेख केला आहे (अष्टा. ३. 
१. २१). यज्ञादि प्रसंगांत एक अनुष्ठान या रूपाने अक्षक्रीडा 
चाले. अग्न्याधान प्रसंगीं यजमानाला आपल्या पत्नीबरोबर 
फासे खेळावे लागत. राजसूय प्रसंगीं दिग्विजयाचें प्रतीक या 
रूपाने फासे खेळण्याची पद्धति होती. त्या वेळचे फांसे 
सोन्याचे असत (ते. सं. १.८. ४. १२; श. ब्रा. ५. ४. ४. ६). 
पाहा-द्यूतक्रीडा. [ प्रा. भा. म. ] 


अक्षत देणें ल्ग्न किवां मुंज या मंगलकार्याला उपस्थित 

राहण्यासाठी यजमानदंपती प्रथम घरच्या 
देवाला, मग गणपति, देवी व ग्रामदेवता यांना निमंत्रण देतात. 
त्या वेळीं कुंकुमवत्रिकेवर कुकुमाक्षता, विडा, नारळ व तिळांचा 
लाडू देवापुढे ठेवून आरंभिलेलें मंगलकार्य निविध्न सिद्धीस 
नेण्याविषयी देवाची प्राथना करतात. मग आप्तेष्टांस निमंत्रण 
देण्यासाठी जातात. त्या वेळोंहि कुकुमपत्रिकेवरोबर कुकुमाक्षता 
देण्याची चाल महाराष्ट्रांत आहे. या प्रकाराला अक्षत देणे, 
असें म्हणतात. पाहा - कुंकुमपत्रिका. 


गं पिजर किवा केशर टाकून रंगविलेल्या अक्षत 
क्ष्ता (अखंड) तांदुळांना अक्षता म्हणतात. अक्षतांचे 
अनेक उपयोग आपल्या धमंक्ृत्यांत सांगितले आहेत. अक्षता 
हें परजोपचारांतळें प्रतिनिधि द्रव्य आहे. म्हणजे देवपूजेत 
एखादा उपचार उपलब्ध नसेल, तर त्याऐवजी देवाला अक्षता 
वाहतात. महापुजेतील अंगपुजा, आवरणपुजा, इ. पुजा अक्षता 
वाहूनच करतात. पीठावर देवतेसाठी ठेवलेल्या सुपारीवर 
अक्षता वाहूनच त्या त्या देवतेचे आवाहन करतात. अक्षता हा 
पुजेंतळा एक गौण पण स्वतंत्र असा उपचारहि आहे. त्याचा 
मंत्र असा- 

अक्षतास्तण्डुला: शुभ्रा: कुडकुमेन विराजिता: । 

सया निवेदिता भक्त्या गृहाण परमेइवर ॥ 

अर्थ-कुंकुमाने रंगविलेले शुभ्र तांदूळ म्हणजेच अक्षता मीं 

तुला भक्तीने सर्मापल्या आहेत. हे परमेश्वरा, त्यांचें ग्रहूण कर. 


अक्षता 


लग्न-मुंजीच्या प्रसंगीं वधूवरांच्या व मुंजा मुलाच्या 
मस्तकावर अक्षता टाकतात. वधूवरांवर अक्षता टाकण्याची ही 
चाल पुरातन आहे. अक्षतेंतलें धान्य सुपीकपणाचें प्रतीक सम- 
जलें जात असे. वधूवरांचा विवाह संततीने सुफलित > व्हावा, 
हा उद्देश त्यांत आहे. याशिवाय धान्याच्या ठि भुता- 
खेतांचें निवारण करण्याची शक्ति असल्यामुळे वधुवरांना 
भृताखेतांची दृष्ट लागूं नये, म्हणूनहि त्यांच्यावर अक्षता टाक- 
तात. लग्नविधींत ' अक्षतारोपण ! हा एक स्वतंत्र विधिच आहे. 

या मंगलाक्षता तांदुळ, ज्वारी व अन्य कोणत्याहि धान्याच्या 
असूं शकतात. प्राचीन ग्रीसमध्येहि वधूवरांवर याच कारणासाठी 
पीठ व मिठाई उधळण्याची चाल होती. प्राचीन पशियन विवाह 
समारंभांतहि तांदुळांना महत्त्वाचें स्थान होतें. आजहि पारश्यांत 
लग्न व नवजोत या प्रसंगीं अक्षता टाकण्याची प्रथा आहे. 

ब्राह्मण आशीर्वादाचे मंत्र म्हणून यजमानाला मंत्राक्षता 
देतात. अक्षता या बल, समृद्धि व दीर्घायुष्य देणाऱया आहेत. 
[क. मॅ.; की. पॉ. ] 


र लग्नांत कंकणबंधन झाल्यावर हा विधि 
अक्षतारापण करतात. एका पात्रांत शुभ्र तांदूळ व दुसऱ्या 
पात्रांत दूध व तूप एकत्र करतात. वधूवरांना समोरासमोर 
बसवितात. वर प्रथम वधूच्या ओंजळींत त्या दुधाचा शिडकाव 
करतो. मग तांदुळ घालतो. नंतर पुन्हा दुधाचा शिडकाव 
करतो. वधूपिता याचप्रमाणे वराच्या ओंजळींत करतो. मग 
उभयतांच्या ओंजळींत सुवर्ण ठेवतो. वराची ओंजळ वधूच्या 
ओंजळीवर धरून ' कन्या तारयतु, पुण्यं वर्धताम्‌ ' इ. मंत्र 
म्हणतो. मग प्रथम वधू व नंतर वर एकमेकांच्या मस्तकांवर 
त्या ओंजळींतल्या अक्षता टाकतात. असें तीन वेळां करतात. 
नंतर वधू-वर आपल्या मृंडावळयांतलें एकेक फूल काढून त्या 
दुधांत भिजवितात व त्याने परस्परांच्या कपाळीं तिलक कर- 
तात. मग एकमेकांना पुष्पहार घालतात. आयुष्यवृद्धीसाठी हा 
विधि असतो. 

याला “ आर्द्राक्षतारोपण ' असेंहि नांव आहे. प्राचीन काळीं 
वधू-वरांचे नातलग त्यांच्या मस्तकावर आर्द्राक्षता टाकण्याचा 
समारंभ करीत, असें रघुवंशावरून कळतें. अज- 


इंदुमतीच्या 
लग्नांतल्या या विधीबद्दह कालिदास म्हणतो - 
तौ स्नातकेबंन्धुमता च राज्ञा 
पुरन्धथिभिइच क्रमश: प्रयुक्‍्तम्‌ । 
कन्याकुमारो कनकासनस्था- 
वाद्रक्षितारोपणमन्वभूताम्‌ ॥ 
(रघु. ७. २८) 


र्प्ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


अर्थ -सुवर्णाच्या आसनावर बसलेल्या त्या वधूवरांनी 
(अज-इंदुमती) गृहस्थ, नातलग, राजे व प्रौढ स्त्रिया यांनी 
एकामागून एक पुढे येऊन केलेलें आर्द्राक्षतारोपण अनुभविलें. 

हा वृद्धाचार असल्याचें कांही टोकाकार लिहितात. देशावर 
आजमितीस ही चाल दिसत नाही; पण कोकणांत व गोव्यांत 
आहे. 


अध्षपटरि पटल शब्दाचा अर्थ छत किंवा खोली असा 
श्षपटालक आहे. अक्ष शब्द, रुपये पैक्षांचा व्यवहार किवा 
आयव्यय दर्शवितो. प्राचीन काळीं गावांतल्या सरकारी आय- 
व्ययाचा हिशेब जिथे ठेवला जात असे, त्या जागेला अक्षपटल 


व तिथल्या अधिकार्‍याला अक्षपटलिक असें म्हणत. [ हृषं- 
चरित ] 


(इ. स. १५० चा सुमार ) न्यायसूत्रांचा कर्ता. हा 
अक्षपाद्‌ षोडशपदार्थवादी होता. चौथ्या शतकांतला न्याय- 
भाष्याचा कर्ता वात्स्यायन म्हणतो, की न्यायसूत्र हें अक्ष- 
पादाच्या पूर्वीच संगतवार रचले गेलें होतें. पण सहाव्या 
शतकांतल्या उद्योतकाराने आपल्या अक्षपादालाच न्यायसूत्राचा 
कर्ता मानलें आहे. माधवाचार्यानेहि सवंदर्शनसंग्र 


हांत न्याय- 
शास्त्राहा अक्षपाददर्शन असेंच म्हटलें आहे. पद्म पुराणांत 
(उखं.२६३) 


व अन्य कांही पुराणांत न्यायशास्त्र, गोतम अथवा 
गौतम याने निमिलें, असें म्हटलें आहे. न्यायसूत्रवृत्तीचा कर्ता 
विश्वनाथ त्या सूत्राला गोतमसूत्र असेंच म्हणतो. त्यामुळे 
न्यायसुत्राचा कर्ता अक्षपाद का गौतम असा दुसरा प्रश्‍न 
उद्‌भवतो. कदाचित्‌ गौतम व अक्षपाद या दोघांनीहि तें 
लिहिलें असावें. त 
न्यायसूत्रांत पांच विषय आहेत -- (१) प्रमाण (२ ) प्रमेय 
( ३) वाद (४) अवयव व (५) अन्यमतपरीक्षा. या विपयां- 
पकी पहिल्या तीन विषयांचा ऊहापोह प्राचीन ब्राह्मणी, बौद्ध 
१ जन ग्रंथांतून केलेला आहे. गोतमहि आपल्या आन्तरीक्षिकी 
विद्येत याच विषयांचा परामशं घेतो. पण अक्षपादाने वरील 
विषयांपैकी १, ४ व ५ या विषयांचेंच आन्वीक्षिकींत यथाक्रम 
विवरण केलें आहे. नंतर याच आन्वीक्षिकी विद्यस न्यायसूत्र 
म्ह्णूं हाच न्यायसूत्राचा कर्ता ठरतो. 
आन्वीक्षिकोस न्यायसूत्राचें स्वरूप प्राप्त 


याशिवाय गोतम व अक्षपाद यांच्यांत र 


पकी र थानभेदहि आहे. 
1, तर अक्षपाद काठवाडांतील प्रभास क्षेत्रांतला. 
त अक्षपादाचा पिता सोमशर्मा व बंध कणाद 
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असें सांगितलें आहे. पण गौतम व अक्षपाद हे दोघे एकच होत, 
असें मानूं लागल्यावर त्याविषयीं एक दंतकथाहि निर्माण केली 
गेली --गौतम हा सदेव तत्त्वचितनांत गढलेला असे. एके 
दिवशीं तो असाच विचार करीत जात असतां एका विहरींत 
पडला. लोकांनी त्याला मोठ्या कष्टाने वाहेर काढलें. पुनरच 
त्याच्यावर असला प्रसंग येऊं नये म्हणून मग देवांनी त्याच्या 
पायांनाच डोळे निर्माण केले. ही दंतकथा अक्षपाद या शब्दाचा 
अर्थ सांगण्यासाठी निर्माण झाली हें उघड दिसतें. श्री. बलदेव 
उपाध्याय यांच्या मतें वर्तमान न्यायसूत्रांत दोन कालखंडांतल्या 
चितनांची उपलब्धि स्पष्ट दिसते. न्यायदर्शनाचा मूळ निर्माता 
गौतम आहे व त्यांत नवीन विषयांचा समावेश करून मूळ 
ग्रंथाचें संशोधन करणारा अक्षपाद आहे. न्य.यसूत्रे हीं अक्ष- 
पादाकडून प्रतिसंस्कृुत आहेत. [म. च. को.; हि. वि. को. ] 


की (१) रुद्राक्षांची माळ. ही अनेक देवतांच्या 
अक्षमाठ हातांत असते. 
(२) अकारादि क्षकारान्त वर्णमाला (तंत्रमतें). या वर्ण- 
मालेची रचना अशी -- 
पञ्चाशल्लिपिभिर्माला विहिता जपकमंसु । 
अकारादि क्षकारान्ता अक्षमाला प्रकोतिता ।। 
क्षर्ण मेरुमखं तत्र कल्पयेन्मुनिसत्तम । 
अनया सवंमन्त्राणां जप: सववसमृद्धिद: ।। 
(तंत्रसार) 
अर्थ --अतते क्ष अशा एकावन्न वर्णांची अक्षमाला होते. 
अते ळ हे पन्नास वर्ण हे साधे मणि व क्ष हा मेरुमणि होय. 
या अक्षमालेने केलेला सवे मंत्रांचा जप सकल समृद्धि देणारा 
होतो. [ शर. क. ] 


मप हिंदीची? १०८ उपनिषदांपैकी ६७वें उप- 
क्षमालकापांनषदू निषद्‌. हें क्र्ग्वेदांत अंतर्भूत आहे. 
अक्षमालेंतील मण्यांच्या अनुरोधाने यांत संस्कृत भाषेंतील ५० 
वर्णांचा विचार केला आहे. अक्षमालेचें लक्षण, भेद, सूर्त्रे, 
घटना, वणे, प्रतिष्ठा, अधिदेवता व तिचें फल, यांची माहिती 
प्रजापति व गुहू यांच्या संवादरूपाने यांत सांगितली आहे. 


अक्षयरनि जेनव्रत. श्रावण शु. १० मी व भाद्र० शु. 
क्षयानाथ प्रत बक. १० मी या ब्रततिथी होत. यांना 
अक्षयददमी म्हणतात. उपवास, जिनप्रतिमांचें पुजन, जिन- 
मंदिरांत जाऊन आदिनाथावर अभिषेक, असा याचा विधि- 
आहे. ब्रतावधि पांच किवा दहा वष. याची कथा अशी -- 
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अक्षयसति 


न 


राजगृह नगरींत मेघनाद राजाने हें व्रत केलें. त्यामुळे 
प्रथम तो स्वर्गात देवत्व पावला. पुढे मनुष्ययोनींत जन्म 
झाल्यावर तपाच्या द्वारे क्मंनाश करून त्याने मोक्ष मिळविला. 
[ब्र. ति. नि.; जे.ब्र. वि. सं. ] 


अधयनी वि हुविष्काच्या कारकीर्दीतील मथुराब्राह्मी 
क्षयनाव शिलालेखांत कायमच्या दानाला हें नांव 
दिलेलें आहे. गुप्तांच्या एका शिलालेखांतहि हा शब्द याच 
अर्थाने वापरला आहे. [हि. ध. ] 


ल जेन तिथिब्रत. श्रावण शु. १० मी 
अक्षयफलदशमा त्रत ही तिथि. त्या दिवशीं उपवास व 
“> ह्लों वृषभजिनाय नमः ' या मंत्राचा जप. व्रतावधि दहा 
वर्षे. या ब्रताची कथा अश्ी-- 

राजगृहांत मेघनाद नांवाच्या राजाला पुत्रसंतान नव्हतें. 
शुभंकर मुनीने त्यासाठी त्याला हें व्रत सांगितलें आणि त्याच्या 
प्रभावाने राजाला सात पुत्र व पांच कन्या झाल्या. 
[जे. ब्र. वि. सं.; ब्र. ति. नि. ] 


अक्षय भंडार द. भारतांत वर्षाच्या अखेरीस सुवासिनीला 
पात्र भरून हळदीचे दान करतात. या 
दानाने वंधव्यारचें संकट टळते, अशी समजूत आहे. 


अक्षयमाते दुसरा बोधिसत्त्व. याचें घ्यान- वर्ण पीत व 
चिन्ह खड्ग. 
दुसऱ्या मता- 
प्रमाणे वर्ण शुभ्र 
व दोहीं हातीं 
ज्ञानामृताचा 
कलश. चीन- 
मध्ये याची एक 
मूति सांपडली 
असून ती ध्यानी 
बुद्ध  अमोघ- 
सिद्धि याच्या 
मूर्तीशीं बरीच 
मिळती जुळती 
आहे असें संशो- 
धकांचें मत 
आहे. [इं. बु. इ.] 


अक्षयमति 


अक्षय (य्य ) वट 


प्रयागमधील एक प्राचीन, पवित्र वटवृक्ष. 
अक्षय(य्य)वट संस्कृत साहित्याच्या अनु्ीलनावरून असें 
दिसतें, की प्राचीन काळीं प्रयाग क्षेत्रांत एक महान्‌ वटवृक्ष 
होता व तो मध्ययुगापर्यंत तिथे उभा होता. चित्रकूटाला जात 
असतां सीता या क्षेत्रांत आली होती आणि तिने पातित्रत्य- 
धर्माच्या पालनाचें सामर्थ्य या वृक्षाकडे मागितले होतें (वा. 
रा. २.२३.२४). वनव,साहून परत येतांनाहि रामाला या 
वृक्षाचें दर्शन झालें होतें व तो सीतेला म्हणाला होता-- 
| त्वया पुरस्तादुपयाचितो य: 
सोष्यं वट: वयाम इति प्रतोत: । 
राक्षिर्मणीनामिव गारुडानां 
सपद्यराग: फलितो विभाति ॥ 
(रघु. १३-५३) 
अर्थ-- (हे सीते) ज्याची पूर्वी तूं प्राथना केली होतीस, 
तो हा शयाम नामक वटवृक्ष फळाला आल्यामुळे पद्मराग 
मण्यांनी युक्‍त असलेल्या पाचमण्यांच्या राशीप्रमाणे दिसत 
आहे. 
भवभूतीच्या उत्तररामचरितांतहि या श्याम वटाचा उल्लेख 
झालेला आहे (अंक १) या वृक्षाला अक्षयवट हें नांव व्यासांनी 
दिलें असावें. पांडव आपल्या वनवासांत चार महिने याच्या 
आश्रयाने राहिले होते. 
यावरून असें दिसतें, की महाभारत रचले गेलें तेव्हा अक्षय 
वटार्चे धामिक माहात्म्य प्रस्थापित झालें होतें. त्यापुर्वी अनेक 
शतकें त्या वृक्षाचे बीजारोपण झालें असलें पाहिजे. अनुद्यासन 
पर्वांत गर्येतल्या अक्षय वटाचाहि उल्लेख आहे- 
एष्टव्या बहूव: पुत्रा यद्यको5पि गया ब्रजेत्‌ । 
यत्रासी प्रथितो लोकेष्वक्षय्यकरणो वट: ।। 
ू (८८-१४ ) 
कूम, पक्ष, आग्न, स्कंद या 
त्याग केल्याने मोक्ष मिळतो, असें 


याशिवाय वायु, मत्स्य, 
पुराणांत अक्षयवटाजवळ देह 
वर्णन आहे. 

आजमितीस हा वृक्ष अस्तित्वांत नाही. तिथले क्षेत्रोपाध्ये 
प्रयागच्या किल्ल्यांत अक्षयवट म्हणून एक वृक्षाचे खोड दाख- 
वितात. गयाक्षेत्रांतहि अक्षयवट म्हणून एक वृक्ष दाखवितात 
व तो प्रयागमधल्या मूळ वृक्षाचाच शाखाविभाग असल्याचे 
सांगतात. ज्या वेळीं जलप्रलय होतो, तेव्हा या वृक्षाचा डड 
त्या प्रलयजलाच्या वर राहतो व श्रीविष्णु बालकरूपाने त्या 
शेंड्यावर निद्रित असतो, असें अग्निपुराणांत म्हटलें आहे 
(११५.७०). प्रयागांतल्या तीर्थविधींत अक्षयवटाचें दशन हा 
एक भाग आहे. 


३५६ 


भारतोय संस्कृति कोश 


*: मेंगळवारी येणारीं चतुर्थी. या तिथीस 
अक्षया चतुथी केलेलीं उपवासादि व्रतें विशेष फलदायक 
होतात, असें सांगितलें आहे. 


५ वैशाख शु. ३ येचें हें नांव आहे. हें नांव 
अक्षय्य तृताया पडण्याचे कारण मदनरत्न या ग्रंथांत 
पुढीलप्रमाणे दिलें आहे-- 
अस्यां तिथो क्षयमुपेति हुतं न दत्त 
तेनाक्षयेति कथिता मुनिभिस्तृतीया । 
उद्दिव्य देवतपितृन्क्रियते मनुष्ये- 
स्तच्चाक्षयं भवति भारत सर्वमेव ।। 
अर्थ - (श्रीकृष्ण म्हणतो) हे युधिष्ठिरा, या तिथीस केलेलें 
दान व हवन क्षयाला जात नाही, म्हणून हिला मुनींनी अक्षय्य 
तृतीया असें म्हटलें आहे. देव आणि पितर यांना उद्देशून या 
तिथीस जें कर्म केलें जातें, तें सर्व अक्षय्य (अविनाक्षी) होतें. 
या तिथीस महत्त्व येण्याचे कारण म्हणजे हा कृतयुगाचा 
(कांहीच्या मतें त्रैताचा) प्रारंभदिन आहे. कालविभागाचा 
कोणताहि प्रारंभदिवस भारतीयांना नेहमीच पवित्र वाटतो. 
म्हणून अशा तिथीस स्नानदानादि धमकृत्ये सांगितलीं गेलीं 
आहेत. या दिवसाचा विधि असा -- 
पवित्रजलांत स्नान, विष्णूची पूजा, 
पितृतर्पण. या दिवशीं अपिडक 
तर निदान तिलतर्पण तरी कर 
दिवशीं सामान्न ( शिघ्यासह्‌ 


जप, होम, दान व 
श्राद्ध करावें व तें जमत नसेल 
वें असें सांगितलें आहे. या 
) उदकुंभहि द्यायचा असतो. 
याशिवाय उन्हापासून संरक्षण करणाऱ्या छत्री, जोडा, इ. 
वस्तूहि दान द्यायच्या असतात. या ब्रताची कथा अशी- 

एक व्यापारी होता. तो नित्य दानधर्म करी व संत- 
महात्म्यांच्या कथा आवडीने ऐके. कालांतराने त्याला दारिद्र 
आलें. पुढे एकदा त्यानें असें ऐकलें, की वुधवारीं रोहिणीयुक्‍त 
तृतीया आल्यास त्या दिवशीं केलेलें टो 


र 
सड 


पण तरीहि त्याच्या पुण्याचा 
य झाला नाही (भविष्योत्तर पुराण). 


याच दिवक्ीं परशुरामाचा जन्म झाला. म्हणून या तिथीस 


मलेबकाठी तयहासाची पुणा करून त्यांला. ल्य. देतात 
बाणी हा दिवस ह होताना असतो. त्यांना चेत्रांत 
ह सावळल्या चेत्रागौरीचें त्या दिवशीं विसर्जन करायचें असतें. 
त्यानिमित्त त्या हेळदीकुंकूंहि करतात. 


कूषभदेव याने एक वषे आणि कांही दिवस एवढ्या 
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कालानंतर हस्तिनापुरचा राजा श्रेयांस याच्या घरीं या 
तिथीस उसाच्या रसाचें प्राशन केलें. त्यामुळे राजाची 
भोजनशाला अक्षय्य झाली. म्हणून या तिथीस हें नांव पडलें. 
[व्र.ति. नि. ] 


9. कातिक शु. ९ मी. या दिवशीं विष्णूने 
क्ष स ठू आ जे > 

अक्षय्य नवमा कूष्माड दत्याचा वध केला, म्हणून या 

तिथीला महत्त्व प्राप्त झालें आहे. या तिथीस विष्णूची पूजा 

करतात. [ ब्रतराज ] 


ट् वेशाख शु. ३ येच्या दिवशीं 
अक्षय्य फठावाप्तत्रत विष्णुपुजा. या तिथीस कृतिका- 


नक्षत्र असल्यास विशेष फल असतें. [नि. सि.] 


(न - क्षर). ज्याला क्षरण किवा क्षय नाही तें अक्षर. 
अक्षर ब्राचे वेगवेगळया पंथांत व तत्त्वज्ञानाच्या संप्रदायांत 
भिन्न भिन्न अथ होतात.--(१) याचा धात्वर्थ असा- 
न विरघळणारे, विकार न पावणारे, कूटस्थ, नित्य, सर्व- 
भावातीत व केवलनिगुण. 

(२) ' वर्णस्मारकरेखात्मकलिपिसक्निवेश: '- वर्णाचे स्मरण 
करून देणारा रेखात्मक लिपिप्रकार (न्यायकोश). 

(३) परब्रह्म, मोक्ष (वेदान्तमतें) . 

(४) लक्ष्मी (माध्वमतें) 

(५) ' भगवदंशभूतो भगवद्र्पो धामविशेष: ' > भगवंताचें 
अंशभूत व भगवद्रूप असें स्थान (वल्लभमत). 

(६) ओंकार, वेदांचें सार व ईइवर यांचें वाचक ( गीता 
८११; १०.२५), 

(७) अकारादि क्षकारान्त एकावन्न वणं- 

षाण्मासिके तु सम्प्राप्ते भ्रान्तिः संजाथते यत: । 
धात्राक्षराणि सृष्टानि पत्रारूढाण्यत: पुरा ॥। 
1 (आह्लिक तत्त्व) 

अर्थ- सहा महिने झाल्यावर (अक्षराबद्दळ) संदेह निर्माण 
होतो, म्हणून ब्रह्मदेवाने अक्षरें पत्रारूढ केलीं ( त्यांची लिपि 
बनविली). 

जगांतल्या भिन्न भिन्न भाषांच्या विविध ध्वनींना व्यक्‍त 
करणार्‍या चिल्लांना अक्षर म्हणतात. प्राचीन संस्कृत साहि- 
त्यांत अक्षर शब्दाचा प्रयोग ध्वत्यात्मक (उच्चरित) व 
संकेतात्मक ( लिखित ) अश्या दोन्ही अर्थी सांपडतो. 
क्रग्वेदांत वर्णमाळेला अक्षर असें म्हटलें आहे (क. १. 
१६४. २४-३९). अक्षर < न पाझरणारे, असा व्युत्पत्तीने 
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अक्षर 


येणारा अर्थ आहे. क्रग्वेदकाळीं अक्षरे कोरून काढीत 
असावे. कोरलेले अक्षर पाणी पडलें असतां शाईच्या अक्षरा- 
प्रमाणें क्षरत अर्थात्‌ पाझरत नाही. वणं शब्द केवळ संकेतात्मक 
चिह्लु या अ्थींच आढळतो. वणं शब्द रंगणें किवा रंगविणे या 
अर्थाच्या वर्ण या धातूवरून आला आहे. वैदिक काळीं तो 
अक्षरांचा पर्याय शब्द बनला होता. त्यावरून त्या काळीं अक्षरें 
रंगीत शाईने काढीत असत, असें दिसतें. ध्वनिशञास्त्राप्रमाणे 
एका वेळीं तोंडांतून बाहेर पडणारा ध्वनि म्हणजे अक्षर होय; 
मग तो लिहून दाखवायला ल्पींतील चिन्ह एक लागो अथवा 
अनेक लागोत. अक्षराचें अधिष्ठान स्वरावर असतें; मग 
त्यांत आरंभीं वा अंतीं व्यंजनोच्चार मिळो वा न मिळो. 
* राजन्‌ ' या शब्दाच्या लेखनाकडे पाहून त्यांत तीन अक्षरे 
आहेत, असें समजणें चूक होईल. त्यांत 'रा ' व : जन्‌ ' अशीं 
दोनच अक्षरें आहेत. ' रा' हें स्वरान्त आहे, तर * जन्‌ हें 
व्यंजनान्त आहे. स्वरान्त अक्षराला विवृत व व्यंजनान्त अक्ष- 
राला संवृत म्हणतात. 

अक्षराचे लघु-गुरु असे आणखी दोन भेद आहेत. ऱहस्व- 
स्वसन्त अक्षराला लघु व दीघ स्वरान्त अक्षराला गुरु म्हण- 
तात. ऱ्हस्वाची मात्रा एक धरली, तर दौर्घाच्या दोन धरतात. 
र्‍ह्स्वाच्या उच्चाराला जेवढा काळ लागतो, त्याच्या दुप्पट 
काळ दौर्घाचा गणावा, असा संकेत आहे. याशिवाय तिसरा 
प्रकार म्हणजे प्छुत. तीन मात्रांच्या अक्षराला प्लुत म्हणतात. 
म्हणजे प्लुत उच्चारतांना स्वर थोडा लांबवून तीन मात्रांचा 
काळ व्ययित करायचा असतो. वरील आशय भरताने पुढील 
इलोकांत सांगितला आहे -- 

एकमात्र भवेद्‌ ऱ्हस्व ह्विमात्रं दोघमिष्यते । 
प्लुतं चेव त्रिमात्रं स्यादक्षरं स्वरयोजनात्‌ ।॥। 
(नाटयक्षास्त्र १७. ११६) 

वर्णात्मक अक्षरांचा आविष्कार लेखनकलेच्या उच्चतम 
विकासाचा निदर्शक आहे. या पद्धतींत एक चिन्ह एकाच 
ध्वनीला व्यक्‍त करतें; अनेक ध्वनींना नव्हे. या दृष्टीने 
अरबी व रोमन हीं अक्षरें अजून अपूर्ण आहेत. देवनागरी 
अक्षरें हीं या बाबतींत श्रेष्ठ समजलीं जातात ; कारण त्यांमध्ये 
एक अक्षर एकच ध्वनि दर्शविते. वर्णात्मक अक्षरांत ध्वनि व 
अक्षर यांच्यामध्ये कोणंताहि आकृतिमूलक वास्तव संबंध 
नसतो. केवळ परंपरेने तो संबंध मानला जातो. 

अक्षरें व वर्ण यांतहि शुभाशुभ कल्पना केलेली आहे. वर्णाचे 
शुभ, अशुभ व दग्ध असें वर्गीकरण आढळतें. काव्यारंभीं 
अशुभ अक्षर नसावें, असा संकेत आहे (छन्दोरचना). 

अक्षरे अ-क-च-ट-त-प-य-झ-या आठ वर्गात 


अक्षर 


विभाजित केलेलीं आहेत. प्रत्येक न वर्गाची विशिष्ट आण देवता 
असून इलोक वा पद्य यांच्या आरंर्भ विशिष्ट वर्गातलीं अक्षर 
योजिल्याने विशिष्ट फल मिळतें, असेंहि सांगितलें आहे. 
या विषयोींचें कोष्टक पुढीलप्रमाणे -- 
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वग । देवता व 
] पर्वेर 
झं सोम | आयुर्वाद्ध 
क अंगारक कोति 
् वध धनप्राप्ति 
न्न गठ सौभाग्य 
त । शुक्र कोति 
प दानेश्‍चर मंदता 
की स्य ग्त्यु 


| 
क आ यी 
(इ. स. १८ वें शतक) बृंदेळखंडी संत कवि. 
अक्षर अनन्य संवढा ही याची जन्मभूमि आहे. याचें मूळ 
नांव अछिरु असें होतें. देवीने वरदान देऊन त्याचें अक्षर- 
अनन्य असें नांव ठेवलें असें सांगतात. याने ३१ ग्रंथ लिहिले 
आहेत. त्यांतळे २१ ग्रंथ संशोधकांना उपलब्ध झाले आहेत. 
हे सरते ग्रंथ निर्गुणसिद्धातावर आधारित आहेत. उत्तम- 
चरित्र व महिमासमुद्र हे अनुक्रमें दुर्गासप्तशती व काशीखंड 
यांचे भावानुवाद आहेत. कबीर हे कामिनी व कांचन यांना 
अध्यात्मसाधनेंतील विघ्न मानतात. पण अक्षर अनन्याला हें 
मत मान्य नाही. तो म्हणतो -- 

बेठबे को हठ नहों आसन डिगोने कहा, 

पूजा जप नेम नाहों चूक कहा परि हे। 

व्यसन वेराग्य नाहों अपसरा छेले कहा, 

देव को अराध नाहों भूल कहा परि ह । 

डुख-युख हानि-वृद्धि स्वप्न के समान जान, 

सिद्धिओ असिद्धि तें पन कहा परि हे । 

अक्षर अनन्य गुरु अक्षर सुरति ध्यान, 

ऐसे ज्ञान योग को विघन कहा करि हे । 

याचा भावार्थ असा, की ज्याचें मन इंद्रियांच्या स्वाधीन 

आहे व जो विषयदर्शनाने विचलित होतो, तो साधक ज्ञान- 
योगीव नव्हे. साधकाला समाधीच्या स्थितीपर्यंत पोचायला 
क्रमश: गुरु, श्रद्धा, धर्म, नियम, प्रेम, धारणा, सुरति, व 
अभेद ज्ञान या पायर्‍या चढून जावें लागतें. ज्ञानयोगाची 
समाधि हो अखंड समाधि असते. 


भारतीय संस्कृति कोश 


ओरछाचा राजा पृथ्वीसिह याची व अक्षर अनन्याची 
भेट झाली होती. राजाने त्याच्या प्रतिभेवर लुव्ध होऊन 
त्याला आपल्याबरोवर सेंवढा येथे आणलें. असेहि सांगतात, 
को धामपंथाचे प्रवर्तक श्री. प्राणनाथ यांनी पृथ्वीसिहाला 
आपल्या पंथाची दीक्षा देऊं केली होती. अश्या स्थितींत राजाला 
त्या पंथापासून परावृत्त करण्यासाठी त्याच्या राणीने अक्षर 
अनन्याला सेवढा येथें बोळावून आणलें. 

हा संत ज्ञानाश्रयी परंपरेचा होता. त्यामुळे तो कबीराच्या 
सिद्धान्ताशीं सहमत नाही. त्याने स्पष्ट म्हटलें आहे, की 
कबीराचा उपदेश हा निरक्षर, ग्रामीण लोकांसाठी आहे. 
[ विध्यभूमि-जून १९५६ ] 


अक्षर धाम लर? अविनाशी. धाम > स्थान. अर्थात्‌ 
वर. लात. ,ावंताचे अंशभूत आणि भगवद्रूप असें विशेष 
स्थान (वल्लभमत). वल्लभाचार्य सच्चिदानंद ब्रह्माचीं तीन 
मुख्य रूपें मानतात. - (१) पूर्ण पुरुषोत्तम अथवा श्रीकृष्ण. 
यालाच अक्षर धाम म्हटलें आहे. (२ ) काल, कर्म व स्वभाव 
यांना अनुसरून प्रकट झालेली जीवसृष्टि व देवतसृष्टि. व 
(३) अन्तर्यामी रूप. पुरण पुरुषोत्तम श्रीकृष्णु हा आपल्या 
अक्षर धामांत (गोळोक) नित्य आनंदलीलानिमग्न असतो, 
असें पुष्टिमार्गात सांगितलें आहे. 


क्षरत्र ज्या ब्रह्मांत आनंदाचा अंश किचिन्मात्र तिरो- 
अक्षसप्रह्म हित ( झाकलेला) असतो, त्याला अक्षरब्रह्म व 


आनंदपरिपूर्ण ब्रह्माला परब्रह्म असे वल्लभसंप्रदायांत म्हटलें 
जाते. पाहा - पुष्टिमार्ग. 


ज्योतिष व गणित या विषयांवरील ग्रंथांमध्ये 


अक्षरमूल्यें अ 
क्षरम एकसारखा संख्या सांगण्याचा प्रसंग येतो. 


ग्रंथांत ढ 3) ७ (इ. स. ६) 
प्रथात केलेला आढळतो. हिचे स्वरूप असें -- 
९ 


ता कळ च्यात कोळ इ. व ४, इ ५, 
चुल द क न्त क. जू हू. झर ९ ल र्क न, 
ही __ व न झव ड॒ > १३, ढ्‌ऱ्स १४ ग १५, 
प्‌ >. २१. कुस जत पतर मोजा 
क ' ३ "१२९, बू २३, भ्‌ 3: २४, म्‌ २५, 


य्‌ २ २०, र्‌च्च ह-*) ल > ५० व्‌ -- ६०, श॒ 3७०, 
थ्‌ स्स ८०, सू द्वे ९०, हु च १००, अ - आ "5 शा, 
इ-ई- १००, उ-ऊ > १००००, त्र-त्र्स १००००००, 
ल: १०००००००००, ए >> १००००००००००, 

ओ > १०. ७0 ० ळक छ् ढ लळ श ळात, 
ओ> १००००००००० ०००००००., 


या पद्धतीने संख्या दाखवितांना स्वरयुक्‍त साधे व्यंजन 
आल्यास दोघांचा गुणाकार करायचा असतो. जसें - 
च >चू<अ-६> १3६; गिच्ग्%इ>३%१००३००. 
स्वरयुक्‍त संयुक्‍त व्यंजनांतील दोन्ही व्यंजनांस स्वराने गुणून 
आलेल्या गुणाकारांची वेरीज करायची असते. जसें - ख्यु नच्ख्‌ 
<उ5य%उउ (खूनय्‌) 3 १०००० (२-- ३०) 
5 ३२००००. पण ल॒ या अक्षराचें निदान सध्याचें स्वरूप 
असें आहे, कौ, हें अक्षर केवळ स्वरहि होऊं शकेल व ल॒ -- 
क हि होऊं शकेल यामुळे याचीं नेहमीच दोन मूल्ये होतील. 
यांपैकी कोणतें मूल्य कुठें घ्यायचें, हें संदर्भावरून ठरवावें 
लागेल. * 

अक्षरांनी संख्या दाखविण्याची आणखी एक पद्धत दुसर्‍या 
आर्यभटाने (११ वें शतक) दिली आहे, ती अशी - 


“0 
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या पद्धतींत स्वर निरथंक अथवा शून्यवाचक असतो. 
संयुक्‍त व्यंजनांतील प्रत्येक व्यंजन एकेक स्वतंत्र अंक दाख- 
वितें. संस्कृतांत सामान्यतः ' अडकानां वामतो गतिः ' अशी 
पद्धति आहे. म्हृणजे प्रथम एकम्‌, नंतर दहम्‌, तदनंतर शतम्‌ 
अशा क्रमाने संख्येतील आकडे उजवीकडून डावीकडे सांगि- 
तळे जातात. पण इथे सर्वोच्च स्थानापासून सर्वाधम स्थानाकडे 
आंकडे सांगत जायचें असतें. कधी कधी शिलालेख, ताम्रपट 
व पोथ्या-पुस्तकें यांतून या पद्धतीने काल सांगितलेला 
आढळतो. 

याशिवाय मलबार व तेलंगण या प्रदेशांत पोथ्यांच्या 
पानांची संख्या दाखविण्यासाठी आणखी एका पद्धतीचा उप- 
योग केळेला आढळतो, तो असा - १ते ३२४ अंकांसाठी क ते ळ, 
३५ते ६८ साठी काते ळा, ६९ ते १०२ साठीकिते ळि, 
१०३ ते १३६ अंकांसाठी को ते ळी अशा क्रमाने 
बाराखड्यांचीं अक्षरं वापरतात. ब्रह्मदेशांतील पोथ्यांमध्ये 
क -क:, ख-खः, ग- ग: इ. बाराखड्यांनी अनुक्रमें 
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अक्षरमूल्ये 


१ ते १२, १३ ते २४, २५ 
ची पद्धत आहे. लंकेमध्ये क्र, 


ते ३६ इ. संख्या दाखविण्या- 
कु, ळू, लू या स्वरांचा समावेश 
करून प्रत्येक बाराखडी १६ अक्षरांची करीत व क- कः, 
ख - ख:, ग -गः, इ. सोळाखड्यांनी १ ते १६, १७ ते ३२, 
३३ ते ४८ इ. संख्या दाखविल्या जात. सर्वे सोळाखड्या 
संपल्यावर रक ते २क: अशा तऱहेने पुढील संख्या 
दाखवीत. 

अक्षरांनी संख्यानिदेश करण्याची पद्धत पुष्कळ प्राचीन 
आहे. पाणिनीच्या अष्टाध्यायीमध्ये ' स्वरितेनाधिकार:!(१. ३. 
११) असे सूत्र आहे. त्याचें तात्पये असें आहे, की एखाद्या 
सूत्रांतील एखाद्या शब्दाची पुढील एका किवा अधिक सूत्रांत 
अनुवृत्ति असेल, तर तक्निदशंनासाठी त्या शब्दाचा स्वरित 
उच्चार करावा. अर्थात्‌ एवढ्याने त्या सूत्राची अनुवृत्ति 
असणार्‍या सूत्रांचो संख्या निश्‍चित होत नाही. पण या 
सुत्रावरील कात्यायनाचीं वातिके व केयटाने दिलेलीं उदा- 
हरणे, यावरून असें सिद्ध होऊं पाहतें को, अनुवृत्त सूत्रांची 
संख्या दाखविण्यासाठी माहेइवर सूत्रांतील वर्णाचा उपयोग 
करीत आणि उपयुक्‍त वर्णाचा माहेश्‍वर सूत्रांतील अनुक्रमांक 
अनुवृत्त सूत्रांची संख्या दाखवी. उदा० एखाद्या सूत्रावर ऐ 
अक्षर घातलें असल्यास, ऐचें अष्टाघ्यायींतील माहेश्‍वर- 
सूत्रांत आठवें स्थान असल्याने त्या सुत्राची अनुवृत्ति पुढील 
आठ सूत्रांत आहे, असें समजत. 

संस्कृतादि भाषांप्रमाणे अरवी-फार्सी भाषांमध्येहि अक्ष- 
रांनी संख्या दाखविण्याची पद्धत आहे. तिला अब्तस किवा 
हिसाब-इ-जुम्मल पद्धत म्हणतात. हिच्यामध्ये वाढत्या संख्या 
दाखविण्यासाठी घेतलेल्या अक्षरांचा क्रम पाहिला, तर असें 
वाटते, को हिंची घडण फार प्राचीन काळी झाली असली 
पाहिजे. कारण हिच्यामधील अक्षरांचा क्रम सध्याच्या क्रमा- 
हून भिन्न आहे. पहिल्या बावीस अक्षरांपर्यंत तो हिंबू व 
फिनिशियन वर्णमालेंतील अक्षरांशीं जुळता आहे. 

टिपूने आणखी एक नवीनच पद्धत सुरू केली होती. 
तिच्यांत अरबी वणंमालेचीं अक्षरें क्रमाने घेऊन त्यांस १ ते ९, 
१०ते ९०, १०० ते ९०० व १००० अशा किमती दिल्या 
होत्या. हिच्यामधील पहिलीं चार अक्षरे अलिफ, बे, ते, 
से, हीं असल्याने हिला अब्तस पद्धति म्हणतात. 

संस्छृत, अरबी, फार्सी या भाषांप्रमाणे प्राचीन व अर्वाचीन 
युरोपीय भाषांमध्येहि अक्षरांनी संख्यानिदेश करण्याची 
पद्धत चालू होती व सध्याहि आहे. घड्याळाच्या तबकडीवर 
तासांची संख्या, पुस्तकांत ग्रंथगर्भाशिवाय प्रस्ताव, विषयप्रवेश, 
अनुक्रमणिका इत्यादींनी व्यापलेला पृष्ठांचा क्रम, जुन्या 


अक्षरमूल्यें 


छापील पुस्तकांत मुख्यतः: छपाईचें साल, प्रतिमापत्रांचा 
क्रम इ. व्यक्‍त करण्यासाठी अक्षरांचा उपयोग करतात. 
[ सं. मि. ] 


ल हृदयविद्या किवा केंद्रविद्या हिचे नांव अक्षर- 
अक्षरावधा ब्रिद्या असें आहे. जी वस्तु जीवित आहे, 
तिच्या मध्यें हृदय असतें व त्याच्या केंद्रांत अक्षर किवा प्राण- 
तत्त्व वास्तव्य करतें. या प्राणतत्त्वामुळेचे जीवित शरीरांत 
हालचाल होत असते. गात, आगति व स्थिति या तिघांची 
समष्टि म्हणजे अक्षर होय. गतीला रुद्र, आगतीला विष्णु, 
आणि स्थितीला ब्रह्मा म्हटलें आहे. अक्षरविद्या म्हणजे 
निराळ्या अर्थाने प्राणोपासनाच आहे. [ भा. सा. ] 


»._ ८2 (2. मुलाला पांचवें वर्षं लागल्यावर त्याला 
अक्षरारभावांथ अक्षर लिहिण्यास शिकवायचे असतें. 
याच्या विधींत अक्षतपुंजांवर गणपति, हरि, लक्ष्मी, सूत्रकार व 
विद्या यांच्या नांवें सुपाऱ्या ठेवून त्यांचें आवाहन करतात. 
वाळूचें एक स्थंडिल करून त्यांत पळसाची फांदी खोंचतात व 
तिच्यावर सरस्वतीचें आवाहन करतात. मग सर्व देवतांची 
यथाविधि पुजा झाल्यावर अग्निस्थापना करून वरील देव- 
तांच्या नाममंत्राने आहुति देतात. हा विधि हिरण्यकेशी ब्रह्म- 
कर्मांत सांगितला आहे. एवढें झाल्यावर मग आचार्य मुलाला 
“3 नम: सिद्धम्‌ ' हीं अक्षरें लिहायला शिकवितो. या 
अक्षरांना मातृका म्हणतात. मग देवतांचे उद्घासन करतात 
(क.ब्र.क.). 

लौकिक विधींत एका फळीवर वस्त्रगाळ माती 
पसरून व मुलाचें बोट धरून त्याने । श्रीगणेशायनम: 
“ ओनामासिवम्‌ ' हीं अक्षरें गिरवून घेत. हा विधि पुर्वकालीं 
दसर्‍याच्या किवा वर्षप्रतिपदेच्या दिवशों करीत. सांप्रत हा 
विधि लुप्त झाला आहे. 


ध्यानी बुद्धांपेकी दुसरा वुद्ध. अमिताभाच्या 


२. 
रः ज्ञ 
अक्षास्य दवालोलाल याचें महत्त्व आहे. याचें वर्णन _ 


नील हुंकार निष्पन्न द्विभुज एकमुखो भूस्पशे- 
सुद्राधरो वन्नपयंकी कृष्णवज्त्रचिन्ह: ...... 


( अद्वयवज्रसंग्रह ) 
अर्थ -नीलवर्ण, हुंकारांतुन उत्पन्न. द्विभुज. भूमिस्प्ध मद्रेत 
असणारा. वज्रपर्यकावर बसणारा व कृष्ण वज्र हें चिन्ह धारण 
करणारा. । 
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भारतीय संस्कृति कोश 


याचा मंत्र ' आ: वज्रधुक्‌ हुम्‌ । ' असा आहे. याचा एक 
स्वतंत्र स्वर्गलोक आहे, त्याचें नांव अक्षोम्य व्यूह होय. याच 


अक्षोभ्य 


नांवाच्या ग्रंथांत त्याचें वर्णन आहे. [इं. बु. इ. ] 


अक्षोहिणी "तीय युदधशास्त्राप्रमाणे सैन्याची एक इकाई 
क्षाहूण रि न र न 
क (यूनिट). अक्षोहिंणीचा अर्थ रथसम्‌हयुक्‍त 
ना. ( अक्ष > रथ; ऊहिनी > समूहयुक्‍त. ) अक्षौहिणींत 


२१,८७० रथ, तितकेच हत्ती, ६५६१० 
पायदळांतील सेनिक असत. अ 
३ पत्ति 


घोडे व १०९३५० 
क्षोहिणीचें कोष्टक असें -- 


33 १ सेनामुख 
( १ रथ, १ हत्ती, ३ घोडे व ५ पदाति ) 
२ संनामुख च १ गुल्म 
२ गुल्म -- १ गण 
शै गण > ४ त्याठ्रिवी 
२ वाहिनी "5 १ पृतना 
३ पृतना ": १ चम 
३ चमू न री 
र 35 १ अनीकिनी 
१० अनीकिनी न्स 


"5 १ अक्षोहिणी [ सं. इं. डि. ] 


त्त ए काभे 
अज्ञातयोवना पक क के विजा आपल्या योवनाच्या 
आगमनाची व नाही, अश्ी नायिका. 
भद आहे. संस्कृतांत हा भेद 
पण हिदी कवींनी 
आहे. मतिराम म्हणतो -- 


खंड पहिला 


निजतनु जौवन आगमन जो नहि जानति 
(ललितललाम) 
अर्थ - जी आपल्या देहांत यौवनाने प्रवेश केल्याचे जाणत 
नाही ( ती ), अज्ञातयौवना होय. [ हि. सा. को. ] 


ज्ञानाचें विरोधी किवा अविद्या. याचें लक्षण सर्व 
दर्शन संग्रहांत पुढीलप्रमाणे दिलें आहे. 
अनादि भावरूपं यद्विज्ञानंन विलोयते । 
तदज्ञानमिति प्राज्ञा लक्षणं सम्प्रचक्षते ।। 
अर्थ-अनादि, भावरूप ( अनुमानप्रमाणाने ) असें जें 
( कांही ) विज्ञानाने नाश पावतें, तें अज्ञान होय, असें प्राज्ञ 
त्याचें लक्षण सांगतात. 
हें मायावादी वेदान्त्यांचें लक्षण आहे. भगवद्गीतेत ज्ञान 
व अज्ञान यांचें स्वरूप पुढील एकाच इलोकांत सांगितलें आहे--- 
अध्यात्मज्ञाननित्यत्वं तत्त्वज्ञानार्थदशनम्‌ । 
एतज्ज्ञानमिति प्रोकक्‍तमज्ञानं यदतो उन्यथा ॥। 
(१३. ११) 
अर्थ--अध्यात्मज्ञान नित्य आहे अशी वृद्धि होणें व तत्त्व- 
ज्ञानाच्या सिद्धान्तांचें परिशीलन यांस ज्ञान म्हटलें आहे. 
याखेरीज जें दुसरें, तें अज्ञान होय (गी. र. )- ढु 
मनुष्यमात्राला जीं दुःखें होतात, त्यांना अज्ञान हेच 
कारण आहे. आत्म्याचें अज्ञान म्हणजे तो परमानंदरूप आहे, 
हें न समजणें. त्यामुळे विषयभोगांकडे प्रवृत्ति होते. आत्म- 
स्वरूपाच्या अज्ञानामुळेच विषयवासना होते व ती दुःखरूप 
असते. ही प्रक्रिया पुढीलप्रमाणे होते- अज्ञानापासून अविवेक, 
त्यापासून अभिमान, त्यापासून राग-द्वेष, त्यांपासून कम, 
त्यापासून शरीरपरिग्रह्‌ व त्यापासून दुःख. की 
हें अज्ञान नष्ट करण्याचा मार्ग म्हणजे त्याचें गी 
जें ज्ञान, तेंच मिळविलें पाहिजे; त्यावांचून दुसरा उपाय नाही. 
आत्मा किवा ब्रह्म स्वयंप्रकाश असल्यामुळे तिथे अज्ञानाचा 
प्रवेश होतोच कसा, ही या ठिकाणीं आशंका आहे. तिचें 
उत्तर असें, की आत्मा व अज्ञान यांमध्ये विरोध नाही. 
झोपेतून उठलेला माणूस आपल्या निद्रासुखाचा व त्या 
अवस्थेतील अज्ञानाचा अनुभव सांगतो. यावरून सुबृप्तींत 
आत्मानभव व अज्ञान या दोन वस्तु एकत्र असूं शकतात. 
इतकेंच नव्हे; तर आत्मप्रकाश हा अज्ञानाचा साधक आहे; 
बाधक नव्हे. तसें नसतें, तर इतका वेळ मला कांही समजलें 
नाही, असा स्वानुभव झोपून उठलेल्या माणसाने व केला 
नसता. मग ज्ञान व अज्ञान यांचा शास्त्रात व लौकिकांत 


विरोध दिसतो तो कां? या प्रश्‍नाचें उत्तर असें- 


अज्ञान 


३६१ 


अज्ञान कवि 


ज्ञानाचे प्रकार दोन-स्वरूपज्ञान व वृत्तिज्ञान. केवळ ज्ञप्ति- 
रूप आत्मा तें स्वरूपज्ञान व घटज्ञान, पटज्ञान हें वृत्तिज्ञान. 
पहिल्याला विशेष चेतन्य व दुसर्‍याला सामान्य चेतन्य 
म्हणतात. ज्ञानाने अज्ञानाची निवृत्ति होते, हा नियम वृत्ति- 
ज्ञानाविषयी लागू आहे; स्वरूप ज्ञानाविषयी नाही. उदा० 
काष्ठांत व्यापुन असलेला अग्नि काष्ठाला जाळीत नाही व 
अंधकाराचा नाशहि करीत नाही. पण त्याच काष्ठाच्या 
मंथनांतून प्रकट झालेला आग्ति, तें काष्ठहि जाळतो व 
वातीच्या आश्रयाने अंधाराचाहि नाह करतो. त्याचप्रमाणे 
आत्म्याच्या सामान्य प्रकाशाने अज्ञानाचा नाश न ज्ञाला, 
तरी तेंच आत्मचेतन्य वृत्तीमध्ये प्रविष्ट ( प्रतिविबित ) 
झालें असतां अज्ञानाचा नाश होतो (ब्र. सि. मा. ). 

अज्ञानाला हृदयग्नंथि म्हटलें आहे. सदगुरूच्या उपदेज्ाने 
शिष्याच्या त्या हृदयग्रंथीचा भेद होतो. सद्गुरु ज्ञानांज- 
नाच्या शलाकेने अज्ञानाने अंध झालेल्या बिष्याचें चक्षुरू- 
न्मीलन ( डोळे उघडणें ) करतो. अज्ञान हें तमाचें फल 
आहे (गी. १४. १६ ). अज्ञानामुळेच हा संसार आहे 
( योगतत्त्वोपनिषत्‌ १६ ). 

अज्ञानमलपड्‌ःक य: क्षालयेजज्ञानतोयत: 
स एव सवंदा शुद्धो नान्यः कभरतो हि स: ॥ 
( जाबालिदर्शनोपनिषद्‌ ) 

अर्थ--ज्ञानाच्या जलाने जो अज्ञानाचा मळ-चिखल धवन 
काढतो, तोच सावकाल शुद्ध होय. दुसरा जो कर्मातच 
रमणारा, तो ( शुद्ध ) नव्हे. पाहा-ज्ञान, सद्गुरु. 


ह ८. (इ. स. १४ वें शतक ) हा महाराष्ट्रीय 
शान कावे कवि नागनाथ अर्थात्‌ नागेश या साधु- 
पुरुषाचा शिष्य होता, या पलीकडे याची माहिती उपलब्ध 
नाही. याने वरद नागेश नांवाचा १८५० ओव्यांचा ग्रंथ 
लिहिला आहे. हा ग्रंथ विवेकसिधूच्या धर्तीवर आहे. विवेक- 
सिंधु व दासबोध यांच्या मधला हा दुवा आहे. दास-- 
बोधावर याची छाप दिसते. माया-ब्रह्माचें विवरण करतांना 
तो पुढील ओव्या लिहितो-- 

जेसें गगनाच्या पोटों । अभ्र असंख्यात उठी । 

क्षणां पाहतां दृष्टी । कांहोचि नाहो ।। 

ब्रह्म निराकार तसें । माया तेथे अभ्र भासे । 

इछेविण परियेसें ॥ उद्‌्भवती जाहलो ॥। 

येक उभा गंगातिरों । तो दिसे उदकाभीतरी । 

परी हा अपुला शरीरीं । अलिप्त असे ।॥। 

ते आहे म्हणों तरी हातां नये । नाहो म्हणो तरी दिसताहे ।। 


ती ३६२ भारतीय संस्कृति कोश 
“अज्ञान क न 

ता प डा महता मोहोळ येथे हेंगरस नांवाचा नागनाथचा एक भक्‍त राहत 

म ल वाची गी होती. ती 

खु ( अध्याय ३ ) अते. या हेगरसाला अहिल्या नांवाची एक मुलगी होती. ती 


याशिवाय याने कालज्ञान, गुरुणिष्यसंवाद, पंचीकरणप्रमेय 
'इ. स्फुट प्रकरणेंहि लिहिलीं आहेत. [ म. वा. इ. ] 


शिवकालीन महाराष्ट्रीय शाहीर. याने अफ- 

अज्ञानद[स जलखानाच्या वधावर पोवाडा रचला आहे. 
सर्वे पोवाड्यांत हा पोवाडा जुना समजला जातो. त्यांत 
कथानकाच्या अनुषंगाने तत्कालीन महाराष्ट्राच्या परिस्थिती- 
वर कांही प्रकाश पडतो. शिवाजीने या पोवाड्याच्या रचनेवर 
खुष होऊन त्याला सोन्याचा तोडा व एक घोडा बक्षीस 
“दिला होता-- 

म्हणून शिवाजी सरज्याने । इनाम घोडा बक्षीस दिला । 

शेरभर सोन्याचा । तोडा हातांत घातला । 

हा पोवाडा एकतारीवर म्हणतां येतो. [म. सा. ] 


ज्ञानाला तुच्छ करुन अज्ञानांतच मोक्ष आहे, 
'अज्ञानवाद द मानणाऱ्या एका पंथाचें महावीराने वर्णन 
केलें आहे. या पंथाची विचारसरणी अशी- 
दोन भिन्न व्यक्‍तींचें ज्ञान भिन्न असूं शकतें. त्या दोन व्यक्‍तीं- 
तल्या ज्ञानविषयक चर्चा व वादविवाद यांच्या योगाने मनें 
कलुषित होतात. त्यामुळे त्यांना अधिक काळ संसारवंधांत 
राहावें लागतें. पण ज्ञानच नसले, तर अभिमान व द्वेष उत्पन्न 
होत नाही व मोक्ष त्वरित मिळतो. ज्ञानामुळे इच्छा उत्पन्न 
होते व त्यामुळे जें कर्म वडतें, त्याचे परिणाम अधिक तौत्र 
असतात. मनाच्या प्रेरणेवांचून केवळ शरीराने घडणाऱ्या 
कर्माचे परिणाम फार वाईट व इःखदायक नसतात आणि 
चांगले कर्म करून त्या परिणामांचा निरास करतां येतो. 
म्हणून मुमुक्षूने अज्ञानांत राहावें हें चांगलें. मोक्षासाठी ज्ञान 
आवश्यक आहे असें क्षणभर मानलें, तरी खरे ज्ञान कोणतें 
हा प्रश्‍न शिल्लक राहतोच. प्रत्येक तत्त्वज्ञानी पुरुषाचें ज्ञान 
निराळें असतें. महावीरासारखे पुरुष म्हणतात, को * मला 
दिव्यज्ञान झालें आहे. ' पण त्याला प्रमाण काय ? ज्ञानासंबंधीं 
कोणत्याहि विधानावर प्रमाणावांचून विश्‍वास ठेवतां येत 
नाही. म्हणून ज्ञानापेक्षा अज्ञानच श्रेष्ठ होय. 


या अज्ञानवादाचेहि ६७ उपपंथ होते. | स्कू. से. जे. लि. ग 


अज्ञानासे ( १४ वें जतक ) एक मराठी मध्यय॒गीन 
र पासद्ध कवि. अज्ञानसिद्धाचें चरित्र व काव्य याची 
फार थोडी माहिती वाझमयेतिहासांत आढळते. 


ना 


मसुरग्रामीं दिली होती. तिला अज्ञानसिद्ध, विदेहसिद्ध व 
नरेंद्रसिद्ध असे तीन मुलगे होते. त्यांचें गोत्र जमदग्नि होतें. 
अज्ञानसिद्धाला लहान वयांतच सिद्धस्थिति प्राप्त झाली. 
सग त्याच्या आईने त्याला नागनाथास अर्पण करण्याचें 
ठरविलें व त्याप्रमाणे वडवाळ येथे येऊन तिने तसें केलें 

नागनाथाने साक्षात्‌ दर्शन देऊन अज्ञानसिद्धावर कृपा केली. 
वडवाळ येथे कांही काळ गेल्यावर नागनाथाने त्याला आज्ञा 
केली- 

तुवा नरंद्रपुरों जाऊन । समाधान विचरिजे ।। 

अलंप्रभु वसे भावे । तेथ तुवाही असावें ॥। 

ही नरेंद्रपुरी उफ नरंदे हें गांव कोल्हापूर जिल्ह्यांत हात- 
कणंगलें तालुक्‍यांत आहे. तिथे अज्ञानसिद्ध जाऊन राहिला. 
अनेकजण त्याचे भक्‍त झाले. नरंदें येथेच त्याने जीवत्समाधि 
घेतली. त्याच्या समाधीचा शक उपलब्ध झालेला नाही. ज्या 
अर्थी त्याने संकटहरणीचें लेखन शके १३१३ मध्ये केलें, त्या 
अर्थी त्याचा समाधिकाल चौदाव्या शतकाच्या उत्त र्धापाति 
कडे जाऊं शकत नाही. नरंद्याला अज्ञानसिद्धाचा दत्तचेतन्य 
म्हणून एक शिष्य होता. त्यानेच गुरूची समाधि बांधली आहे. 
अज्ञानसिद्धाची शिष्यपरंपरा मोठी होती. 


अज्ञानसिद्धाच्या उपळव्ध चार प्रकरणांची माहिती पुढील- 
प्रमाणे- 

(१) तत्त्वबोध- हें २०१ ओव्यांचे लहानसे प्रकरण असून 
त्याचें स्वरूप गुरुशिष्यसंवादाचें आहे. शिष्य गुरूला परब्रह्म 
म्हणजे काय, मी म्हणजे कोण, असें प्रश्‍न विचारतो. 

(२) जोवब्रह्मभेदलक्षण-- हें ५०२ ओव्यांचे प्रकरण 
त्यांत शिष्याच्या “ भेदमतखंडण । कोजे स्वामी ” या 
वरून गुरुंनी तसें केलें आहे. 

(३) पृच्छापत्र- या प्रकरणांत १९८ ओठ 
“सच्चिदानंदपद व्याख्यान ' आहे. 


(४) काळज्ञान-- 
आवळीकर ] 


असून 
विनंती- 


या असून त्यांत 
हें ५११ ओव्यांचें प्रकरण आहे. [ पंडीत 
आंरि अंगिरस वंशांतल्या लो कांना 

|ंगिरस ल्या लो 


1 हा शब्द कुलनाम 
म्हणून लावलेला आढळतो. यांची वंशावळहि 


खंड पहिला 


यज्ञानुष्ठानांत दूध लागतें; म्हणून त्यांनीं एक गाय बाळगली 
होती. पण अवर्षणामुळे तिला चारा मिळेना आणि यज्ञांत 
कुटलेल्या सोमरसाच्या चोथ्यावर त्या गायीचे पोषण होईना. 
त्यामुळे आंगिरसांना दुःख झालें. या गायीला पुरेसा चारा 
उत्पन्न करण्याची शक्ति जर आमच्यांत नाही, तर आम्ही सत्र 
तरी कश्याला करावें, असा विचार त्यांच्या मनांत आला. मग 
त्यांनी कारीरि नामक इष्टि केली. त्यामुळे चारा पुष्कळ मिळूं 
लागला; पण पितरांनी त्यांत विप उत्पन्न केल्यामुळे गायीला 
तो चारा मानवेना. त्यासाठी मग त्यांनी पितरांना हविर्भाग 
दिला व त्यानंतर त्या गायीला निर्दोष चारा मिळूं लागला. 
ती खूप दूध देऊं लागली (ते. ब्रा. २. १. १.). यांनीच द्वि- 
रात्रयाग सुरू केला (ते. सं ७. १. ४.). पाहा-अंगिरोगण; 
अथवंवेद. [ प्रा. च. को. ] 


ऑरि -_ या स्मृतींत ७२ च इलोक आहेत. पण 
॥गरसस्म्टात तो संक्षिप्त ग्रंथ असावा, असें डॉ. काणे 
मांनतात. या संक्षिप्त ग्रंथांत अंत्यजाचें अन्नोदक घेतल्यास व 
गायीला मारहाण केल्यास कोणतें प्रायशिचित्त घ्यावें, तें 
सांगितलें आहे. 

याज्ञवल्क्याने धर्मशास्त्रकारांच्या यादींत अंगिरसाचें नांव 
दिलेलें आहे. विश्वरूप, अपराके, मेधातिथि व हरदत्त यांनी 
आणि मिताक्षरा टीकेंत अंगिरसाचीं अशौच, प्रायश्चित्त, सती, 
परिषद्‌, इ. विषयांवरील मतें उद्धृत केलेलीं आहेत. [हि. ध.] 


,-_ पाय, सामान्यतः मोठ्या खांबावर रचलेला छोटा 
आप्रि ठेंगणा खांब, मजल्याच्या वरच्या भागावर 
उभारलेला चौरस खांब, मनोरा वा शिरोगृह. [ मानसार ] 


भु कुणबी जात. हे लोक मुख्यत्वे गुजरातमध्ये 
आजणा आढळतात. यांची चेहेरेपट्टी राजपुतांप्रमाणे दिसते. 
पुरुष राजपुतांप्रमाणे कल्लेहि राखतात. कांही लोकांच्या 
नांवाच्या शेवटीं सिंग हें उपपद असतें. यांच्यांत एकंदर ३३ 
गोत्रे असून त्यांच्यामध्ये रोटी-बेटी व्यवहार होतो. हे लोक 
मळचे नवसारी प्रांतांतल्या वन्यधर्मी चोध्या वंशाचे असावे. 
अजूनहि ते आपणांस चोध्या म्हणवितात. उत्तर गुजरातेंतल्या 
राजपूत राजांनी या जातींतल्या कांही लोकांना गाडी हाकण्यास 
ठेवे होतें, असें म्हणतात. हे शेती करतात. यांच्यांत रामानुज, 
शेव, आणि स्वामी नारायण असे पंथ आढळतात. औदीच, 
मेवाड, मोढ व नागर या ब्राह्मणांना पोरोहित्याला बोलावतात. 

मलाचें जातकमं करतात. जुन्या काळीं लग्नें ११ व्या 


२६२३ 


आंडाळ 


वर्षापुर्वी करीत असत. विधवाविवाह व घटस्फोट रूढ आहेत. 
पुनविवाहाला * नात्रु' म्हणतात. पुर्वीचा नवरा ह्यात 
असतांनाहि विशिष्ट कारणांसाठी नात्रु लावतां येतें. हा विधि 
मंगळवारीं किवा रविवारीं करतात. 

विवाहप्रथा- सामान्य लग्नविधि पुढीलप्रमाणे असतो- 
मुलाच्या लहानपणींच त्याच्या लग्नाच्या वाटाघाटी सुरू होतात. 
मुलाजोगती मुलगी ज्याच्या घरीं जन्मली असेल, त्याला वर- 
पिता दुसर्‍याच्या माफंत विचारतो. वधूपित्याकडून रुकार 
मिळतांच वराकडील मंडळी रूपया व गूळ खोबर्‍याची वाटी 
घेऊन मुलीकडे जातात. मग वाटाघाटी होऊन लग्न ठरतें. 
पंचांच्या संमतीने लग्नाचा महत ठरतो. मग एका कलशावर 
गणपतिस्थापना करून “* माणेकस्तंभ ' पुरतात. लग्नापूर्वी 
एक दिवस वराचा मामा त्याला पोषाख देतो. वरपिता त्याला 
पागोटे ब्रंत्रती. मामा वराच्या हातीं कट्यार देतो. वराची 
मिरवणूक वधूच्या मांडवाशीं येतांच वधूमाता वराच्या हातीं 
नारळ देते. पुरोहित लाल सुतांच्या माळा बनवून त्या वधू- 
वरांना घालायला देतो. मातीच्या कुंडांत अग्नि आणून त्याच्या 
भोवती सप्तपदी होते. वधूमाता कंसार (शिरा) व तूप आणून 
तें वधू-वरांपुढे ठेवते. वर त्या पदार्थांना स्प करून सासूचा 
पदर धरतो. तिने मनाजोगती देणगी देण्याचे कवूल केल्यावर 
मग तो तिचा पदर सोडतो. नंतर वरमाता वधु-वरांवर अक्षता 
टाकते. वधूकडील पोक्त मनुष्य तिळा वराकडील पोक्त माण- 
साच्या मांडीवर बसवितो. एवढें झाल्यावर लग्न संपते. वध 
वयांत आलेली असल्यास त्याच वेळो तिला सासरीं नेतात. 
लहान असल्यास माहेरींच ठेवतात. मुलीच्या पाठवणीच्या वेळीं 
तिचा बाप जावयाला व वरपिता मुलीला वस्त्र-भूषणें देतो. 

अंत्यविधि-मृतासाठी रडायला बायकांना बोलावितात. 
त्यांना शिजविलेले. गहु किवा जोंधळे देतात. [ सेन्सस रिपोर्ट- 
बडोदे; ल. वि. सो. ] 


अ. संगीतविद्यचा एक प्राचीन जाणकार. नारद, 
आनप शार्डगदेव, शारदातनय, इ. लक्षणकारांनी त्याचीं 
मतें उद्धृत केलीं आहेत. त्यागराजानेहि संगीतांतील विद्वान्‌ 
असा त्याचा उल्लेख केला आहे. याच्या नांवावरील हनुमत्‌ 
भरतम्‌ हा ग्रंथ उपलब्ध आहे. हनुमत्‌ कटकम्‌ हा ग्रंथहि 
हनुमान्‌ किवा आंजनेय याच्या नांवावरच मोडतो. [ डि. 
सा. इं. म्य. म्य. ] 


तमिळनाडमधली एक भक्‍त व कवियित्री. 


आडाळ बारा अळवारांत हिची गणना होते. हिला 


आंडाळ 


* दख्खनची मीरा ' म्हणतात. आठव्या शतकाच्या 
उत्तरार्धांत हिचा जन्म झाला. विष्णुचित्त नामक एका १. 
भक्ताला तुळशीच्या वनांत नुकतीच जन्मलेली एक मुल्गी 
सांपडली. भगवंताच्या आदे्याला अनुसरून त्याने ती मुलगी 
घरीं आणली व तिचें ' कोदई ' असें नांव ठेवलें. कोदई म्ह्णजे 
फुलांच्या हाराप्रमाणे कमनीय होय. वालपणापासूनच ह्चि 
कृष्णावर भक्ति जडली. त्याला सोडून ट्प्यि कुणाळा वरायचें 
नाही, असें तिने ठरविलें व त्याप्रमाणेच ती वागली. ॥..६ 

पुढे भगवंताची कृपा व प्रेम प्राप्त झाल्यावर तिला आंडाळ हें 
नांव मिळालें. विष्णुचित्ताला देवाच्या गळ्यांत घालण्यासाठी 
फुलांचे हार गुंफून देण्याचें काम आंडाळकडे होतें. परंतु त्या आधीं 
तो हार आपला गळ्यांत घाळून ती एका भारश्ांत स्वतःचे 
सोंदर्यनिरखी. विष्णुचित्ताला या गोष्टीचा पत्ता नव्हता. पण 
एक दिवस हारांत एक केस सांपडला. त्यामुळे तो हार वासा 
समजून त्याने तो रंगनाथाच्या गळ्यांत घातला नाही. हा 
अपराध आपल्या मुलीचा आहे, हें समजल्यावर तो आंडाळ- 
वर खूप रागावला. पण त्या रात्रीं रंगनाथाने स्वप्नांत येऊन 
विष्णचित्ताला सांगितलें, की आंडाळने आधी गळ्यांत 
घातलेला पुष्पहारच मला अधिक प्रिय आहे. त्यावरून विष्णु- 
चित्ताला तिच्या भक्‍तीची कल्पना आली. एक दिवस रंग- 
नाथाने “ आंडाळबरोंबर माज्ञा विवाह करा असा देवालयाच्या 
अधिकाऱ्यांना आदेश दिला. त्या- 
प्रमाणे अधिकार्‍यांनी इतर उत्सवां- 
प्रमाणेच रंगनाथाचा हा लग्न- 
सोहळा साजरा केला. आंडाळ 
मंदिरांत आल्याबरोबर  रंग- 
नाथाच्या झेषशय्येवर चढली. त्या- 
बरोबर सवेत्र दिव्य प्रभा पसरली. 
व त्या तेजांत ती विलीन होऊन 
गेली, अशी आख्यायिका सांगतात. 
द. भारतांतील वेष्णवमंदिरांत 
अद्यापहि दर वर्षी आंडाळ व 
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रंगनाथ यांचा विवाहसोहळा 
साजरा करतात. 
आंडाळची भक्ति, प्रेम व 


कारुण्य यांनी ओथंबलेली आहे. 
श्रीहरीच्या नामसंकौर्तनांत ती 
स्वत:ला विसरून गेलेली आहे. 
रंगनाथ (श्रीकृष्ण) पति मिळावा म्हणून तिने गोकुळांतल्या 
गोपींप्रमाणे कात्यायनीव्रत केलें होतें. तें व्रत * पावे व्रत र्‍या 


आंडाळ 


३्द्ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


नांवाने अद्यापहि तमिळनाडमधल्या कुमारी करतात. तिरुप्पावे 
नांवाचा एक संग्रह आंडाळने मुख्यतः या व्रतासाठी रचलेला 
आहे. नच्चियार तिरुमोलि हा तिचा दुसरा काव्यग्रंथ होय. 
आजहि तमिळ ललना माघ मासीं प्रातःकाळीं व्रताच्या 
स्नानासाठी जात असतांना त्या ग्रंथांतळीं आंडाळचीं गाणीं 
प्रेमाने म्हणतात. त्यांतली कांही गीतें नायिकेला जागे करण्या- 
साठी आहेत. कांही गीतांतून ' नप्पिक्षे ! २ 
उपाळभ आहे. कारण भक्तस्त्रिया पुजेसाठी मंदिरद्वारांत 
येऊन उभ्या राहिल्या, तरी नप्पिन्ने आपली कृष्णाला जवळ 
घेऊन झोपलेलीच असते. आंडाळ म्हणते -- 

मेत्तडं कण्णिगाय्‌ । नी उन्‌ मणाल ने 

अंत्तने पॉडुम तुयिळेळ्‌ वॉट्टाय काण 

अंत्तने एळुम्‌ पिरिवाटू किळळायाळ्‌ 

तसुवमन्ह तकवंळो र॑म्पावाय्‌ 

अर्थ -- हे नप्पिद्च, 


हणजे राधा हिचा 


तू आपल्या प्रियतमाला किती वेळपर्यंत 
आपल्या मायानिद्रेंत असें गुंगवून ठेवणार आहेस ? तुला 
क्षणभरहि वियोग सहून होत नाही काय? हें काय योग्य 
झालें ? 

आंडाळ क्रृष्णानुग्रहासाठी तळमळत 
जाऊन गोपींचें जीवन जगण्याची उत्कंठ 
भावनेने ती म्हणते- 


होती. तिला गोकुळांत 
1 लागली होती. त्याच 


करवेकळ पिन्चॅरू कानम्‌ चॅदुन्बोम्‌ 
अरिवॉन्र्मिळळाद आयकुळुत्तु उन्दन्नेप 
पिरवि पॅरन्दने पुण्णियम्‌ यामुडे योम 
कुरेवान्र्मिळळाद गोविदा । उन्दन्नोड्‌ 
उखेळ्‌ नमक्कु इंगु ऑळिक्क आंळियाडु 
_ येथे -- हे कृष्णा, आम्ही तुझ्यासह्‌ 
यत आहों. तिथेच आमचें जीवन आहे. 
गवळ्यांच्या घरीं जन्म घेतलास ना! 
उगवलं. हे गोविदा बं 


वनांत गायी चारायला 
कारण तूं आम्हां अडाणी 


त्याबद्दल आम्हाला क्षमा कर. 


परी. तमिळनाडमधले 3... शद्रांर्‌ 
आंडी ल नाडमधले रागी. शूद्रांच्या अनेक जातींतून 
याची जमात बनलेली आहे. वी 


जोगी, जंगम, कोविल, 


खंड पहिला 


मट्टव असे यांचे पोटभेद आहेत. सगळेच आंडी भिक्षा मागत 
नाहीत- कांही मंदिरांत देवाच्या सेवेचें काम करतात- कांही 
लग्नांत व पशुबलि देत असतांना पौरोहित्य करतात. भिक्षा 
मागणारे हाताने धंटा वाजवितात. यांच्यांत घटस्फोट व 
पुनविवाह मान्य आहेत. यांना मद्य-मांस चालतें. [ का. ट्रा. 


स. इं. ] 


ढे नायर कुंभारांची एक पोटजात. हे देवस्थानासाठी 
आंड " तं चीं ग डीं याचें 
इरान लागणारीं मातीचीं भांडीं तयार करण्याचें काम 


करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


क ( ११ वें शतक ) एक कन्नड कवि. आंड्य्याने 
आडख्या काव्यरचना करण्यापूर्वी अशी प्रतिज्ञा केली होती. 
को मी माझ्या काव्यांत एकाहि संस्क्रुत शब्दाचा प्रयोग कर- 
णार नाही. या प्रतिज्ञेप्रमाणे त्याने कविग्गरकावा किवा सोब- 
गिन सुग्गि नामक ग्रंथ रचला. त्यामुळे त्याला साहित्यिक व 
ऐतिहासिक असें दोन्ही दृष्टींनी महत्त्व प्राप्त झालें आहे. 


एक तिथिब्नत. यांत चंत्र शु. २ येस शिव- 
पार्वती यांच्या मूतींची पूजा करतात व 
त्यांना झोके देतात. पाहा-चेत्रागौर 


आंदोलन त्रत 
दोल्यावर बसवून 
[हि.ध-] 


, एक जात. परभणी, नांदेड, या जिल्ह्याचा उत्तर- 
आध ग व चांदा, वणी ह्यांचा दक्षिण भाग यांतील 
डोंगरांत राहणाऱ्या शेतकरी व शिकारी लोकांना आंध हें 
नांव आहे. ते आते-मामे बहिणीशीं लग्त करतात. विधवेचे 
दिराशीं लग्न होत नाही. विवाहित मृतास जाळतात, व अवि- 
वाहित मृतास पुरतात. [ म. लो. सं. ] 


घळी कोंशिंब मुलांचा एक खेळ. ज्याला खेळायचें 
आंधळा काशबधार नाही, असा एकजण भोगी होतो व 
खेळणाऱ्या मुलांपैकी एकाचे डोळे ज्ञांकतो. बाकीचे खेळगडी 
एकीकडे जाऊन लपतात. भोग्याने डोळे सोडतांच राज्य 
आलेला मुलगा लपलेल्यांतील एखाद्या गड्याला शोधतो व 
तो गडी भोग्याला जाऊन शिवण्यापूर्वी त्याला स्पशं करतो. 
मग त्याच्यावर राज्य येतें. विद्याकल्पतरूंत या खेळाला आंधळी 
कोशिबीर असें नांव दिलें आहे. 

हल्ली आंधळी कोशिबीर या नांवाने जो खेळ प्रचलित 
आहे तो असा- प्रथम मुलें चकतात व एकावर राज्य 
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आंघध्य 


देतात. मग त्याला दिसूं नये म्हणून रुमालाने त्याचे डोळे 
बांधतात व इतर मुलें भोवती पळतात. त्यांच्यापैकी एखाद्याला 
आंधळा झालेला मुलगा स्पर्श करतो व त्यामुळे तो बाद होतो. 
बाद झालेल्या गड्यावर मग राज्य येतें. राजस्थानांत या 
खेळाला “ आंधोभेंसो ' म्हणतात. 


आ! भारताच्या संघराज्यांतील एक घटक राज्य. १ 

चर ऑक्टोवर १९५३ या दिवशी या राज्याची स्थापना 
झाली. भाषिक तत्त्वानुसार स्थापन झालेले हें पहिलेंच राज्य 
होय. १ नोव्हेंबर १९५६ रोजीं तेलंगणाचाहि कांही प्रदेश 
या राज्यांत समाविष्ट करण्यांत आला. याचें सध्याचे क्षेत्रफळ 
१,०५,९६३ चो. मैल असून त्यांत श्रीकाकुलम्‌, विशाखापट्टनम, 
पूवे गोदावरी, पश्‍चिम गोदावरी, कृष्णा, गंट्र, नेल्लोर, 
कडपा, कर्नूलळ, अनंतपूर, चित्तूर, हेदरावाद, मह्वूबनगर, 
आदिलाबाद, निजामाबाद, मेदक, करीमनगर, वरंगळ 
खम्मम व नलगोंडा असे वीस जिल्हे आहेत. हेदरावाद ही या 
राज्याची राजधानी आहे. 

आंध्याचा पूर्वेकडील समुद्रकिनार्‍याचा भाग मैदानी असून 
कृष्णा व गोदावरी या नद्यांच्या मुखाजवळचा प्रदेश विस्तत 
आहे. नद्यांनी वाहून आणलेल्या गाळाने हा प्रदेश व्यापलेला 
आहे. याच भागांत एक पर्वेतांची रांग असून ती दक्षिणोत्तर 
पसरलेली आहे. पूर्वेला वंगालचा उपसागर, पश्‍चिमेस 
महाराष्ट्र-कर्नाटक, दक्षिणेस तमिळनाड व उत्तरेस ओरिसा या 
आंध्राच्या चतुःसीमा आहेत. 


न्न य न र्य 
7 (।: सजू 


तट ््य््ञटान् 


प स्का -2-३७>०--> क्त ऱ जे 
व. 24 > 


विज्ञाखापट्टनम्‌ बंदर -आंब्र 


कृष्णा, गोदावरी व पेन्नार या आंध्रांतल्या प्रमख नद्या 
होत. गोदावरीला अनेक उपनद्या येऊन मिळाल्या असून त्यांत 
मांजरा, प्राणहिता व शबरी या प्रमुख आहेत. क्ृृष्णेलाहि 
अश्याच अनेक उपनद्या मिळालेल्या आहेत. 

ज्वारी, डाळी, शेंगदाणे, बाजरी, मका, वरी, तंबाकू, 


आंध 


मिरची, हळद, इ. पिकें आंध्याच्या जमिनींत निघतात. या 
राज्यांत खनिज द्रव्ये विपुळ सांपडतात. पण एवढी खनिज 
संपत्ति उपलब्ध असूनहि आंध्मप्रदेश औद्योगिक दृष्ट्या अजून 
मागासलेला आहे. कांही जिल्ह्यांत कापडगिरण्या आहेत. कांही 
ठिकाणीं कागद, सिमेंट, चिनी मातीचीं भांडीं, इ. वस्तू बन- 
विण्याचे कारखाने आहेत. विश्याखापट्टनम्‌ येथे जहाजबांधणीचा 
मोठा कारखाना सरकारी क्षेत्रांत चालतो. सूत कांतणें, शिंग 
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भारतीय संस्कृति कोश 
रूप त्रिलिंग आहे, तर कांहींच्या मतें त्रिकलिंग आहे. प्रताप- 
रद्रयक्षोभूपण या ग्रंथाचा कर्ता विद्यानाथ म्हणतो, को 
श्रीशेळ, कालेश्‍वर व द्राक्षाराम यांच्या अंतर्गत जो भूभाग 
येतो, तो त्रिलिंग होय. कारण या भागांत मल्लिकार्जून, 
कालेश्‍वर व भीमेश्‍वर हीं तीन शिवलिंगे आहेत. 

या त्रिलिंग देशांत जीं शिवमंदिरे आहेत, त्यांनी आंध्य 
संस्कृतीला एक विशिष्ट स्वरूप प्राप्त करून दिलें आहे. या 


व हस्तिदंत भागांत लहान- 
यांवरील कोरीव मोठे पुष्कळ 
काम, लाखेचीं तलाव असून 
खेळणीं, लाकूड त्यांच्या कांठीं 
सामान तयार सववत्र शिवमंदिरें 
जू कुन « निजामाबाद ब्रवारळेलां 
ड़ पा, 1) हि | हे ळू र ल्गः (त्त 
कडे पा द | आहेत. त्रिलिंग 
गृहोद्योगहि बरंगळ सस्कृतीला तडाग 
आंध्यांत चाल- क संस्कृत असें 
तात. |.__९_ & देट्राबाट म्हटले, तरी तें 
विज्याखापट्ट- डुग साजून दिसेल. 
नम्‌, काकिनाडा ” मेहवुबनगर या भागाचे जीव- 
(कोकोनाडा) व ! व्य नच या तलावांत 
मच्छलीपट्टम्‌ हीं 1 गुंतलेले आहे. या 
आंध्रांतली प्रमुख स्त प्रत्येके तला- 
वंदरें व या वाच्या तळाशों 
- व म 
जाब गट्र र काहांना कांही 
वाडा. 4 ञ 
वुषगेळ हीं प्रमख अनंत तितचे दर्श. 
बार ह्‌ क कत. क. हास दडलेला 
र . आहे. प्रजेचें द. 
हृंंदराबादची माक जा श्ड्ल्त 
लोकवस्ती बारा लू पी शि 
लाखांच्या वर धाला ड् वळन 
रिना राजाने देवोक 
आहे. आंद्माची व्य मकान 
लोकसंख्या चार वेड आोगिवत्, 
गेटींच्या ज. , की ' माझ्या 
कोटींच्या जवळ आंध्र राज्य कत 
जवळ आहे व 
भाषा तेलुगु आहे. तेनुगु, तेलुगु व आंध्र हे तिन्ही शब्द होऊं दे त्यावर देवी | तेलाव निर्माण 
साप्रत देश, जाति व भाषा या तीन्ही अर्थांनी वापरतात. 1४ ताळा सदृणाी, 


बौद्धधर्माच्या उत्कषंकालांत या प्रदेशाला मंजीरदेश, वज- 
देश व नागभूमि अशीं तीन नांवें होतीं. तेलगु व तेनुगु हे 
दोन्ही शब्द समानार्थक असले तरी त्यांच्या व्युत्पत्तीबद्दल 
विद्वानांत मतभेद आहेत. कांहींच्या मतें तेळ्गु नव्दाचें मूळ 


चालत गेला. पुढे 
तेव्हा देवी तिथेच 
न कोस विस्तीणं असे तळे 


। ' त्याने मागे वळून पार ले ते 
थांबली. पण तेवढ्याने सुमारे ती ग 


खंड पहिला 


त्या भूमीवर निर्माण झालें. 

श्रीशीलाजवळच्या कंबम्‌ येथील तलावाचीहि अशीच कथा 
आहे- विजयनगरचा सम्प्राट्‌ कृष्णदेवराय याने उत्कलराज- 
कन्या जिंकून आणली होती. पुढे त्याला कळलें, की ती आपल्या 
वधाचा प्रयत्न करीत आहे. त्यामुळे तो तिच्यावर नाराज 
झाला व त्याने तिला परत उत्कलदेश्यांत पाठवून दिलें. जातांना 
ती कंबम्‌ येथे कांही काल राहिली व आपल्याजवळचें द्रव्य 
खर्चून तिने तिथे एक तलाव बांधला. त्या तलावामुळे हजारो 
लोकांचें जीवन सुखी झालें. थोड्याच कालांत ही गोष्ट कृष्ण- 
देवरायाच्या कानौं गेली व तिच्यावरचा राग सोडून त्याने 
तिला परत आपणाकडे आणलें. 

आंध्र लोकांचा उल्लेख प्रथमतः ऐंतरेय ब्राह्मणांत येतो. 
विश्‍वामित्राला एकशे एक पुत्र होते. त्यांतले पन्नास मधुच्छंदा- 
हन मोठे व पन्नास लहान होते. मोठ्या पन्नास पुत्रांनी शुन:- 
दोंप या विश्‍ववामित्राच्या मानलेल्या पुत्राला भाऊ मानण्याचें 
नाकारलें. तेव्हा विश्‍वामित्राने त्यांना शाप दिला, की ' तुमची 
संतति शूद्र होईल. ' त्याप्रमाणे त्यांची संतति आंध्र, पुंड, 
शबर, पुलिन्द, इ. नांवांनी दस्यु बनली (ऐ. ब्रा. ३.६- १८). 

या दस्य्‌ शब्दावरून आंध्र लोक हे दक्षिणेंतील जमाती 
टोळ्यांपैकी होते व त्यांची वस्ती कृष्णा व गोदावरी यांच्या 
मधल्या प्रदेशांत होती, असें समजतें. मॅगास्थेनिस याच्या 
लिखाणाचा आधार घेऊन व्हिन्सेंट स्मिथने लिहिलें आहे, 
की चंद्रगुप्त मोर्याच्या काळांत श्रीकाकुलम्‌ येथे त्यांची 
राजधानी असून चंद्रगुप्ताच्या संन्याच्या खालोखाल भरेल, 
इतकें आंध्राचेंहि सैन्य मोठें होतें. हे लोक वैदिक धर्म मानीत 
असले, तरी त्यांचा ओढा बौद्ध धर्माकडे होता म्हणूनच 
त्यांना पुराणांत शूद्र म्हटलें आहे (भाग. पु. १२. १). 

मोर्यांनी आंध्रांवर आपली पूर्ण सत्ता स्थापन केली होती 
कीं नाही व केली असल्यास ती कोणत्या कालांत, याचा नक्को 
शोध लागत नाही. पण अशोक मोर्याने शस्त्रसंन्यास केल्यावर 
थोड्याच कालांत इतरांप्रमाणेच आंध्रांनीहि आपला राज्य- 
विस्तार करायला प्रारंभ केला असावा, असें अनुमान निघतें. 

आंध्र राजे स्वतःला जश्यातर्काण किवा शालिवाहन असें 
समजत. या शालीवाहनाच्या किवा सातवाहनाच्या वंशांत 
सिमक, कृष्ण, यज्ञश्री शातर्काण, शक्‍तिश्री, इ. राजे होऊन 
गेले. आंध्रांचा इतिहास जमवितांना या राजांनंतरच्या इतर 
राजांचें पुराणांच्या आधार॑ अनुमान करावें लागतें. मत्स्य- 
पुराणांत या वंश्यांतील २९ राजांचीं नांवें दिलीं आहेत 
(अ.२७२) व त्यांचा अखेरीचा काल इ. स. ४६० हा सांगितला 
आहे. स्मिथने ही वंशावळ महत्त्वाची मानली आहे 
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आंध. 


अशोकाच्या शिलालेखांतहि या सातवाहनांचा उल्लेख 
आढळतो. यांपैकी श्ञातकणि हा दक्षिणापथाचा पति म्हणन 
प्रसिद्ध होता. याने प्रतिष्ठान येथे आपली राजधानी स्थापून 
अइवमेध केला व आपल्या कुलाला प्रतिष्ठा प्राप्त करून दिली 
(सनपुर्व १लें शतक). मध्यंतरीं कांही काळ शकनेता नहपान 
याने सातवाहूनांच्या सत्तेला पायबंद घातला होता; पण 
गोतमीपुत्र शातकणि याने शक-यवनादि परकीयांचा पराभव 
करून महाराष्ट्र, सौराष्ट्र, अपरान्त, विदर्भ व अवंती इथवर 
पुन्हा सातवाहनांची सत्ता प्रस्थापित केली (इ. स. १०६- 
१३०). यज्ञश्री शातकणि हा त्या वंशःतला शेवटचा राजा 
होय (इ. स. १७४-२०३). 

त्यानंतर आंध्र देशांतली केंद्रसत्ता नष्ट झाली. तिच्या 
मलांतलीं अनेक राज्यें मात्र पुढे पुष्कळ काळपर्यंत टिकन 
राहिलीं. बदामीच्या चालुक्यांच्या एका शाखेने वेंगि (आंध्र ) 
देशांत ४०० वर्षं आपली सत्ता टिकवून ठेवली. इ. स. १०२२ 
ते १०६३ पर्यंत पूर्व चालक्य राजा राजराजनरेंद्र याने राज- 
महेंद्री ही आपली राजधानी करून वेंगिदेशावर राज्य केलें 
पूव चालुक्यांचा इतिहास नत्नय्यभट्ट या आंध्रसाहित्यिकाच्या 
ग्रंथावरून थोडाबहुत उपलब्ध होतो 

आध्रांत एका काळीं बौद्ध धर्माचा, बराच प्रसार झाला 
होता. पण राजराजनरेंद्राच्या पुर्वीच चारशे वर्षे आंध्रांतला 
बौद्ध धर्म ऱ्हास पावला. चालक्य राजे शैव होते. त्या मुळे 
त्यांच्या राज्यांत शवपंथाचीच चलती होती. शेवाप्रमाणेच 
शाक्त पंथानेहि आंध्रांत प्रवेश केला होता. समाजांत ब्राह्मणांचे 
वर्चस्व होतें. चालुक्य राजे क्षत्रिय नव्हते; पण ते स्वत:ला 
क्षत्रिय म्हणवून घेत. त्या काळचे बरेचसे राजवंश स्वत:ला 
सूर्य किवा सोम वंश्यांतले म्हणवून घेऊन आपली प्रतिष्ठा 
वाढवीत. चालुक्य राजे विद्या-कलांचे भोक्ते होते. आंध्रांत 
देशी काव्याला चालुक्यांनीच उत्तेजन दिलें, असें नन्नय्य चोड 
सांगतो. राजराजनरेंद्र चालुक्याच्या दरबारांत अनेक कवि व 
विद्वान्‌ होते. षड्दशनांच्या अध्ययनासाठी राज्यांत जागोजाग 
विद्यालये होतीं. त्याच्या काळांत दक्षिणेतल्या शिल्पकलेंचाहि 
बराच उत्कषे झाला. त्या काळांत लोकांच्या न्यायनिवाड्या- 
साठी ग्रामपंचायती असत. त्यांचे सभासद विद्वान, सत्यवादी 
व नि:स्पृह असत 

काकतोय राजे- आंध्रामध्ये वरंगळ येथे इ. स. ११५० ते 
१२२५ या कालांत काकतीय राजांनी राज्य केलें. काकतीय 
हे मुळांत राष्ट्रकूट असले, तरी त्यांचे आंध्रीकरण फार लवकर 
झालें. मान्यखेडच्या राष्ट्रकूटांचे हे मांडलिक होते. पण वेंगीचे 
चालुक्य जेव्हा तमिळनाडमधल्या चोळ राजांच्या गादीवर 


ऱ्आंध्य 


*हक्‍क सांगूं लागले, तेव्हा त्या दोन सत्तांमध्ये संघर्ष सुरू झाला. 
'त्यांत काकतीयांनी चालुक्यांना मदत केली. चालुक्य युवराज 
कुलोत्तृंग या नांवाने चोळ राज्याच्या गादीवर बसला. अश्या 
प्रकारें एक राजसत्ता दोन्ही प्रदेशांचा कारभार पाहृं लागली. 
याचा परिणाम म्हणून चालुक्यांचे शाहवर लक्ष कमी झालें. 
“त्याचा फायदा काकतीयांनी घेतला; त्यांनी चालुक्यांची 
आंध्रावरची उरलीसुरली सत्ता नष्ट करून शभर वर्षांच्या 
अविरत प्रयत्नांनंतर समस्त आंध्र देशांत एकछत्री साम्प्राज्य 
उभे केलें 


वरंगळचे भग्नावशेष -आंध्य 


या दोनशे वर्षांच्या काळांत (११५० - १ २२०) आंध्यांत 
अनेक धामिक व सामाजिक चळवळी प्रचंड प्रमाणांत झाल्या. 
चालुक्यांच्या अखेरच्या काळांत तिथे जैन धर्म प्रबल झाला 
होता. काकतीय राजेहि प्रथम जैनच होते. त्यांनी जैन धर्माला 
व जेन धामिक संस्थांना उदार आश्रय दिला. पुढे ते शेव बनले. 
त्यामुळे आंध्यांत शोवपंथाची चळवळ फोफावली व त्या पंथाच्या 
दोन शाखा प्रवळ झाल्या. एक अह्वेतवादी शेव पंथ आणि 
डुसरा बसवप्रणीत वीरशेव (लिंगायत) पंथ. दक्षिण आंध्मांत 
'रामानुजांच्या विश्रिप्टाद्वैत मताने बळ धरले. रेड्टींनी शैवमताचा 
स्वीकार केला, तर वेलमांनी वैष्णव मत स्वीकारलें. प्रत्येक 
'पंथर आपापल्या वर्चस्वासाठी प्रयत्न कडू लागला. शास्त्रार्थ व 
वादविवाद यांच्या बळावर वीरदयवांनी जेनांना आपल्या धर्मांत 
ओढण्याचा खूप प्रयत्न केला. पण जेनांनी त्यांना दाद द्लि 
नाही. त्यामुळे वीरशेव त्यांच्यावर उलटले. त्यांनी जेनांची 
अनेक ठिकाणीं हिसा केली अनेक राजांना अंकित करून 
त्यांनी त्यांना वीरशेवपंथाची दीक्षा दिली व आपण त्यांचे 
मंत्री आणि सेनापति बनले. जेनांच्या मूर्तींचा उच्छेद करून 
त्यांनी त्या त्या जागीं लिंगस्थापना केली. 

अशा प्रकारें जेन धर्माचें आंध्रांतुन उच्चाटन झाल्यावर मग 
वीरशैव व वीरवैष्णव यांच्यांत स्पर्धा सुरू झाली. दोन्ही 
पंथांनी सर्व जातींत आपले अनुयायी वाढविण्यासाठी कंवर 
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भारतीय संस्कृति कोश 


कसली. शेवांनी आपल्या अनुयायांच्या गळ्यांत लिंग अडकविलें, 
तर वेष्णवांनी आपल्या अनुयायांच्या शरिरावर तप्त मुद्रा 
ठोकल्या. जातीपातींचा भेद न 
धरतां त्यांनी आपले संप्रदाय 
वाढविले. 

काकतीयांच्या कांलांत 
समाजामध्ये अनेक अनुलोम- 
प्रतिलोम विवाह घडून आले. 
आजकाल दक्षिगेंत अन्नत्रांमध्ये 
केवळ ब्राह्मणांना भोजन मिळतें; 
पण काकतीयकालांत तिथे सवे 
जातींना भोजन मिले. गव 
संप्रदायांच्या छत्रांत तर अस्पृ- 
श्यांनाहि अन्न-वस्त्रदान मिळ- 
ण्याची व्यवस्था होती. 
काकतीयांनी अनेक शिवमंदिरें 
बांधळीं व जागोजाग आपले 
शिलालेख खोदविले. त्यांनी 
ललितकलांचाहि विकास केला. 
अनेक ठिकाणीं कलाशाला 
निर्माण केल्या. 


आंध्य़ 


रेशमाचाहि मोठा धंदा होता. रेक 
होत असे. चेंदनकावु, पट्टंडुकावु, 
स्द्राक्षवन्ने, नागाबंधनम्‌, तारा 
विलास, वसंत " 
प्रकार होते. 
काकतीय राजे प्रजाहिततत्पर होते. आपल्या राज्यांत त्यांनी 
औषधाल्यें व प्रसृतिंगृहें स्थायन केलीं 
]कतीय राणी रुंद्रमहादेवी हिने 
कल्याणार्थ दान देऊन तिथे 
“ त्या गांवाच्या रक्षणासाठी 
असलेले शिपाई नियुक्‍त 


- मंडल, हंसावलि, लक्ष्मी- 


विलास, रायशूंगार, 


काकतीयकाळांत आंब्यामध्ये अनेक तलाव बांधले गेले. 


खंड पहिला 


कारसमृद्र, चोडसमुद्र, साव्विसमुद्र, गौरसमुद्र, कोमटीसमृद्र, 
इ. नांवांनी ते प्रसिद्ध आहेत. मोट्पल्ली व मछलीपट्टम्‌ हीं 
त्या काळचीं प्रसिद्ध बंदरे होत. तिथून पूर्व-पश्‍चिमेच्या देशांत 
व्यापार चाले. बंदरांत तटकर घेतला जाई. वेगवेगळ्या करांचे 
दर एका शिळेवर कोरून ठेवलेले असत. काकतीय राजांनी 
सोन्याचांदीचीं नाणींहि पाडलीं होतीं. 
वरंगळचा किल्ला गणपतिदेव याने वांधला. त्या किल्ल्याला 
सात कोट होते. सर्वांत आंतल्या शिलाकोटांत राजाचा निवास 
असे. शेव पंथ स्वीकारल्यावर काकतीयांनी वरंगळ येथे सहस्र- 
स्तंभी शिवमंदिर बांधलें. काकतीयांचें सैन्यहि मोठे म्हृणजे 
नऊ लाख होतें, असें म्हणतात. भाले व तलवारी हीं त्याचीं 
महत्त्वाची आयुधे होतीं. .. 
बरेंचसें सेन्य सरहद्दीवरील | ग्र षा 
सरदारांच्या हातांखालळी असे क्क 
हे सरदारच पुढे काकती- 
यांच्या पतनानंतर आंध्यां- 
तल्या लहानमोठ्या राज्यांचे 
संस्थापक बनले. > 
वरंगळ शहरांत अनेक ॥ श्‌ र्ट 
अभ्यागतगृहें होतीं. तिथे ऱ 
कुंटणखानेहि चालत. राजे, 
सामंत व धनिक लोक रखेल्या 
ठेवीत व समाजांतहि उघड- 
“पणें त्यांना बरोबर नेत 
कोंबड्यांची बकऱ्यांची झंज 
वृुद्धिबळे, व कळसूत्री बाहु 
ल्यांचा खेळ, हीं त्या काळचीं 
मनोरंजनाचीं साधनें होतीं 
रेड़रो व वेलमा -- काकतीयांच्या पतनानंतर त्यांच्या हाता- 
खालच्या सरदार-सेनापतींनी जीं स्वतंत्र राज्यें स्थापिलीं, त्यांत 
रेड्डी व वेलमा यांचीं राज्यें प्रमुख होतीं. रेड़रींनी इ. स. 
१३२४- १४२३४ पर्यंत राज्य केलें. कर्नूल ते विश्याखापट्टनम्‌ 
इथवर त्यांचा राज्यविस्तार होता. रेड्डी हे शेतकरीवर्गातून 
वर आलेले होते. त्यांनी वीरशेवपंथ स्वीकारला होता. त्यांनी 
अनेक शिवसूत्रांचा उद्घार केला. ते दिवसांतून सहा वेळां 
ह्रिवाची पूजा करीत. त्यांनी व त्यांच्या मंत्र्यांनी दैव धर्माचा 
खूप प्रचार केला. श्रीशेल पर्वतावर चढण्यासाठी रेडी राजां- 
नीच पायर्‍या बांधल्या. 
त्या काळांत शिवाची शक्ति या नात्याने अनेक देवींची पुजा 
केली जात असे. नूकांब, घट्टांबिक, मणिकादेवी, एकवीरा या 


भा. सं. को. २४ 


तिरुपतिमूर्तचिं खेळणें -आंध्य 
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आंघध्य 


देवी प्रसिद्ध होत्या. तिथल्या शैवपंथांत पुढे तांत्रिक वामाचारहि 
शिरला. बरेंच तंत्रसाहित्यहि निर्माण झालें. शिवलिंगाच्या 
पूजाप्रसंगीं आत्मबलिदान करणाऱ्या व्यक्तींची गणना वीर- 
पुरुषांत होऊं लागली. त्यांचें स्मारक म्हणून लोक जागोजाग 
वीरशिला उभ्या करूं लागले. कित्येक एकांतिक शिवभक्त 
मोक्षाच्या आकांक्षेने कनुमारि नामक मार्ग स्वीकारू लागले. 
कनुमारि म्हणजे श्रीशेल पर्वताच्या एका विशिष्ट कड्यावरून 
उडी घेऊन आत्मघात करणें होय. 

रेड्डी हे शेतकरी वर्गातले असूनहि यज्ञयाग, सोमपान, 
इ. क्षत्रियकमे करीत. इतकेंच नव्हे; तर चोळ, पल्लव, इ 
क्षत्रिय राजांशीं त्यांनी विवाहसंबंधहि जोडले होते रेडी 
राजांना ब्राह्मणांविषयीं अत्यंत आदर होता. त्यांनी विद्वान 
ब्राह्मणांना अग्रहार दिले होते. त्यांच्या दातृत्वाची कौति ऐकन 
दुरदूरचीं ब्राह्मणकुटुंबे आंध्यांत आलीं व रेड्टींच्या आश्रयावर 
तिथे स्थायिक झालीं. 


चार मिनार - हेदराबाद - आंध्य 


आंध्रांत सवे जमीन राजाच्या मालकीची असे. ठराविक 
काळासाठी ती शेतकऱ्यांना कसण्यासाठी दिली जाई. शेतकरी 
आपल्या बेलांच्या संख्येनुसार भागीदारींत शेती करीत. बलते. 
दारांना धान्यांतला ठराविक वांटा देऊन व राजासाठी एक 
षष्ठांश भाग बाजूला काढून मग उरलेलें धान्य शेतकरी 


आंघध्य 


आपल्या हिड्शाप्रमाणे वांट्न घेत. ती एक प्रकारें सामुदायिक 
शेतीचीच पद्धत होती. जमीन मोजणीसाठी ठराविक लांबीचा 
एक मापनदंड असे, त्याला गडी म्हणत. कवि मल्लनाने 
लिहिलेल्या गणितशास्त्र या ग्रंथांत तत्कालीन देती व जमीन 
मोजणी यांविषयी बरेंच विवेचन केलें आहे. क्षेत्रगणित या 
नांवाने ताडपत्रांवर शेतांच्या नकाशासहित मोठमोठे ग्रंथहि 
त्या काळांत निर्माण झाले होते. क 
रेड्डी युगांत आंध्रांचा व्यापार तः च पना मलाया, 
इंडोनेशिया, चीन, लंका, इराण, अरवस्तान या दै्ांर होत 
असे. या व्यापारासून रेड्डी राजांना खूप प्राप्ति कड असे. देशां- 
तील अराजकतेमुळे पूर्वी बंद पडलेलें मोटुपल्ली नंदरहि रेडी 
राजांनी पुन्हा सुरू केलें. तसेंच सर्वे व्यापारी मार्गहि सुरक्षित 
केले. कांही मालावरील जकात त्यांनी कमी केलो, तर कांही 
मालावरील माफ केली. परदेश्यांतील व्यापार्‍यांना ते सन्मानाने 
गवीत असत. 
श्र तेलंगणांतील तलवारी त्या काळीं खूप प्रसिद्ध होत्या. 
कांचेचे आरसेहि तिथे होत असत. लेखनाचे काम ताडपत्रांवर 
लोखंडी लेखणीने करीत. या लेखणीला गंटामु असें म्हणत. 
राजे, मंत्री वगैरे लोक सुवणं-गंटामुने कागदावर लिहीत. 
रेड्डी राजांच्या दरबारांत विद्वान्‌ व केलावान्‌ यांचा आदर 
होता. भारताच्या अन्य प्रांतांतील विद्वान्‌ व कलावंतहि 
राजाच्या दरबारांत येत असत. त्यांची योग्यता पारखण्यासाठी 
व त्यांची संभावना करण्यासाठी राजाने कविसार्वभौम श्रीनाथ 
याला नेमले होतें. 
राजे-महाराजे स्वतः साहित्य, संगीत, नृत्यशास्त्र यांचा 
अभ्यास करीत. याशिवाय अशवशास्त्र, गजशास्त्र, राजनीति 
व युद्धनीति हे तर त्यांचे अभ्यासाचे मुख्य विषय होते. 
मुसलमानांच्या संपर्कामुळे आंध्रांत फा 
झाला. पेदे कोमटीने आपल्या ' 
नृत्याचाहि अंतर्भाव केला आहे व 
असें नांव दिलें आहे. 
साधारणत: लोक धोतर नेसत. खालच्या 
चड्डी वापरीत. बहुधा सर्व लोक खांद्यावर जाळ व डोक्याला 
गोळ साफा गुंडाळीत. पुष्कळसे लोक कमरेला फेटा कशीत. 
घरें बंद पेटीसांरखीं असत. घरांना खिडक्या ठेवण्याची 
पद्धत नव्हती. उजेडासाठी छतांत गवाक्षे असत. जनावरेंहि 
घरांतच बांधीत. श्रीमंत मात्र गुरांसाठी वेगळे गोठे बांधीत. 
राजप्रासाद वास्तुशास्त्राच्या नियमांनुसार बांधीत. 
वेलमा हा वर्म शब्दाचा अपभ्रंश आहे. रेड्टींच्या बरोबरच 
यांचेंहि राज्य निर्माण झालें. पण या दोन राज्यांत कधीहि 


रसी नृत्याचा प्रचार 
नाट्यशास्त्रा 'त फारसी 


त्याहा ' मत्ताल्लि नर्तन ! 


1 वर्गातले लोक 
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भारतीय संस्कृति कोरा 


सख्य नांदलें नाही. प्रामुख्याने हा वर्ग सरंजामी आहे. हे लोक 
मोठे शूर व उदार आहेत. त्यांना आपल्या क्षत्रियत्वाची सतत 
जाणीव असते. _. 
ज्या काळीं आंध्र देशांत रेड्डी व वेलमा यांचीं राज्यें 
उदयाला येत होतीं, त्याच काळांत दुसर्‍या वाजूने कर्नाटकांत 
विजयनगरचे साम्राज्य जन्म घेत होतें. विजयनगरच्या राज्याची 
स्थापना इ. स. १३३६ सालीं झाली, असें बहुतेक इतिहास- 
कार मानतात. कृष्णदेवराय हा विजयनगरच्या साग्याज्याचा 
धुरंधर पुरुष होय. तो इ. स. १ ५२९ सालीं मृत्यु पावला. 
१५६५ सालीं तालिकोटच्या लढाईत विजयनगरचा मुख्य 
प्रधान रामराजा मारला गेला व त्यानंतर दक्षिणेत मुसलमानी 
सत्ता प्रस्थापित झाली. संपुर्ण आंत्र मुसलमानांच्या कवज्यांत 
आला तो १६४० च्या सुमारास. इ. स. १२२३ - १६४० 
या कालखंडांत आंब्रांनी संतत तीने वर्षे मुसलमानी 
वर्चेस्वाला प्रवर विरोध केला. वरील तीन्ही राज्ये या कामीं 
एकजुटीने झगडलीं. दक्षिण भारताच्या इतिहासाला ही गोष्ट 
नि:संशय भूवणावह होय. इ. स. १६४० -- १७५५ पर्यंत 
आंध्यावर मुसलमानांनी राज्य केलें. १७५५ मध्ये आंद्यांतलें 
समुद्रकांठचे जिल्हे प्रथम इंग्रजांच्या ताब्यांत आले. १८०० च्या 
सुमारास दक्षिण आंध्र त्यांनी घेतला. पण तेलंगण हा आंध्याचा 
एक तृतीयांश प्रदेश १९४८ सालापर्यंत निजामाच्या ताव्यांत 
राहिला व त्या सालीं तो भारतीय संघराज्यांत समाविष्ट 
झाला. 
जन्मल्यानंतर १२ व्या दिवशीं 
वेवि असा नसतो. फक्त मुलाला 
करतात व सुवासिनींना 
गलारती गाणें हें आंध्याचें 
साठी लिहिलेल्या अशा 
आंध्रांत प्रसिद्ध आहे. मुलाला 
3 हें अक्षर गिरवायला लावतात. 
हीं किवा मामेभावाश्ीं होऊं गकतें. 
| म्हणतात. लग्न- 
करतात. लग्नाचा मंडप 
वरात मोठ्या थाटांत 


काढतात. वषंप्रतिप्रदेच्या दिवशीं 
देतात. गूळ व चिचेचा 
केडुलिबाचीं फुलें 


खंड पहिला 


हातावर मळून घालावयाचीं, म्हणजे पच्चडी हें पेय तयार 
होतें. रामनवमीच्या उत्सवास नाटकें, वुरेंकथा, इ. कार्यक्रम 
करतात. विवाहित मुली श्रावणमासांत मंगळवारीं नोमु म्हणजे 
गौरीचें ब्रत करतात. महाराष्ट्रांतल्या मंगळागौरीसारखेंच हें 
ब्रत असतें. श्रावणांतल्या दुसर्‍या शुक्रवारी वरलक्ष्मीब्रत 
करतात. हें व्रत फक्त सुवासिनींनीच करायचें असतें. पूजा, 
उपवास व हळदीकुंक हे विधि या ब्रतांत मुख्य असतात. 
श्रावणाच्या शुद्ध ८ मीस महाकालीचा दिवस मानतात. त्या 
दिवशीं सुवासिनी एका मातीच्या घड्यांत अन्न भरतात. वर 
कडुलिंबाची पानें घालतात. त्यावर एक गाडगें ठेवतात. त्यांत 
दिवा लावतात. मग ते घडे डोक्यावर घेऊन मिरवणुकीने 
देवीच्या देवळांत जातात. हा सण सामान्यत: खालच्या वर्गात- 
ल्याच स्त्रिया करतात. भाद्रपद व. ३ येस कुमारिका गोरीचें 
व्रत॒ करतात. त्याचा विधि असा-- 

पहांटेस अंधारांतच फराळ करणें, दिवसभर फळें व विडा 
यांव्यतिरिक्त कांही न खाणें. रात्रीं चंद्रोदय झाल्यावर 
उडदाचे दीडशे पोळे तयार करणें. त्यांतळे पन्नास चंद्राला, 
पन्नास ब्राह्मणाला व पन्नास आईला देऊन मग उपास 
सोडणें. या व्रताला अट्लतही म्हणतात. याचाच दुसरा 
प्रकार सोळा गौरी नोमु. यांत ब्रतकर्त्या कुमारी सोळा 
पदार्थ तयार करून ते ब्राह्मणाला दान देतात. चांगला पति 
मिळावा, ही या व्रताच्या मागे कामना असते. नवरात्रांत गोर 
मांडून तिची आरास करतात. तेलंगणांत स्त्रिया व मुली 
रंगीबेरंगी फुलें गोळा करून एका तबकांत त्यांची रास रचतात. 
तिच्या डोक्यावर भोपळ्याचें फूल किंवा तें न मिळाल्यास 
हळदीचा उभट आकाराचा गोळा करून तो ठेवतात. या 
रचनेला बतकम्म म्हणतात. संध्याकाळीं आजूबाजूच्या सवे 
मुली आपापल्या बतकम्म एकत्र करतात व त्यांच्याभोवती 
फेर धरतात. खेळून झाल्यावर बतकस्म विहिरींत अगर 
तळ्यांत बुडवितात. असा क्रम ९ दिवस चालतो. दिवाळीचा 
सण इतर भागापेक्षां तेलंगणांत मोठ्या प्रमाणावर साजरा 
होतो. कारण तेलंगणांत ते दिवस सुगीचे असतात. संक्रांतीचा 
सण तेलंगणाखेरीज इतर भागांत थाटाने होतो. कारण त्या 
वेळीं तिकडे सुगी असते. या सणांत रांगोळीला फार महत्त्व 
असतें. संक्रांतीच्या आदल्या दिवशीं होळी पेटवितात. संक्रांतीस 
लहान मुली रांगोळी काढून तिच्यावर शेणाचे गोळे ठेवतात व 
त्यांची पुजा करतात. या प्रकाराला गोव्बीपूजा असें नांव आहे. 
संक्रांतीस चेंचू आदिवासी गांवागांवांतून भिक्षा मागायला 
येतात. होळीचा सण फक्‍त तेलंगणांतच साजरा होतो. त्या 
वेळीं स्त्री-पुरुष सगळेच रंग उडवून होळी खेळतात. 
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आंघध्य 


मंदिरं व स्थापत्य -- गोंक व चोड राजे तसेंच मोठे 
धनिक यांनी आंब्रांत पुष्कळ देवालयें बांधलीं व त्यांच्या पुजा- 
अर्चेची कायमची व्यवस्था लावून ठेवली. चोळराजा तोंडेमान 
याने गुडालि येथें संगमेरवरारचे मंदिर बांधलें. दुसऱया एका 
चोळराजाने गंडवरम्‌ येथे शिवमंदिर बांधलें असून त्याला 
दिशासाधन आहे. दिमिले येथील मंदिरांतील नग्नेश्‍वराची 
मूति अप्रतिम आहे. तिच्याविषयीं दंतकथा सांगतात ती 
अशी -- 

शिव-पार्वतींचा विवाह झाला, तेव्हा अगस्ति तिथे उपस्थित 
नव्ह्ता. त्याबद्दल अगस्तीला फार वाईट वाटलें. तेव्हा शिवाने 
त्याला वर दिला, को “तूं स्मरण करतांच आम्ही उभयता 
तुला दर्शन देऊं. ' त्याप्रमाणे एकदा अगस्तीने त्यांचें स्मरण 
केलें. त्या प्रसंगीं शिव-पार्वती एकांतांत. नग्तावस्थेत होतीं. 
त्यामुळे तशा स्थितींतच त्यांना अगस्तीपुढे प्रकट व्हावें लागलें. 
या घटनेचें स्मारक म्हणून इथे नग्नेश्‍वराची मूर्ति स्थापित 
करण्यांत आली. 

काकतीय राजा १ला रूद्र याने आंध्यांत ११ देवालयें 
बांधलीं. याशिवाय नन्नेपडू येथे सोमेश्वर, पेनुगुड्रूपडु येथे 
विध्यवासिनी, अमृतलूर येथे अमृतेश्वर, कोंडकांची येथे 
श्रीकंठ, भट्टिप्रोळु येथे भोगीशवर, श्रीरामपुरम्‌ येथे चोडेश्‍वर, 
पेह्मक्केन येथे अमरेश्‍वर, कोवूर येथे मदनगोपाल, चवली 
येथे पापेश्‍वर, अशीं अनेक मंदिरे आंध्यांत निर्माण झालीं. 
कृष्णेच्या डाव्या तीरावरचें श्रीकाकुलम्‌ येथील श्रीकाकुल- 
स्वामीचे (विष्णु) मंदिर आंध्यांत सुप्रसिद्ध असून तें प्राचीन 
कालापासून यात्रेचे एक महत्त्वाचें स्थान आहे. तेलुगु 
वाडू्मयांत इथला देव आंध्रेश्वर किवा आंध्यविष्णु या नांवाने 
उल्लेखित आहे. या मंदिराला जोडून तीनशे देवदासींची 
वसाहत होती. 

श्रीशेळ हें आंध्यांतलें सर्वात महत्त्वाचें क्षेत्र होय. बारा 
ज्योतिलिंगांत इथल्या मल्लिकार्जुनाची गणना होते. हें स्वयंभू 
लिंग असून लिंगचक्रवर्ती या नांवाने त्याची व माधवी या 
नांवाने शक्‍तीची पूजा केली जाते. द्राक्षारामम्‌ येथे शल्या 
चालुक्य भीमाने भीमेश्‍वराची स्थापना करून त्या स्थळाला 
महत्त्व प्राप्त करून दिलें. गणपति या काकतीय राजाने 
श्रोशेलाच्या पायथ्याला त्रिपुरांतकाचें व तिथेच एका तलावांत 
त्रिपुरसुंदरीचें मंदिर बांधून तें क्षेत्र प्रसिद्धीस आणलें. इथे 
प्राचीन काळीं नरबलि देत असत, असा उल्लेख आहे. 

पूर्वे चालुक्य वंशांतील राजांनी आंध्रांत अनेक भव्य-सुंदर 
मंदिरे उभारलीं. कुब्ज विष्णुवर्धन याच्या काळांत बांधलेल्या 
एका भव्य शिवमंदिराच्या प्रवेशद्वाराजवळ अखंड पाषाणाच्या 


आंध 


द्वारपाल मत आहेत. पूर्वे चालुक्य हेलीचे हे सर्वात जुने 
नमुने होत. त्याची राणी अय्यन महादेवी हिनि विजयवाडा 
येथे कांही जेन मंदिरें वांधलीं होतीं (७ वें शतक). पव 
चालुक्‍्यांचें शिल्प प्रारंभीं पश्चिमी चालुक्य दिल्पाप्रमाणेच 
अति भव्य होतें. गुप्त आणि वाकाटक शोलीचीं मंदिरेहि 
अश्ींच भव्य होतीं. 


वादक व नर्तक - विजयवाडा - आंग्च ( ९ वें शतक ) 


९ व्या शतकाच्या आरंभीं राज्य करणारा दुसरा विजया- 
दित्य याने १०८ मंदिरे बांधलीं, त्यांतली अद्यापि कांही 
शिल्लक आहेत. इंद्रकील पर्वतावर एक स्तंभ आहे. त्याच्या 
बाजूंवर किरातार्जुनीय काव्यांतले कांही प्रसंग कोरलेले आहेत. 
बिक्कावल येथील गोलिगेश्वराच्या व राजराजाच्या मंदिरांत 
विपुल कोरीव काम असून तें तिसरा विजयादित्य याच्या 
काळांतलें आहे. तिथे चतुर्भूज नटराज, वीरभद्र, शिव, 
स्कंद, ब्रह्मा यांच्या मूर्ती प्रेक्षणीय असून कोमारीचें कोरीव 
चित्र फारच सुरेख आहे. तिथल्या एका मंदिरद्वारावर गंगा- 
यमुनांचें उठावाचे चित्र दिसतें, तें गुणग राजाने राष्ट्रकूट 
राजा दुसरा कृष्ण याला जिकल्याचें स्मारक म्हणून निर्माण 
केलेलें आहे. 

कलिंग व आंध्र या दोन देश्ांचा राजकीय व सांस्कृतिक 
संबंध दीर्घकाळ होता. त्यामुळे ओरिसांतील देवाल्यांत 
आढळणारें मिथुनशिल्प व लकुलीशरूप पूर्व चालुक्यांच्या 
शिल्पांतहि अनेक जागीं आढळतें. 

काकतीयांची कलाशेली अधिक 


त्यांनी निमिलेळे स्तंभ चकचकीत असुन ते शिंगाचे बनविले 
आहेत, असें वाटतें. वरंगळ ये 


थे सांपडलेली गणेशपट्टी कोरीव 
कामाने भरलेली असुन काकतीय कलेचा तो एक सुंदर नमना' 
आहे. काकतीयांनी नि्मिलेल्य 


1 देवालयांत स्तंभ व छत यांवर 
इतिहास-पुराणांतील अनेक प्रसंग खोदलेळे आढळतात. त्रिपुरां- 


कलाकुसरीची होती. 


२३७२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


तकम्‌ येथील शिल्पकाम म्हणजे काकतीय कलेचें श्रेष्ठ 
उदाहरण होय. व 

पालनाड व गुंटूर या भागांत १४ व्या शतकांतील र्ड्डो 
राजांच्या शिल्पशलेलीचीं अनेक मंदिरे आढळतात. रेडरीणली 
ही काकदीय शेलीसारखीच आहे. त्या वंश्यांतील अनवेया या 
श्रेष्ठ राजपुरुषाने श्रीशैल येथील शिवमंदिराचें पुननिर्माण 
करून तिथल्या प्राकारांत शैव संतांच्या जीवनांतठे अनेक 
प्रसंग कोरून ठेवले आहेत. रेडरीशिल्पश्शेलीचें वेगळेंपण तिथे 
कळतें. 

आंध्रांतील धर्मपंथ - आंश्र प्रदेशांतील वेळ्नाडूचे चोड 
राजे देवभक्त होते. त्यांनी देवालयें बांधली आणि देवाची 
पुजाअर्चा व उत्सव यांसाठी उदार देणग्या दिल्या. राजांचे 
मंत्री, सेनापति व इतर धनिक लोकहि अहमहमिकेने अद्या 

शं 


मंदिरांना देणग्या देत असत. 
देवालये व तीर्थे या ठिकाणीं 
जाणाऱ्या यात्रेकरूंसाठी रस्ते, 
धर्मशाळा व पाणपोया बांधण्यांत 
- आल्या होत्या. 


कांही चोड राजे बौद्ध धर्माचे 
अनुयायी बनले, तेव्हा मात्र 


करून घेऊन वर्णाश्रम व्यवस्थेचे 
एुनरुज्जीवन करण्यांत आलें. 
चोड राजे हे शैवपंथी होते, 
तरीहि शिवाबरोबरच 
विष्णूचीहि अभेदभावाने उपा- 
सना करीत व दोन्ही पंथांच्या 
त्यांच्या परधमंसहिष्णुता व सदिच्छा 

वर्पंथ लोकप्रिय झाला व 


मिथुन - नागार्जूनकोंडा 
आंध्र 


लोकांना आश्रय देत. 


त्याचा 


हिदुधर्मांतील चातुवेण्यं व्यवस्था 
कांहीशी विस्कळित झाली. 
पण पुढे बोद्ध धर्मातील कांही 
तत्त्वांचा हिंदु धर्मांत समावेदा 


तुही. हॉ. | 


खंड पहिला 


प्रचार केला खरा; परंतु नंतर मात्र त्यांचा बसवाशीं मतभेद 
होऊं लागला. 

या तीन पंडितांपैकी मल्लिकार्जुनाची वेदांवर श्रद्धा होती 
व तो ब्राह्मणांना पुज्य मानीत होता. प्राचीन चालीरीतींचा 
वेदांना अनुसरून पुनरुद्धार करून शैवपंथाला चिरस्थायित्व 
देण्याचा त्याचा प्रयत्न होता. त्यासाठी त्याने बौद्ध व जेन या 

* धर्माशीं लढा देऊन पाशुपत शेव पंथाचा पुरस्कार केला. 

मल्लिकार्जनानेहि शिवतत्त्वसार हा ग्रंथ लिहून वीरशेव पंथाचा 
आग्रही पुरस्कार केला. आजहि आंध्रांतील आराध्यपंथीय लोक 
मल्लिकार्जून पंडिताच्या मतप्रणालीने चालतात. त्यांच्या 
पंथाला पंडित संप्रदाय हें नांव असून ते ब्राह्मणांचे धार्मिक 
विधि पाळतात. 

आंध्यांत पालनाड येथे हेहय राजे राज्य करोत असतांना 
शेवपंथ लोकप्रिय होता व वीरशेव पंथाचा प्रचार मोठ्या 
प्रमाणावर झाला होता. वलमल्लीदेव, अनुगु व नरसिंग हे 
शैवपंथी होते तर कामराज व त्याचा पुत्र अलराज वीरशैव 
होते. अलराजाच्या पितामहाच्या कारकोर्दीत नव्वद हजार 
वीरशेव केवळ भिक्षेवर निर्वाह करीत असले, तरी ते उत्तम 
सैनिकहि होते. वीरशेव पंथांत काळे डगलेवाले व तांबडे 
डगलेवाळे असे आणखी दोन पोटभेद होते. 

वेलूनाड चोड राजांपैकी पहिला चोड, पहिला व दुसरा 
गोंक व दुसरा चोड हे राजे विष्णुभक्त होते. वीरवेष्णवपंथ हा 
वैष्णव पंथाचाच एक भेद आहे. वीरवैष्णवपंथाचा प्रसार आंध्यांत 
बराच झाला होता. वीरपुजन हें या पंथाचें मूलभूत तत्त्व आहे. 

आंध्र प्रांतांत बौद्ध 
व जेन या धर्मांचाहि 
प्रसार बराच झाला 
'होता. श्रीशेलम्‌ हें बौद्ध 
धर्माचें केंद्र होतें. 
दुसरा चोड राजा स्वतः 
बौद्धधर्मी होता व 
त्याचा राजधर्महि 
बौद्धच होता. वर्धमान- 
पूरच्या गोन राजांच्या 
कारकीर्दीत मात्र बोद्ध 
व जेन या दोन्ही 
धर्मांच्या खाणाखुणा 
दिसत नाहीत. पाल- 
नाडच्या हेह्य राजांच्या 
कारकीर्दीत या दोन्ही धर्मांची चलती होती, तर दोडुनायड्‌ 


ठेंगू यक्ष - नागार्जूनकोंडा - आंध्र 


२७२३ 


आंध्य राजवंरा 


व पंवेडु यांना जेन-बौद्धांचें वावडें होतें. कोंडपड्मट्टी राजे 
प्रथम बौद्धधर्मानुयायी होते; पण पुढे ते पंडित संप्रदायाचे 
अनुयायी झाले. कोट राजांच्या कारकीर्दीत अमरावती 
हें बोद्ध धर्माचें मोठें केंद्र होते. दुसरा केत राजा व 
त्याच्या दोन राण्या आणि मन्मगेताची बय्यला राणी हे सर्व 
बुद्धाचे उपासक होते. अश्या रीतीने शेव, वीरदोव, वेष्णव, 
वीरवेष्णव, बौद्ध व जेन हे सर्वे धर्मपंथ जुन्या काळीं लहान 
मोठ्यां प्रमाणावर आंध्रांत वावरत होते, असें इतिहासावरून 
कळून येतें. [जरनल ऑफ्‌ दि आंध्र हिस्टॉरिकल रिसचे 
सोसायटी; आं. सा. इ.; इं. स्क. ] 

(२) एक जात. मनु म्हणतो को, ही अगदी निकृष्ट 
उपजात असून वैदेह्क पुरुष व कारावर स्त्री यांची संतति 
होय. हे गांवाबाहेर राहून रानटी जनावरें मारून. त्यांवर 
उपजीविका करीत. अशोकाच्या शिलालेखांत यांचा पृलिदांशीं 
संबंध जोडलेला आहे. र्‍ 

शुन:शेपाला आपला पुत्र मानायळा तयार न झालेल्या 
आपल्या पन्नास पुत्रांना विश्‍वामित्राने शाप दिला व ते आंध, 
पुंड, शबर, पुलिंद व मूतिब झाले, अशी ऐतरेय ब्राह्मणांत 
कथा आहे (३३.६). ओरिसांत आदि-आंध्म नांवाची एक 
वर्गीकृत जमात आहे, तिचा आंध्मांशींच संबंध असावा. 

आंध्रक, आंध्वाक अशीं दुसरीं नांवें आहेत, तींहि याच 
जमातीचीं असावीं. [ हि. ध. ] 


प आंध्व प्रदेशांतल्या ब्राह्मणांना हें नांव आहे. 
आभ्र ्राह्मण हे मुळांत कर्नाटकांतळे होत. पण व 
येऊन आंध्रांत स्थायिक झाले. हे तेलुगु भाषा बोलतात. यांच्या 
सोळा पोटजाति आहेत. आपल्या गोत्राच्या बाहेर असलेल्या 
पोटजातींत हे विवाह करतात. यांच्या चालीरीती मराठी 
लोकांप्रमाणे आहेत. [ ब्रा. जा. प्र. ] 


आगर राजवंश या राजांना आंध्मभृत्य असेंहि म्हणतात. 

कण्व राजघराण्याच्या समाप्तीनंतर हें 
घराणें विशेष उत्कर्षाला चढलें. यांचा सैन्य भरणा बराच 
मोठा होता. त्यांत १ लक्ष पायदळ, २ हजार घोडेस्वार व 
१ हजार हत्ती होते. यांच्या अधिकारक्षेत्रांत ३२ मोठीं शहरें 
असून यांची राजधानी कृष्णाकाठीं श्रीकाकुलम्‌ या ठिकाणीं 
होती. अशोकाच्या मृत्यूनंतर सिमुक नांवाच्या राजाने आपलें 


* स्वातंत्र्य जाहीर करून आंध्मघराणें चालू केलें. आंध्य राजे 


शातवाहून कुलांतले असून त्यांपैकी बऱ्याच राजांनी स्वत:च्या 
नांवापुढे शातकर्णी असें उपपद जोडलेलें दिसतें. आंध्य राजे 


फू, 


जांध राजवंद 


हिंदु धर्माचें कट्टे पुरस्कत होते. त्यांनी गुजर पुनश्च 
चाल केल्या. त्यांनी नाणींहि पाडलीं होतीं. त्यांपैकी कांहींवर 
जहाजाचे चित्र आढळतें. या घराण्यांत ढ्क्ण्‌ ३० राजे झाले 
व॒ त्यांनी ४५० वर्षे राज्य केलें. त्यांची नांवनिश्ी तिज 
निराळया पुराणांच्या आधारें पुढीलप्रमाणे सांगतां येते. नांवा- 
पुढील आंकडा त्या त्या राजानें किती वर्षे राज्यकेलें ते 
दर्शवितो -- 


विष्णुपुराण वाय्‌पुराण सत्स्यपुराण 
शिप्रक (वली)  सिन्थुक २३ गाम्शु २३ 
कृष्ण भात (कृष्ण) १० कृष्ण १८ 
श्रीश्ातकर्णी श्रीशातकर्णी ५६ श्रीमल्लकर्णी १० 
गडा 
| च्या ) कना 
(पौर्णमास) स्कंदस्तंभ १८ 
शातकणी सातकर्णी ५ शांतकर्णी ५६ 
(श्ांतकर्णी ) 
लंबोदर लंबोदर १८ 
दिविलक आपादबद्ध १७  आपीतक १२ 
(चिबिलक) (आपोलब १२) 
मेघस्वाति मेघस्वाति १८ 
पटुमत्‌ (अटमान्‌) पटुमत्‌ २४ स्वाति १८ 
र स्कंधस्वाति ७ 
मृगेंद्र स्वातिक्ण ३ 
कुंतल स्वातिकर्ण ८ 
स्वातिकर्ण १ 
अविष्टकर्मन्‌ नेमिकृष्ण २५  अरिक्तवर्ण २ प्‌ 
(अनिष्टकर्मनु)  (अनिष्टकर्मन्‌) 
हाल (हालेय) हाल १ हाळ ५ 
पत्तळक (पतलक) सप्तक ५ मंदुलक ५ ( पत्तलक) 
प्रविल्लसेन 
(पुरीषपभीरु) पुत्रिकषेण पुरींद्रसेन २१ 
(पुरीषभीरु) 
सोम्य 
सुंदरशातकर्णी सातकर्णी १ सुंदरशातकर्णी १ 
(सुनंदन) (शातकर्णी ) 
चकोरश्ातकर्णी चकोरशातकर्णी चकोरस्वातिकर्ण १ 
(चकोर) 
शित्रस्वाति .  शिक्त्वामो २८  शिवल्वाति २८ 
(शित्रस्व्ामो)  (शिवस्व्राति) 


३७४ 


भारतीय संस्कृति कोश 


गोतमीपुत्र गोतम गोतमीपुत्र २१ 
पुलिमान्‌ पुलोमत्‌ 5 
(पुरीमान) 

शिवक्षातकर्णी ज्ातकर्णी २९ 
(मदीशर) शिवश्री ७ 
शिवस्कंध शिवस्कंध ३ 
(शिवस्कंद) 

यज्ञश्री (यज्ञश्री:) यज्ञश्री १९ यज्ञश्री २९ 
विजय विजय ६ विजय ६ 
चंद्रश्री (चंद्रविज्ञ) दंडश्री ३ चंडश्री १० 
पुलोमार्चिः पुलोवा ७ पुलामा ७ (२) 
(सलोमधि) (पुलोमा) 


एकंदर राजे तीस. पण त्यांची संख्या मत्स्यपुराणांत २९, 


वायूपुराणांत २२ व विष्णुपुराणांत २४ अजी वेगवेगळी 
दिली आहे. ब्रह्माण्ड, भागवत व विष्णु या पुराणांच्या 
मतें या राजांनी ४५६ 


वर्षे राज्य केलें. मत्स्य पुराणांत 
ही वर्षसंख्या ४६० दिली आहे. 

वर दिलेल्या नामावळीच्या पुढचे ऐतिहासिक राजे पुढील- 
प्रमाणे आहेत-- पुरीकसेन २१ वर्षे. सुंदर श्ातकर्णी १ वर्षं. 
चकोर शातकर्णी ३ वर्ष. शिवस्वाति २८ वर्षे. गौतमीपुत्र 
२१ वर्षे. पुलोमा (२ रा), गौतमीपुत्राचा मुलगा २८ वर्षे. 
शिवश्री पुलोमा (३ रा) ७ वर्षे. शिवस्कंध शातकर्णी २ वर्षे. 
यज्ञश्री शातकणी २९ वर्षे. विजय ६ वर्षे. छंदश्नी (चंद्र) 
शातकर्णी १० वर्षे. पुलोमा (४ था) ७ वर्षे. घराण्याचा 
शेवट इ. स. २२५. 

या आंश्यांच्या शेजारी आर्य व झः 
राज्ये होती--आभीर, गर्दंभिल, शक 
हूण (मत्स्य पु. २७१- २७२) 


लेच्छ या वं्यांचीं पुढील 
' सवन, तुषार, गुरुंड व 


'्जेरातमधील लहान मलींचें एक व्रत. 


आश्‍विन व कातिक ति 
भर गार पाण्याने स्नान करतात. सहा 
वायनें घऊन जवळच्या देवळांत जातात, गाणीं म्हणतात व 
शवटो देवाजवळ पुढील मागणें मागतात... । 

आणे परिआणे वौरोजी देज। 

रांधणीए बहु वार देजे । 

परिसणे माताजी देज। 

पाटे ऊसवा बाप देजे | 


. भेंगो जमाडवा भथोज देज | 
अर्थ-विवाह्योग्य 


म _ न्यांत लहान 
मुळा भल्या पहांटे उठन 


बंधु दे. स्वयंपाक केरणारी भावजय दे. 


खंड पहिला 


जेवायला वाढणारी आई दे. पाटावर वसून जेवायला पिता दे 
व भरवायला भाचरें दे. [ कंकावटी ] 


,__-, हें गांव पुणे जिल्ह्यांत भोरच्या नेक्रत्येस सुमारे 
आत्रवड  .,, मैलांवर आहे. तिथे नागनाथाचें व जेत्रीचें 
अशीं दोन प्राचीन देवालये आहेत. अतिप्राचीन काळच्या 
नाग लोकांचीं तीं दैवते होत, अशी समजूत आहे. ऐतिहासिक 
काळांत नागनाथ हें कारीच्या देशमुखांचें देवत झालें. देव- 
ळाच्या शेजारीं असलेल्या तळ्यामध्ये बांधून आणलेल्या पांच 
मुखांनी बारमास पाणी वाहते; म्हणून त्या तळयास पंचगंगा 
हें नांव प्राप्त झालें आहे. देवळाशेजारच्या टेकडीवरील उंच 
जागीं भोर संस्थानचे संस्थापक श्रीमंत शंकराजी नारायण 
यांची भव्य समाधि आहे. इ. स. १४१३ मधील मराठी भाषेचा 
एक शिलालेख येथील नागनाथाच्या देवालयांत आहे. या 
शिलालेखावरून १५ व्या शतकांतील मराठी भाषेची कल्पना 
येते. [ सु. वि. को.; म. सा. ] 


आ भारतांतील फळांपैकी एक उत्कृष्ट फळ. आंब्याचा 
1 वृक्ष हा अत्यंत उपयोगी, दीघंजीवी व विशाल 
असतो. भारतांत आसेतुहिमाचल आंब्याची लागवड होते. 

भारतीय वाडमयांतहि आम्मवृक्षाला व त्याच्या मंजरीला 
स्थान मिळालेलें आहे. कालिदासाच्या निसगंवर्णनांत वसंता- 
गमनसूचक तांबुस, हिरव्या आणि पांढुरक्‍्या आम्ममंजरीचें 
वर्णंन आल्याशिवाय राहत नाही. कामदेवाच्या पंचश्रांत 
आम्मंजरीचाहि अंतर्भाव आहे. 

आम्रवृक्ष हा मंगलकारक मानलेला आहे. माघ शु. २ 
येच्या दिवशीं चंद्राला व शिवरात्रीच्या दिवशीं शंकराला 
आम्ममंजरी अपण करतात. मंगलकार्याच्या प्रसंगीं मंडपांत 
आणि दारावर आंब्याच्या पानांचीं तोरणें बांधायची पद्धत 
आहे. पुण्याह्वाचनांतल्या किवा कोणत्याहि कलश्यावर आम्र- 
पल्लव ठेवून मग त्यावर नारळ किवा पुर्णपात्र ठेवतात. 
लग्नानंतर वधू-वरांनी आंबा शिपण्याची चाल महाराष्ट्रांत 
आहे. दशाहराच्या व्रतांत व वटपौणिमेला स्त्रिया आंब्याची 
वाणें देतात. आम्प्रफल हें वांझपण नष्ट करणारें व गर्भंप्रद 
मानतात (मंगळागौरीची कहाणी पाहा ). देवी कृपेचे आम्रफल 
खाल्ल्याने वंध्या स्त्रीहि गर्भवती होते, हें कथाबीज भारतीय 
साहित्यांत अनेक ठिकाणीं आढळतें. आदिवासींच्या कथांतूनहि 
ही कल्पना आहे. छत्तीसगढांतील व छोटा नागपुरांतील शेत- 
करी व आदिवासी आंब्याची कच्ची केरी खाण्याच्या 
विधीपासून तों पहिळे पिकें फळ खाण्यापर्यंतचे विधि नाचून 
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आंबा शिपणें 


गाऊन साजरे करतात. परधान आदिवासींपैकी मारकम या 
टोळीचें आंबा हें देवक आहे. महाराष्ट्रांत चेत्रगौरीला कच्च्या 
आं व्या च्या 
डाळीचा नेवेद्य 
दाखवितात व 
अक्षय्य तृतीयेला 
देवीला केरी 
वाहतात. 

आंब्या ची 
लागवड भारतांत 
फार प्राचीन 
काळापासून होत 
होती, असें दिसतें. 
बृ ह्‌ दा र ण्य- 
कोपनिषदांत 
“तद्यथा$$म्रे वा पिप्पलं वोदुम्बरं वा बन्धनात्‌ प्रमुच्यते ' असा 
आंब्याचा उल्लेख आहे. बृहदारण्यकाचा काल सनपूर्व एक 
हजार वर्षे मानतात. रामायण-महाभारतांतहि आंबरायांचा 
उल्लेख सांपडतो. अलिकडच्या काळांत अकबराने दरभंगा 
जिल्ह्यांत एक लाख आंव्याचीं झाडें लावली होतीं, असें 
समजतें. पेशव्यांनीहि आंबराया लावल्या होत्या, असे उल्लेख 
सांपडतात. 

गडबा व कोंड आदिवासींच्या कथांत आंब्याचा संबंध 
पुरुषाच्या वृषणाश्ीं जोडलेला आढळतो. आंब्यामळे मत्य 
पृथ्वीवर अवतरला, असें एका बोंडो आदिवासौंच्या कथेत 
सांगितलें आहे. गडवा आणि बोंडो आदिवासींत अंत्यसंस्कार 
करून घरीं परतण्यापुर्वी आंब्याची साल ओलांडण्याची पद्धत 
आहे. सर्वे आदिवासी जमाती आंब्याच्या पहिल्या फळाचा 
उत्सव करतात व मगच आंबे खातात. आंब्याविषयीं भारतांत 
अनेक लोकगीते, आख्यायिका व कथा प्रचलित आहेत. पाहा- 
आंबा शिपणें. 


आंबा 


आंबा शिपणे लग्नविधींतळा एक सोहळा. ऐंरिणीदान 

झाल्यावर वधु-वरांना गौरीहरापाशी नेतात. 
तिथे भितीवर आंब्याचें झाड काढलेलें असतें. हा आंबा वधूने 
शिपायचा असतो. त्यासाठी वधू आपला डावा पाय वराच्या 
उजव्या मांडीवर ठेवते व नागवेलीचें पान कुंकवाच्या पाण्यांत 
बुडवून तो चित्रित वृक्ष शिपते. कोकणांत हा विधी वधूचा 
गृहप्रवेश झाल्यावर दुसर्‍या दिवशीं करतात. वधु-वर खर्‍या 
आंब्याची पूजा करून त्याला पाणी घालतात. आंबा हा प्रजो- 


आंबा शिपणें 


त्पादक मानलेला असल्यामुळे लग्नविधींत त्याच्या पुजेला 
स्थान मिळालें आहे. पाहा - आंबा. [ ल. वि. सो. ] 


ल (१ ) वराहरूप विष्णूने जिथे हिरण्याक्षाचा 
आवकय वध केला तें स्थान. [ मत्स्य पु. १२१.१६ ] 
(२ ) शाकद्वीपांतील एक पर्वत. [ पु. इं. ] 


* ॥ च ४ च ( १७१४-१७८९ इ. स. ) एक' 
आवबय साहराबा मराठी संतकवि. हा जातीने सारस्वत 
ब्राह्मण होता. याचे पूर्वज गोव्यांतून सावंतवाडी संस्थानांतील 
बांदें गांवी येऊन राहिले होते. बांदें गांवचें कुलकर्णीपण 
त्याच्याकडे आलें होतें; पण तें चालवीत असतांहि त्याचा 
ओढा परमार्थाकडेंच होता. ह 

एक दिवस सावंतवाडीच्या राजाकडून माता क 
जरुरीच्या कामाकरिता सावंतवाडीला बोलावणे आलें. बांद्या- 
पासून सावंतवाडी तीन कोस दूर आहे. देवपूजा गाठयत्यातर 
न जेवतांच तो वाडीला, निघाला. वाटेंत फराळासाठी त्याने 
एक फणस बरोबर धेतला. इनसुली गांवांतील ओढ्यावर हात- 
पाय धुवून तो फणसांतळे गरे खायला बसला. इतक्यांत एक 
तेज:पुंज दिव्य पुरुष तिथे अवतीणं झाला. सोहिरोबाची व त्या 
महापुरुषाची दृष्टि- 
भेट होतांच एक- 
मेकांना परस्परांच्या 
अंतरंगांची मनोमन 
खूण पटली. त्याने 
सोहिरोबाकडे फणस 
मागितला व तो 
खाऊन झाल्यावर 
प्रसाद म्हणून कांही 
गरे  सोहिरोबाला 
दिले. सोहिरोबाच्या 
मस्तकों वरदहस्त 
ठेवून तो दिव्य पुरुष 
अदृश्य झाला. 

तो पुरुष अंतर्धान 
पावल्यानंतर सोहिरो- 


सोहिरोबा आंबिये 
बाची ब्रह्मानंदसमाधि लागली. 
आल्यावर सावंतवाडीला जाऊन 
राजापुढे ठेवळें व आपल्या नोकरीच 
उष्षष मच्छिद्रनाथांचा शिष्य गेवीनाथ 


समाधींतून देहभानावर 
त्याने लेखणी व दप्तर 
1 राजीनामा दिला. तो 
होय, असें सोहिरोबाने 
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भारतीय संस्कृति कोश 


आपल्या कवितेंत सांगितलें आहे. 

त्यानंतरचा सोहिरोबाचा सर्व काळ भगवद्भजन, अध्या- 
त्मनिरूपण व ग्रंथलेखन यांत जाऊं लागला. गेवीनाथांच्या 
कृपेमुळे त्याला कवित्वस्फूत लाभली व त्याने पृष्कळ कविता 
लिहिल्या. त्याने कुलकर्णीपणाच्या त्यागपत्राच्या वेळीं 
एकदा जी लेखणी खाली ठेवली, ती परत हातांत धरली 
नाही. त्यामुळे त्याची सर्व कविता दुसर्‍याने विशेषत: त्याच्या 
बहिणीने लिहून घेतलेली आहे. 

वयाच्या ६० व्या वर्षी सोहिरोबा आपल्या दोन पृत्रांसह 
उत्तर भारताच्या यात्रेला निघाला. काशी, प्रयाग करीत 


करीत तो इ. स. १७७९ सालाच्या सुमारास ग्वाल्हेरला आलां. 


त्या वेळीं महादजी शिदे ग्वाल्हेरच्या गादीवर होता. शिद्यांच्या 
जिवबादादा केरकर या गोमंतकीय सेनापतीने सोहिरोबाला 
दरबारांत नेलें. त्या वेळीं महादजीने आपल्या कांही स्वरचित 
कविता सोहिरोबाला दाखविल्या. सोहिरोबाला त्या आवडल्या 
नाहीत. त्याने तसें स्पष्ट सांगितले. त्यामुळे महादजी संतापला. 
त्यावर सोहिरोबानेहि त्याला सुनावलें- 
अवघूत नहों गरज तेरो । हम बेपर्वा फकिरी ।। घृ० |] 
तुम हो राजा मे हुं जोगी । पृथक्‌ पंथ का न्यारा । 
चार कोट जहागीर तुमारी । ओहो पंथ हमारा ।। १॥ 
सोना चांदी हमकु नहि चाहिये । अलख भुवनका वासो । 
महाल मुलुख झांट बराबर | हम गुरुनामोपासी ।॥। २॥। 
तुमबी डबे हम बी ड्बाये 
कहे सोहिरा सुने म 


दहा वर्षे होता. तिथे त्याचा शिष्य- 


न्हा आलाच नाही. 
शुद्ध व वेराग्य कडकडीत होतें. तो चार 


रूळ "डग भकतीपेक्षा निर्गुण भक्‍तीकडे त्याचा विशेष ओढा 
रु 


सोहिरोबाचा 
महदनुभवेरवरी 
प्रमुख आहेत. 


ग्रंथसंभार प्रचंड आहे. 
, पुर्णाक्षरी, अद्रयानंद, 
याशिवाय ₹ 


त्यायेकी अक्षयबोध, 


खंड पहिला 


आ या ( १८९२-१९५६ इ. स. ) 
आबडकर डा. भामराव अस्पृश्यांचे एक थोर पुढारी, 
प्रसिद्ध कायदेपंडित व घटनातज्ञ म्हणून डॉ. आंबेडकरांचा 
लौकिक आहे. आंबेडकरांच्या जन्म १४ फेब्रुवारी १८९२ रोजीं 
रत्नागिरी जिल्ह्यांत दापोली गांवीं झाला. त्यांची आई लहान- 
पणींच वारली. त्यामुळे वडिलांनीच त्यांचें पालनपोषण केलें. 
आंवेडकरांचें मूळ नांव आंबावडेकर असें होतें; पण त्यांच्यावर 
प्रेम करणाऱ्या एका शिक्षकाने तें बदलून आंबेडकर असें केलें. यांचें 
शिक्षण सातारा व मुंबई येथे झालें. बी. ए. झाल्यावर ते श्रीमंत 
सयाजीराव गायकवाड यांच्या मदतीने अमेरिकेला गेले व 
कोलंबिया विद्यापीठाचे एम. ए., पीच्‌. डी. झाळे ( १९१६- 
१७). अमेरिकेहून परत आल्यावर त्यांनी बडोदें संस्थानांत 
नोकरी धरली. या नोकरींत असतांना अस्पृश्य म्हणून त्यांना 
फार वाईट अनुभव आले. त्यानंतर कोल्हापूरच्या महाराजांचे 
साहाय्य घेऊन बॅरिस्टर होण्यासाठी ते इंग्लंडला गेले. इंग्लंड- 
मध्ये अभ्यास करून व : दि प्राब्लेम ऑफ दि रूपी हा प्रबंध 
लिहून लंडन विद्यापीठाची डी. एस्‌सी. ही दुमिळ पदवी त्यांनी 
संपादन केली. नंतर वॅरिस्टरीचीहि परीक्षा देऊन ते मायदेशी 
परत आले. उच्चविद्याविभूषित असूनहि अस्पृश्य जातींत 
जन्माला आल्यामुळे त्यांना आयुष्यांत फार अपमान सोसावे 
लागले. शेवटीं त्यांनी अस्पृश्यांच्या उद्घाराची व त्यांच्यावर 
होणार्‍या अन्यायांचें निर्मूलन करण्याची प्रतिज्ञा केली. आपल्या 
प्रतिज्ञेळा अनुसरून त्यांनी स्वतःला अस्पृश्योद्धाराच्या कामीं 
सर्वेस्वीं वाहून घेतलें. 


डॉ. आंबेडकर 


' मूकनायक ', ' बहिष्कृत भारत ' व “ जनता ' अशीं तीन 
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वृत्तपत्रे त्यांनी सुरू केलीं. त्यांच्या नेतृत्वाखाली अस्पृश्य समा- 
जाने दोन प्रखर सत्याग्रह केले. पहिला सहाडला चवदार तळ्या- 
वर पाणी भरण्याचा (मार्च १९२७) व दुसरा नाजिकच्या राम- 
मंदिरप्रवेशाचा (मार्च १९३०). या सत्याग्रहांमुळे अस्पृत्यांमध्ये 
जागृति होऊन त्यांची संघटना झाली. १९३० ते ३२ पर्यंत 
ते गोलमेज परिषदेचे सभासद होते. या परिषदेंत त्यांनी अस्पू 
इयांची बाज्‌ घेऊन त्यांना स्वतंत्र मतदार संघ मिळावा, अशी 
मागणी केली व गोलमेज परिषदेंत ती मंज्रहि ज्ञाली. परंतु 
त्यावरूनच म. गांधी व आंबेडकर यांच्यांत मतभेद निर्माण 
झाला. गांधीजींना अस्पृश्यांचा हा सवता सुभा मान्य नव्हता. 
म्हणून तो निर्णय बदलून घेण्यासाठी गांधीजींनी पुणें येथे 
प्राणांतिक उपोषण आरंभिलें. त्या वेळीं आंबेडकर व गांधीजी* 
या दोघांत या प्रश्‍नावर चर्चा होऊन सुप्रसिद्ध ' पुणे करार 
जन्माला आला. १९२६ सालीं त्यांनी स्वतंत्र मजूर पक्षाची 
स्थापना केली. पुढे ते मुंबई कौन्सिलवर निवडून आले. १९४२ 
ते ४६ या काळांत ते व्हाइसरायच्या कार्थकारी मंडळाचे मजूर- 
मंत्री होते. त्या अवधींत त्यांनी अस्पृश्य वर्गाची शैक्षणिक व 
आथिक उन्नति करण्याच्या कामीं आटोकाट प्रयत्न केले. 
त्यांनी त्यासाठी मुंबईत सिद्धार्थ कोलेज स्थापन केलें. ' शेडचूल्ड 
कास्ट फेडरेशन * ही अस्पृश्यांची संस्था त्यांच्याच खंबीर नेतृ- 
त्वाखाली वाढली. भारत स्वतंत्र झाल्यावर केंद्रीय मंत्रिमंड- 
ळांत कायदामंत्री म्हणून त्यांची नेमणक झाली. पुढे स्वतंत्र 
भारताची राज्यघटना निर्माण करण्यार्‍या कामीं त्यांची योजना 
झाली. तीन वर्षे सतत परिश्रम करून त्यांनी व त्यांच्या 
सहकार्‍यांनी भारताची नवी राज्यघटना तयार केली. 
आंबेडकरांच्या दृष्टीने या घटनेंतील महत्त्वाचा भाग म्हणजे 
अस्पृश्यता नामशेष करणारें कलम हा होय. या महत्त्वाच्या 
कामगिरीबरोबरच १९४८ च्या ऑक्टोबर मध्ये हिटद्कोड बिल 
लोकसभेला सादर करण्याचा मानहि त्यांनाच मिळाला. 

त्यांच्या पहिल्या पत्नीचें नांव रमाबाई असें होतें. त्या 
१९३७ सालों निवतंल्या. त्यानंतर अकरा वषीनी म्हणजे 
१९४८ सालीं डॉ. लक्ष्मीबाई कबीर या सारस्वत महिलेशी 
त्यांनी द्वितीय विवाह केला. 

स्पृश्यांकडून अस्पृश्यांवर होत असलेला अन्याय त्यांच्या 
धर्मांतरावांचून दुर होणार नाही, अशा धारणेने सन १९३६ 
सालीं आंबेडकरांनी धर्मांतराची घोषणा केली होती; पण ती 
त्यांनी अंमलांत आणली, ती मात्र पुढे वीस वर्षांनंतर. १४ 
ऑक्टोबर १९५६ रोजीं दसर्‍याच्या मुहूर्तावर नागपूर येथे 
आपल्या एक लाख अनुयायांसह त्यांनी हिंदु धर्माचा त्याग 
करून बौद्ध धर्म स्वीकारला. जन्मभर आलेल्या कटु अनु- 


*आंबेडकर डॉ. भौमराव 


भवाने ते चिडले होते. आपल्या अस्पृश्य वांधवांना समाजांत 
समानतेने वागविलें जात नाही, हें शल्य त्यांच्या मनाला सदव 
वोचत होतें. त्याचीच परिणति या सामुदायिक धर्मातरांत 
“झाली. वौद्ध धर्मांत जातिभेद नाही, या तत्त्वावर त्यांनीं बौद्ध 
“धर्मे स्वीकारला. 
मोग डेन वाचनाचा अतिशय नाद होता. | ग्रंथांशिवाय 
आपण जगृंच शकणार नाही, असें त्यांना दार. य > 
वरोवरच ग्रंथ लिहिण्याचेंहि त्यांना व्यसन होतें. र लहानमोठे 
अकरा ग्रंथ त्यांनी लिहिले आहेत. ज्या ज्या लीच वेळीं ते इंग्लंड, 
अमेरिका इ. देशांत गेले, त्या त्या वेळी अनेक दुमिळ 
व बहुमोल पुस्तके खरेदी केलीं. त्यांच्या खाजगी ग्रंथसंग्रहांत 
सुमारें पंचवीस हजार ग्रंथ होते. चक “जीरे कणी 
< डिसेंबर १९५६ रोजीं दिल्ली येथे सॉविडकरांचा अंत 
झाला. त्यांच्या पाथिव देहाला मृत्यु आला असला, तरी एक 
स्वावलंबी विद्यार्थी, कडवा सुधारक, विद्वान्‌ संशोधक, सुक्ष्म 
कायदेपंडित व ह्रिजनांचा झुंझार नेता अशा विविध नात्यांनी 
'ते कौतिरूपे अमर राहतील. 


:५_ जथपुर संस्थानाची पूर्वीची राजधानी. हें शहर 
आंबंर जयपूरच्या ईशान्येला सात-आठ मंलांवर वसलेले 
आहे. इथले राजप्रासाद पहाडांच्या मध्यभागीं बांधलेले असून 
त्यांच्या पाशवंभागीं उंच डोंगरावर झारगड आहे. राजप्रासा- 
'दांत कुरुंदी व संगमरवरी पाषाणाचें अप्रतिम शिल्पकाम 
आहे. परंतु आंबेर अधिक प्रसिद्ध आहे, तें तिथल्या शिला- 
देवीच्या मंदिरामुळे. या देवीविषयीं पुढील आख्यायिका 
सांगतात -- आंबेरचा राजा मानसिंह याने यज्ञ करून 
शिलादेवीला संतुष्ट केलें. म्हणून देवीने आपला पहिला भक्त, 
बंगालचा राजा केदार याच्याकडून मानसिहाकडे येण्याची 
इच्छा प्रदरशित केली. तेव्हा मानसिहाने तिला आंबेर 
आणून एका भव्य मंदिरांत तिची प्रतिष्ठापना केली. 

जेसोरमध्ये सिद्धणशिळा नामक एक शिला होती. कोण्या 
्रषीने तिच्यावर बसून गायत्री मंत्राची २४ पुरश्‍चरणें केलीं 
होतीं. मानसिहाला तें समजलें व त्याने त्या शिळेची शास्त्रोक्‍त 
मूति घडवून घेतली, असें तिथले पुजारी सांगतात. 

जगत्‌शिरोमणि मंदिर, अंविक्रेश्‍वरी मं 
मानसागर हीं आंबेर येथील अन्य प्रेक्षणी 

आंवेर या नांवासंबंधी पुढील उपपत्ति सांगतात -._. अवध 
देशाचा अंबरीष नांवाचा राजा होता. त्याने इथे अंबिके- 
इवराची स्थापना केली व त्यामुळे हें शहर आंबेर या नांवाने 
प्रसिद्ध झालें. [ सं. राजस्थान; ज. द. ] 


येथे 


दिर, अथिनीकुंड, 
य स्थळें आहेत. 


२७८ 


री भारतीय संस्कृति कोश 


द्वितीय स्वरवणं. याचें स्थान कण्ठ आहे. हा दीर्घ व 
प्लुत होतो. याच्याविषयीं कामवेनुतंत्रांत पुढील- 
प्रमाणे वर्णन आलेलं आहे -- 
आकारं परमाइचयं शडखज्यो तिमंयं भ्रिये । 
ब्रह्मविष्णुमयं वण तथा रुद्रमयं ग्रिये । 
पञ्चप्राणमय वणं स्वयं परमकुण्डली ।। 
अर्थ -- हे पार्वति, आकार हा परमाइचर्यरूप, गंखासारखा 
तेजस्वी, ब्रह्मा, विष्णु व रुद्र यांचें निवासस्थान, पंचप्राणात्मक 
व परमकुडली (वर्तुळाकार) आहे. 
वर्णाभिधानांत याचीं विजय, अनंत, विनायक, अशीं अनेक 
नांवें दिलीं आहेत. 


आई आरि औंब येथील पंतप्रतिनीधींच्या ऐतिहा- 
२ आदपुरुष श्षिक पत्रव्यवहाराच्या शिरोभागीं ' श्री 
आई आदिपुरुष ! असें नांव आढळतें. या वरून त्यांच्या वंद्नांत 
या नांवाचा कोणी सत्पुरुष होऊन गेला असावा किवा त्यांच्या 
वंशांतील कोण्या पुरुषाने त्या नांवाच्या सत्पुर्षाकडून उपदेश 
ग्रहूण केला असावा, असें अनुमान होतें. 

समर्थशिष्य देवदास याने आपल्या 


ल्या काव्यांत आई आदि- 
उुश्षाचा उल्लेख केला आहे. 


[म. च. को. ] 


नी सारडिया शीख लोकांची 
आईजा वीलाडा येथे आईजीचें 
त्या मंदिराला दरगाह 
तेवत असतो. त्याच्या 


कुलदेवी. मारवाडांतील 
मंदिर आहे. शीख लोक 
असें म्हणतात. मंदिरांत नंदादीप अखंड 
ज्योतीचे काजळ पिवळट रंगाचें असतें, 


हीच्या पुजार्‍्याला दीवान हें 
रंपरा असते. भाद्रपद शु. 
* म्हणून त्या दिवशीं इथे 
उत्सव करतात. त्या दिवशीं अनेक भाविक शीख इथे जमतात 
व नंदादीपाचें आणि गादीचे दर्शन घेतात. दळायला बसण्या- 
पुर्वी आईजीच्या नांवाने एक मूठभर धान्य एका हंड्यांत 
टाकायचे, असा शीख स्त्रियांचा रिवाज आहे. असें धान्य गोळा 
करण्यासाठी आईजीच्या मंद 

लेल्या बेलगाड्या मारवाड 


या णी ॥रवाड, मेवाड व माळवा प्रांतांत फिरत 
असतात. शा प्रकारे शेकडे न्य आईजीच्या मंदिरांत 

कड वि उपयोग करतात. ज्या शीख 
कुटबांत वीस माणसें किवा वीस जनावरें असतात, त्यांतील 
ी कालांतराने त्याबद्दल कांही 
पेसे क्रयमूल्य म्हणून देवीला देऊन त्या व्यक्‍तीला किवा 


मरुभारती ] 


खंड पहिला क. 
अ त...» थ नाथपंथाची एक शाखा. गोरखनाथाची एक किष्या 
आडइप 


विमलादेवी ही या शाखेची प्रव्तक होय. ती 
आई या उपाघीने प्रसिद्ध झाली. म्हणून तिच्या पंथाला आई 
पंथ असें नांव पडलें. ती गुजरातेंत जन्मली व तिने आपलें 
निवासस्थान मारवाडांत केलें. आई पंथाचें केंद्र बिलाडा 
(जोधपूर) हें आहे. तिथेच तिने सर्व जातींच्या लोकांना 
आपली दीक्षा द्यावयाला सुरवात केली. तिथून आई पंथ सुरू 
झाला. तिला लोक नवदुर्गेचा अवतार मानून भजतात. रोह्टक 
व हरिद्ार इथेहि या पंथाचे मठ आहेत. या पंथांत अनेंक संत 
व कवी होऊन गेले. त्यांचें साहित्य जनतेंत प्रसार पावलेले 
आहे. [ वरदा] 


, प्राचीन कालांतील सुऱ्याचा एक प्रकार. हें शस्त्र 
आडडा अणकुचीदार असतें. त्याचा आंतला भाग सरळ 
असतो आणि वरच्या भागाला अनेक खांचा असतात. 


ओ आसाममधील नागा लोकांच्या १९ प्रमुख 
आआ नागा जमातींवैकी एक जमात. हे लोक मोंगोलियन 
वंशाचे आहेत. आपली उत्पत्ति पाषाणस्वरूपी एका देवतेपासून 
झाली, असें हे लोक मानतात. आओ जमातीचें व्यक्तित्व एक- 
जिनसी नाही. माँगसेन व चृंग्ली या दोन घटक जमाती एकत्र 
होऊन तें बनलें आहे. या बाबत पुढीलप्रमाणे दंतकथा आहे- 

माँगसेन जमात भूमींतून निर्माण झाली व ती कुबोक येथे 
राह लागली. चंग्ली जमात चंग्लीयिन्ती येथे प्रस्थापित झाली 
प्रारंभी दोन्ही जमातींची सामाजिक व शासनविषयक व्यवस्था 
अगदी पृथक होती. शिवाय या उभय जमातींत सतत संघर्षहि 
चालत असे. एक जमात दुसरीवर वर्चस्व गाजविण्यासाठी 
नेहमी बद्धपरिकर असे. अश्या स्थितींत शिलती नांवाचा एक 
वीरपुरुष चंग्लीयिन्ती येथील जमातींत निर्माण झाला. त्यानं 
चढाई करून कुबोकच्या लोकांना आपल्या शासनाखाली 
आणलें. मग या दोन्ही जमाती शेजारीं शेजारीं दोन निर- 
निराळया खेलांमध्ये ( आळी किवा पेठ ) नांदूं लागल्या. 
कालांतराने त्यांच्यामध्ये सांस्कृतिक समन्वय घडून आला. ते 
बहुतांशीं एकमेकांत मिसळले व मग त्या संयक्‍त जमातीला 
आओ हें नांव पडलें. पण अशा प्रकारें संयुक्‍त होऊनहि 
त्यांच्यांत कांही फरक राहिले आहेत, ते पुढीलप्रमाणे- 

(१) दोन्ही जमाती एकाच वस्तींत राहत असल्या तरी 
त्या निरनिराळ्या खेलांत राहतात. 

(२) दोन्ही जमातींची बोळभाषा वेगळी आहे. पण अलि- 
कडे ख्मिस्ती मिशनऱ्यांनी बायबलाचें भाषांतर चुंग्ली भाषेत 
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केल्यामुळे ती भाषा आता उभय जमातींना सामान्य झाली आहे. 
गीतें व काव्यें मात्र अजूनहि माँगसेन भाषेतच रचलीं जातात. 

(३) चुंग्ली जमातींत गांवांतल्या प्रमुख लोकांचें विधि- 
|ंडळ असतें व तें निवडणूक होऊन अधिकारावर येतें. माँगसेन 
जमातींत ही पद्धत नाही. 

(४) उभय जमातींतल्या स्त्रियांची वेषभूषा भिन्च असते. 

(५) चृंग्ली जमात खाद्यपदार्थांच्या बाबतींत सोवळें ओवळे 
किवा विटाळ मानीत नाही. माँगसेन जमात तें सगळें पाळते. 

एका काळीं आओ संस्कृतीने गणराज्यपद्धतींत उच्चत्व 
मिळविलें होतें. प्रत्येक आओ गावांत प्राचीन कालापासून 
गणराज्य अस्तित्वांत आहे. प्रत्येक गांवार्चे क्षेत्र ठरलेले 
असे व त्या क्षेत्रापुरती त्यांची राज्यघटना असे. गांवांतल्या 
प्रमुखांचे एक सभासद मंडळ त्या गांवाचा सर्व कारभार पाही. 
अश्या सभासदांना तातार म्हणत. अनेक बाह्य संकटांना तोंड 
देऊन त्यांनी ही लोकशाही उभारली होती. चुंग्लीयिन्ती ही 
वसाहत प्रत्येक गांवाला आदशंभूत असे. 

पुढे चुंग्लीयिन्तीची वसाहत वाढली व वाढत्या लोकसंख्येला 
जागा व निर्वाहाचीं साधनें कमी पडं लागलीं, म्हणून कित्येक 
लोक तिथून बाहेर पडले व त्यांनी सांप्रतच्या आओ प्रदेश्ञांत 
नवीं गांवें स्थापन केलीं. दक्षिणेकडे गेले त्यांनी सेम व लोथ 
या प्रदेशांत नव्या वसाहती स्थापल्या. बऱ्याच पिढ्या ते वरील 
प्रदेशांत नांदेल; पण पुढे बाहेरून उपद्रव होऊं लागल्यामळे ते 
परत आओ  प्रदेश्ांत आले 

आओ नागा हे धाडसी व महत्त्वाकांक्षी होते. भावाभावांत 
किवा कुलाकुलांत सत्तासंघर्ष सुरू झाला, को त्यांतला कर्तब- 
गार असेल तो नव्या जागीं जाऊन आपलें बस्तान मांडी. मग 
इतरहि अनेक कुटुंबे त्याच्या भोवती येऊन वसत. मग तिथे 
प्रमुख लोकांचें गणराज्य स्थापन होई. वस्तींत एखाद्याने ग्राम- 
द्रोही कृत्य केल्यास त्याला वस्तींतून हाकलून दिलें जाई. नवीं 
गांवें सामान्यपणे शत्रूला दुलंघ्य अशा उंच टेकडीच्या माथ्यावर 
करीत. तसें करतांना हूवा-पाणी चांगलें व भोवतालची जमीन 
सुपीक आहे कों नाही, तें पाहत. लोकसंख्या वाढून गांवांतली 
शेतजमीन अपुरी पडते, असें दिसून आल्यावर शेजारच्या वसा- 
हतीकडे जमिनीची मागणी करीत. त्या वसाहतीने नकार 
दिल्यास त्यांच्यावर भाले-तलवारी घेऊन चाल करीत. लढाईंत 
विजय मिळाला, तर जिंकलेल्या वसाहतीची जमीन आपल्या 
वसाहतींत सामील करीत. लुटलेल्यापैकी स्थावर मालमत्ता 
गांवाच्या मालकीची व जंगम मालमत्ता जमातीच्या पुढार्‍याच्या 
मालकीची होत असे. खाजगी मिळकतीचें तत्त्व आओ नागांच्या 
प्रदेशांत पुरातन कालापासून मान्य झालें आहे. 


आओ नागा 


ग्रामव्यवस्था- आआओंच्या प्रत्येक गांवांत वरचा व खालचा 
असे दोन खेल अर्थात्‌ भाग असतात. प्रत्येक खेलांत अनेक 
कुटुंबे नांदतात. खेलामध्ये बखेडा निर्माण झाल्यास तातार 
म्हणजे ग्रामसभेचे सभासद एकत्र जमून त्याचा निवाडा 
करतात. प्रत्येक खेलाचे आणखी पोटविभाग असतात. 
त्यांना मेपु म्हणतात. एका मेपूंत एक कुल राहतें. जितके मेपु 
तितकी कुलांची संख्या असते. वाघाची शिकार, रस्ते, इ. 
गोष्टी खेलांतील लोक एकजुटीने करतात; पण शत्रूवर हल्ला 
करायचा असल्यास मात्र गांवांतल्या धाडसी व तगड्या 
पुरुषांचीच निवड होते. सावंजनिक हिताचीं कामे करण्यासाठी 
स्वयंसेवकांची एक समिति नेमतात. तिला मापांग असें नांव 
आहे. या समितींत हुझ्यार व तज्ञ लोकांची नेमगूक होते. या- 
शिवाय ग्रामसंरक्षक म्हणूनहि एक संघटित दल असतें. आग 
लागणे, अपघात घडणे, शत्रूची स्वारी, इ. प्रसंगीं हें दल 
नगारा वाजवून गांवाला धोक्याचा इशारा देत असे; पण ही 
चाल परको श्त्रिस्ती मिशनऱ्यांनी बदसल्ला दिल्यामुळे 
अलिकडे बंद पडली आहे. 

समाजरचना-- नागाप्रदेशांतली प्राचीन समाजरचना चांगली 
होती, व त्यांचें जीवन सुखी होतें; पण अलिकडे परदेशांतल्या 
खस्त्रिस्ती मिशनऱ्यांनी त्यांच्यांत शिरकाव करून घेतल्यापासून 
आओ नागा हे आपल्या परंपरागत जीवनाला वंचित होऊं 
लागले आहेत. त्यांनो पुनरच आपल्या प्राचीन समाजव्यवस्थेचा 
स्वीकार करावा, असें मत ताजेयुव आओ या त्यांच्यांतल्याच 
एका विद्वानाने व्यक्‍त केलें आहे. नागा कुटुंबांत नवराबायको, 
त्यांचीं मुले, निराश्रित आप्त व एखादा पोरका नातेवाईक, 
इतकीं माणसें असतात. सगळीं मिळून शेतीचे काम करतात. 
शेतीची मालकी सामाइक असते. फक्त स्त्रीला माहेराकडून 
वारसाहक्काने मिळाळेली मिळकत तेवढी तिच्या एकटीच्या 
मालकीची असते. कुटुंबांतले मुलगे मोठे होऊन त्यांची लग्ने 
झालीं, कौ ते विभक्त होऊन निराळें धर थाटतात. वडिलाजित 
उत्पन्नांत विवाहित पुत्रांचा हिस्सा बापाच्या बरोबरीने असतो. 
आओोंच्या प्रत्येक वस्तीत आरिच् नांवाचें एक सार्वजनिक 
शयनगृह असतें. १२ वर्षांवरील सर्व मुलगे रात्रौ तिथे झोपतात. 
तिथेच त्यांना युद्धकलेचेंहि शिक्षण दिलें जातें. त्यांच्या आपसांत 
छुटुपुटीच्या लढायाहि होतात. मध्यरात्री दिवा न घेतां 
एकट्या मुलाला जंगलांत पाठविणे, सांपळयांत सांपडलेल्या 
वाघाशीं कुस्ती खेळायला लावणें, इ. धाडसी कामे करवून 
आओ आपल्या मुलांना धीट बनवितात. आरिचूमध्ये त्यांचें 
एक लष्करी मंडळच असतें. त्यांत निरनिराळया श्रेणींचे 
अधिकारीहि असतात. युद्धकलेव्ररोबरच तिथल्या मुलांना नृत्य- 


वे) 
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गायनहि शिकवितात. एक आरिचू लहान पडूं लागलें, की 
त्यांतलींच मुलें ल्गेच दुसरें उभारतात. आरिचूच्या खांवावर 
चित्रे कोरतात. असेंच एक मुलींचेंहि आरिचू असतें. त्याची 
पालिका एखादी विधवा स्त्री असते. कित्येक ठिकाणीं त्या 
पालिकेच्या घरांतच मुली जमतात. त्यांना सूतकताई, विणकाम, 
'हूव्यवस्था, इ. विषय शिकविले जातात. पुष्कळदा मुले-मुली 
एकत्र जमून वसतीचीं महत्त्वाची कामें सहकार्याने करतात. 
अशा वेळीं त्यांच्या प्रणयालाहि अवसर मिळतो. मात्र आओ 
मुली आपला सहचर निवडतांना त्याची कसून परीक्षा घेतात. 
आओोंचे विवाह व घटस्फोट यासंबंधीचे नियम सामान्यत: 
हिंदु कायद्याप्रमाणेच आहेत. विशेष नियम आहेत ते असे-- 

(१) कोणालाहि स्वत:च्या कुलांतील मुलीशीं लग्न 
करतां येत नाही. 


(२) या जमातींत पुरुषाला 


अनेक स्त्रिया व स्त्रीला 
अनेक पती करण्याची 


त्यावेळीं 
डे भात व कांही नाणीं देतो. 
तीन वर्षे असते. त्या मुदतींत 
राहतात. नवरा मुलगा वधच्या 
कामांत मदत करतो व विवा- 
होत्तर स्वतंत्र साह्ण्यासाठी नवें घर बांधतो. 

(५) एका कुलांतल्या किवा नजीकचें नातें असलेल्या वर- 


वधूंचा विवाह साळा, तर त्या जोडप्याला समाजबहिष्कृत 
कैरून गांवाबा हेर हाकळून देतात. 

(६) त्या संततीला वैध मानीत 
पू जन्मास येण्यापूर्वी 
(७ ) भु ? हा प्रश्‍न मूल जन्माला 
धण्यापुर्वीच सोडवावा लागतो. अशा अ्रसंगीं सदर स्त्री ज्या 


व तें मूल वयांत येई- 
त्या इसमावर राहते. 

त्याग हीं कारणें घटस्फोटाला 
नविवाह करणे असल्य 


खंड पहिला 


आकर्षण जादूविद्या किवा अभिचार यांतलें मंत्रतंत्र. योचन 
नामक वनस्पति उगाळून तिचा तिलक करणें व 
'त्या वनस्पतीवर “3५ हीं क्लीं ऐं क्षो भोगप्रदा भैरवी मातडगी 
त्र्येळोक्यं वश्मानय स्वाहा ' या मंत्राचा सहस्र जप करणें. 
या तंत्राच्या योगाने कोणतीहि व्यक्ति स्वतःकडे आकषित 
होते, असें सांगितलें आहे. [ कालनाथविरचित इंद्रजाल ] 


आकर्षण धनुरासन या आसनाने संविवात दुर होतो 

आणि नाक, डोळे व गळ्याच्या 
खालच्या भागांतलीं हाडे, यांचे दोष दुर होतात. याची पद्धति 
'पुढीलप्रमाणे-- 


आकर्षण धनुरासन 


उजवा पाय पसरून त्यावर डावा पाय पसरावा. त्यानंतर 
उजवा पाय वाकवून डाव्या पायाच्या वरच्या भागावर 
ठेवावा. वाकलेल्या उजव्या पायाच्या अंगठ्याला डाव्या 
हाताने धरून उजव्या हाताने डाव्या पायाचा अंगठा पकडावा. 
मंग उजव्या पायाला डाव्या कानापर्यंत खेचीत राहावें. डोकें 
सरळ ठेवावें. मग वेगाने दोन्ही हात सोडून द्यावे व उजवा 
पाय डाव्या पायाच्या बगलेंत पसरवून जमिनीवर ठेवावा. हें 
आसन करतांना सर्व शरीर ताणून ठेवावें व पुरक करावा. 
हळूहळू याचा अभ्यास वाढवावा. [ उ. यो. द. ] 


व याचे अर्थ (१) अंतराळ, मधला अवकाश, पोकळी 
आकाश (लौकिक प्रयोग). (२) पंच महाभूतांतलें शब्द- 
गुणक महाभूत. (३) सवंव्यापी अनंत अवकाशरूप तत्त्व. काल- 
तत्त्व जसें भोतिक सृष्टीहून वेगळें पडतें, तसेंच हेंहि भौतिक 
सृष्टीहून वेगळें आहे. वर दिलेला अर्थ विशिष्ट आहे आणि 
आकाश म्हणजे अंतराळ अथवा पोकळी या अर्थाहून तो भिन्न 
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आकादा 
स्टे 


आहे. कारण त्या अर्थाप्रमाणे जिथे घन आहे, तिथे आकाश 
नसणार. पण व्यापक आकाडशतत्त्व घनांतहि मावतें आणि 
घनहि त्यांत मावतें. 

प्रवाह्ण जेवलीच्या मतें आकाज्ञ हें सवे जगाचें उत्पत्ति- 
कारण आहे. या विश्‍वाची गति काय होईल, असा प्रश्‍न 
त्याला विचारला असतां, तो म्हणाला-- 

आकाश: इति होवाच । सर्वाणि वा इसानि 
भूतन्याकाशादेव समृत्पद्यन्ते । आकाशं प्रत्यस्तं यन्ति । 
आकाशो हि एव एभ्यो ज्यायान्‌ । आकाश: परायणम्‌ 
शि ( छान्दो. १.९.१. ) 

अथ---सवे भूते आकाशापासुन उत्पन्न होतात व शेवटीं 
आकाद्यांतत लीन होतात. आकाश सवंश्रेष्ठ. ' तेंच शेवटचें 
परमस्थान. 

ही कल्पना सृष्टिनिर्माणशास्त्राच्या इतिहासांत प्रगत व 
उच्चतर आहे, असें प्रा. रानडे म्हणतात. 

वैरोचनापासुन आकाश उत्पन्न झालें असें बौद्ध मानतात. 
बौद्धमतानुसार आकाझ म्हणजे सूक्ष्म वायु किवा शून्य होय. 
तें स्वतःतुनच प्रकृतिधर्मांनुसार निर्माण होतें व स्वतःवर 
स्वत:च सत्ता चालवितें. तें अनंत आहे. सवं वस्तुमात्र आका- 
शांत शोषलें जातें. तें उत्पत्ति-स्थिति-ल्याचें मळकारण 
आहे. पंचमहाभूते व बौद्धिक सुक्ष्मता यांचें तें मूलतत्त्व आहे. 

जन दशनांत आकाश हें पांच अस्तिकायांपैकी एक आहे. 
जीवादि अस्तिकाय द्रव्यांना आकाशच आधार देतें. जेन 
दर्शनांत आकाशाची सत्ता अनुमानाने अंगीकारली आहे. जीव, 
पुद्गळ, धर्म व अधर्म हे पदार्थ बहुप्रदेशव्यापी आहेत. त्यांच्या 
विस्ताराच्या सिद्धीसाठी आकाश या द्रव्याची सत्ता मानणे 
तकसंगत ठरतें. जेनांनी आकाशाचे दोन प्रकार मानले आहेत- 
(१) जीव पुद्गलादि द्रव्यें ज्या भागांत राहतात, तें लोका- 
काश व (२) त्याच्या वरच्या भागांतील आकाश तें अलोका- 
काश होय. 

चमंचक्षूंना आकाश हें क्षितिजापाज्ली पृथ्वीवर टेकलेल्या 
एखाद्या प्रचंड घुमटाप्रमाणे दिसतें. ज्योतिषश्यास्त्राच्या बाल्या- 
वस्थेंत मनुष्याच्या आकाशासंबंधीच्या कल्पना बर्‍याच अज्ञान- 
मय होत्या. आकाश ही जड वस्तु आहे व म्हणून तें चार 
दिशांना असलेल्या चार स्तंभांवर आधारलेले आहे, अशी 
प्राचीन मिसरी लोकांची कल्पना होती; तर पृथ्वीभोवती 
असलेल्या पर्वेतांच्या तटावर आकाशाचा घुमट बसविला आहे, 
असें खाल्डी लोक समजत होते. वैदिक काळच्या भारतीयांची 
आकाशविषयक कल्पना मात्र बरीचशी वस्तुस्थितीला धरून 

॥, असें वाटतें. जसजशी ज्योतिषश्शास्त्राची प्रगति होत 
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गेळी, तसतसे आका म्हणजे अवकाश ॥ क 
(पोकळी) आहे, हें ज्ञान भारतीयांना झालें व ७७ क्ल - 
त्या पोकळींत दिसणार्‍या सूर्य, चंद्र, ग्रह, उपग्रह, 
तारे, धूमकेतू, उल्का, तारकागुच्छ यांविषयीं 
त्यांना जिज्ञासा उत्पन्न झाली. मग त्या दृष्टीने 
ते प्रयत्न करूं लागले. 

भूपृष्ठावर कुठेहि उर्भे राहून पाहिलें तरी | 
आकाश्याचा रंग निळा दिसतो. भूपृष्ठापासून जों 
जों जास्त उंचीवर जावें, तों तों हा निळा रंग 
जास्त गडद होत जातो व खस्वस्तिकाच्या जागीं 
त्याला विशेषच गडदपणा येतो. 

जगांतील सर्वे प्रमुख व सुधारलेल्या धर्मांत 
त्याचप्रमाणे असंस्कृत अश्या सर्व धमंयंथांतहि 
आकाझाला देवता मानलेलें आहे. या देवतेचें 
स्वरूप, दर्जा व वैशिष्ट्य मात्र भिन्न भिन्न १ टर 
प्रकारचें आहे. आकाशदेवतेच्या कार्याबद्दल ॥! 
अनेक धर्मांतील वणंनांत साम्य आहे. पाऊस 
आणि त्याचे भूपृष्ठावर होणारे परिणाम, हें 
आकादादेवतेचें पहिलें कार्य होय. पजंन्यवृष्टीने 
भूपृष्ठावर अनेक प्रकारची जीवोत्पत्ति होते, 
हें निदर्शनास आल्यावर आकाश ही प्राणदात्री 
देवता आहे आणि वीज पडून मृत्यु येतो हें 
पाहिल्यावर ती मरणदात्रीहि देवता आहे, अशी 
कल्पना उद्‌भवली. अनेक धर्मात आकाशदेवतेला 
उत्पत्तिकार्यांत  असुत्त स्थान दिलेलें आहे. पाहा-द्यावा आणि तें फुटून 
पृथिवी [गाँ. नॉ. वृ.; म. ज्ञा. को.; भा. द. ] टून हा प्रवाह निघाला. व (३) 


आकाशगंगा -ठश्यावरील भरके 


पट्ट आकाशगंगेचे आहेत. 


स्वर्गावर चढण्याची 
शिडी. 

आकोावगंगा ही 
स्वर्गातल्या अमरा- 
वतीला वेढन 
राहिली आहे असें 
भागवत सांगते (८. 
१५ १४), 


५. हा धूसर रंगाचा पट्टा सर्व ; 
आकाशगंगा ही पसर ट्टा सवे आकाशभर कंबर- 
'्टॅथासारचा पसरला आहे. या पट्यांत 
४० अब्ज तारका आहेत. अतिदूर अंतरावर असल्यामळे त्या 
) ध्व - : क 
स्वतंत्रपणे न दिसतां दुधिया रंगाच्या ओहळासारख्या दिसतात 
आपला सूर्य हा या आकादगंगेच्या पट्ट्यांतला एक सामान | 
तारा आहे. आकाशगंगेला दुधगंगा असेंहि म्हणतात. ते म्ह 
त. . 
(१७७६. ६) व श.ब्रा. (५.३. १.२) या ग्रंथांत * अर्यम्ण: 
पन्था' असे जे शब्द आहेत, ते आकाशगंगेला उद्ेशन आहेत, 
असें कांही विद्वानांचे मत आहे; तर अन्य कांही विद्वानांच्या 
तं त्याचा ४ क» ग ह 
मते त्याचा अर्थ क्रांतिवृत्त असा आहे. | 
आकाडागंगंविषयी पुढील समजुती प्रचलित आहेत-(१) 
एक थां (1 क “_ >. जर र 
पा बसून सूय जातो तो मार्ग. (२ ) वामनावतारीं 
ष्ण “३१ पाऊ अ >» ९७ > 
५ तिसर पाऊल टाकोत असतां तें एका अड्याला लागलें 


आकाशगभे 


ध्यानी बोधिसत्त्व. 
याला खगभ असेंहि 
म्हणतात. याचा वर्ण 
आकाशगर्भ सयाम असून चिन्ह 
रत्न आहे. याच्या 


खंड पहिला 
अनेक मूर्ती आढळतात. [ इं. वु. इ. ] 


त्त आठ्िविन शु. ११ ज्ी ते कातिक गु. ११ क्ली 
आकाशांदवा पर्यंत, घराच्या बाहेर एक उंच खांब पुरून 
त्यावर दोरीच्या साहाय्याने जो दिवा टांगतात, त्याला आकाश- 
दिवा असें म्हणतात. त्याचा विधि पृढीलप्रमाणे-- 

घरापासून जवळच थोडी जमीन गोमयाते सारवावी. 
तीवर चंदनयक्‍्त जलाने प्रोक्षण करून अष्टदळ कमळ काढावें. 
मध्यभागीं वीस हात, नऊ हात किवा पांच हात लांबीचा खांब 
पुरावा. तो वस्त्र, पताका, अष्टघंटा, कलश, यांनी सु्लोभित 
करावा. त्यावर अष्टदलाकृति दीप करून अडकवावा. त्या 


ग 


आकारादिवे 


दीपांत मोठा दिवा लावावा. त्याभोवती कमळाच्या प्रत्येक 
पाकळींत एक असे आठ दिवे धर्म, हर, भूति, दामोदर, 
धर्मराज, प्रजापति, पितर (तम:स्थित) व प्रेत थांना उद्देशून 
लावावे. दिव्यांत तिळाचें तेल घालावें. नंतर दीपाची पंचो- 
पचार पुजा करून तो पुढील मंत्राने वर चढवावा - 
दामो5दराय नभसि तुलायां लोलया सहू । 
प्रदोपं ते प्रयच्छामि नमोनन्ताय वेधसे ।। 
याचें फल लक्ष्मीप्राप्ति हें आहे. [ व्रतराज, नि. सि. ] 


,_._ एक जेन व्रत. तिथि भाद्रपद शु. ५ मी. 
आकाशपचमसा आदल्या दिवशीं एकभुक्त. पंचमीला 
उपवास. रात्री णमोकारमंत्राचा जप, स्तोत्रपठण, आणि 
शास्त्राध्ययन. व्रतावधि पांच वर्षे. याची कथा अशी-- 
सौराष्ट देशांत तिलकपुर नांवाचे नगर होतें. तिथल्या 
भद्रशाहू नामक व्यापार्‍याला विक्याला नांवाची कन्या होती 
तिने हें व्रत केलें, त्यामुळे चतुथ स्वर्गात तिला मणिभद्रदेवाचा 
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आखाडा. 


जन्म मिळाला. नंतर उज्जयिनी नगरींत प्रियंगुसुंदर राजाच्या . 
पोटीं सदानंद नांवाच्या पुत्राच्या रूपाने तिने जन्म घेतला. 
पुष्कळ वषे राज्योपभोग घेतल्यावर सदानंदाने जिनदीक्षा 
घेतली आणि मोक्ष मिळविला. [ जे. व्र. ति. नि. ] 


कयी प शेव संप्रदाय. याचे अनुयायी आकाद्या- 
आकाशपठुखा ड़ तोंड करून राहतात. [ सं. इं. डि. ] 

८ > द. भारतांतल्या ग्रामदेवता. ह्या कुमारी 
आकासका नग असून तलावांचे संरक्षण करतात 
तळ्याच्या बांधांना जिथे भेगा पडायचा संभव असतो, तिथे 
यांच्या मूर्ती बसवितात. पुष्कळदा त्या तळाच्या बांधावर 
जमून भांडतात आणि त्यामुळे बांध फुटतो, अक्ली समजत 
आहू. गांवाला पुराचा धोका निर्माण होतो, तेव्हा त्यांतली 
एखादी लहान मुलीच्या रूपाने दारोदार हिंडून लोकांना तशी 
सुचना देते, अश्ीहि समजूत आहे. महाराष्ट्रांतहि अद्ना जल- 
दवता आहेत. त्यांना आसऱ्या असें म्हणतात. पाहा-आसर्‍्या 


आळते स्वायंभुव मनु आणि शतरूपा यांची कन्या. रुचि 
कात नामक कषींशीं हिंचा विवाह ज्ञाला. तिला यज्ञ 
आणि दक्षिणा अशीं जुळीं मुलें ज्ञालीं. त्यांनीच पुढे पति-पत्नी 
हे नाते स्वीकारून याम नामक बारा पुत्रांना जन्म दिला. हे वारा 
पुत्र यामदेवता या नांवानें प्रसिद्ध आहेत. [ क्ला. डि. हि. मा ] 


ढ् आपल्या राज्याच्या पृष्ठभागीं असलेल्या मित्र 
आक्रद राजाला कौटिल्याने दिलेली संज्ञा. आक्रंदाच्या 
साहाय्याने पाष्णिग्राह राजाच्या सैन्याचा उच्छेद करतां येत 
असे. आक्रंद राजाकडे पाठविलेल्या दूताला पाणिनीने आक्रंदिक 
असें म्हटलें आहे ( अष्टा. ४. ४-३७). [ पा. भा. ] 


ह एक नृत्यप्रकार. महाराष्ट्रांत लग्नाची वरात 
खाडा ह्निघाली असतां लेजीम, तलवारी, लाठ्या. इ. 
हत्यारे धेऊन कांही लोक तिच्यापुढे नाचत जातात, त्याला 
आखाडा असें म्हणतात. जेव्हा वर आणि वधू या दोन्ही 
पक्षांकडील लोक आखाडा नाचतात, तेव्हा त्या नृत्यांत विशेष 
रंग भरतो. 

(२) जोर, बेठका, मलखांब वगेरे व्यायाम करण्याच्या 
जागेला आखाडा असें नांव आहे. संस्कृत भाषेंत आखाड्याला 
मल्लगृहू म्हणतात. प्राचीन कालापासून .भारतांत मल्लविर्देची 
महती आहे. 


आखाडा 


तालीम करण्याची ही जागा एका बिशिष्ट पद्धतीने बांध- 
तात. तालमीच्या खोलीच्या भिती सात फूट उंच बांधतात व 
'त्या चुन्याने सारवून त्यांवर तांबडे पट्टे ओढतात. आखाड्याला 
खिडकी नसते. फक्त दरवाजा तेवढा असतो. भितीच्या 
बाजूला दोन, अडीच फूट उंचीचा एक ओटा बांधलेला असतो. 
'तालमीच्या पुढच्या मोकळ्या जागेंत कुस्त्या खेळण्याकरिता 
जागा तयार करतात. तिला होदा म्हणतात. कुस्तीच्या जागे- 
'शेजारींच जोरजोडी, बैठका मलखांब वगेरे व्यायामासाठी 
खोल्या बांधलेल्या असतात. हिंदूंच्या तालमींत मारुतीची 
स्थापना केलेली असते; तर मुसलमानांच्या तालमींत ' अल्लाचा 
पंजा” ठेवलेला असतो. त्यांची अनुक्रमें शनिवारीं व गुरूवारी 
पपुजा करतात. गांवाच्या तालमींत सर्वे जातीच्या लोकांना 
प्रवेश असतो. तालीमबाज लोक तांबड्या मातीने आपले कपडे 
रंगवितात. तालमीची वेळ पहाटे व सूर्यास्तानंतर रात्रीं असते. 

पुर्वी दसर्‍याच्या सुमारास दर वर्षी मोठ्या प्रमाणावर 
कुस्त्यांचे सामने होत. हल्ली वर्षभर मधून मधून कुस्त्यांचे फड 
होतात व त्यांत भिन्न भिन्न आखाड्यांतील पहेलवानांच्या 
कुस्त्या होतात. कुस्ती ठरल्यावर कुस्तिगीर महिनाभर पौष्टिक 
खुराक खाऊन विदेष मेहनत करतात. सामन्याच्या दिवशीं 
देवापुढे बोकड बळी देऊन त्याचे हातपाय देवाच्यापुढे दगडा- 
खाली पुरून ठेवतात. बाकोचें मांस तालमींतील मांसाहारी 
लोक खातात. झ्याकाहारी लोक मांसाऐवजी फळे, पेढे, बर्फी, 
जिलबी वगेरे गोड पदार्थ सेवन करतात. कुस्ती खेळतांना 
कुस्तिगीर लंगोट व चड़ी एवढेंच कपडे नेसतात. कुस्ती 
जिकणाऱ्या पहेलवानाला चांदीचें कडे, पागोटे किवा कबजा 
(जाकोट) बक्षीस म्हणून देतात. 

संस्थानें विलीन होण्यापुर्वी कित्येक संस्थानिकांच्या पदरीं 
अनेक कुस्तिगीर पहेलवान असत. त्यांची बडदास्त उत्तम 
राखली जाई. पाहा-मल्लविद्या. 


नावात पवी दशावतारी खेळासारखा एक 

*“ महाराष्ट्राच्या ग्रामीण भागांत याचा 
प्रचार आहे. शेतीचा हंगाम संपल्यावर आखाडीला सुरुवात 
होते आणि पावसाळा सुरू होईपर्यंत हे खेळ चालतात. यांत 
सगळ्या जातींचे लोक भाग घेतात. आखाडींत निरनिराळा 
देवांची सोंगे आणून नाचायचें असतें. एखाद्या घराण्यांत कांही 
सोंग वंशवरंपरेने चाळू असतात. आखाडींतलें सोंग मिळणें 
हा मान समजला जातो. या खेळाला बोहाडा असेंहि नांव 
आहे. बोहाडा नासिक, धुळें या भागांत खेळला जातो. 
पाहा - बोहाडा. 
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भारतोय संस्कृति कोश 


वद बफर महिन्यांतील दोव- 
आखर-इ-छहार-इ-शस्बह टचा वुधवार. शेवटच्या 
दुखण्यांत मुहंमद पेगंवराळा एक दिवस थोडें वरें वाटलें आणि 
त्यानें स्नान केलें, त्या प्रसंगाची स्मृति म्हणून या वुधवारीं 
मुसलमान लोकांत मेजवानी करण्याची चाल आहे. [डि. इ. ] 


मोरोती* गस तृतीयेच्या दिवशीं मराठा वगेरे जातींतील 
खता छह्त्रया पाणवठ्यावर गोळा होतात आणि 
टिपर्‍यांच्या तालावर फेर धरून नाचतात. कांही ठिकाणीं 
नदीकाठीं असलेल्या गांवांतील स्त्रिया दोन्ही तीरांवर जमून 
परस्परांची उणींदुणीं काढतात. कांही खेड्यांत तर एकमेकांवर 
दगड फेकण्याचीहि चाल आहे. आखेती हें अक्षय्य तृतीयेचें 
नांव आहे. पाहा - अक्षय्य तृतीया. 


सामान्य अर्थ - कथन, निवेदन, कथा, कहाणी. 

आख्यान रि 3 “न कः तशा च डू स 
वशष अथ - पुरावृत्तकथन, ऐतिहासिक कथा, 
पौराणिक कथा. विशेषत: जुन्या काळीं घडलेल्या एखाद्या 
थटनच्या कथानकाला आख्यान ही संज्ञा आहे. क्रग्वेद संहितें- 
तच आश्यानांच्या अस्तित्वाचे प्रमाण सांपडतें. क्ग्वेदांत 
आलल्या सुप, पुरूरवा इ. आख्यानांच्या संग्रहाला अथवं- 
वेदादि ग्रंथांत पुराणसंहिता असें म्हटलेले आहे. आख्यान हा 
शब्द मात्र ब्राह्मणवाडूमयांत प्रथम आढळतो. ऐं. ब्राह्मणांत 
राजयुय यज्ञाच्या प्रसंगीं होता गुन:शेपाचें आख्यान सांगतो, 

असा उल्लेख आहे (७. १८. १० ). 

| क्त्ग्वेदांत तीस आख्यानांचा स्पष्ट उल्लेख आलेला आहे. 
क कांही इंद्र व अश्विनौ यांसंबंधी असून त्यांत या 
कु पराक्रम व त्यांची दुसऱ्यांवर उपकार करण्याची 
गद्ध या गोष्टी दर्शविलेल्या आहेत. क्र्ग्वेदांतील शन:शेप 
(१. २४), अगस्त्य व लोपामुद्रा (१. १७९ ), गृत्समद (२ 
१२), वसिष्ठ व विश्वामित्र (३. ५३; ७.३ ३ ओोमाचें 
मग जा अही : ७.२२), सोमाचें 

रे. ४३), त्र्यरुण व वश्जान (५. २), अग्नी 
जन्म (५. ११), श्यावाशव पन यीन मला 
र ! (५. ३२), वृहस्पतीचा जन्म 

* ७१), राजा सुदास (७. शड) नहुष 

अपाला (८ त क र 
(१०.८६) क रि (कर वतात 
ह 4 शं आ ण ् 
(र 1 एुरूर्वा (१०. ९५), सरमा-पणि 
(१०. 


आहेत. यांतील कांही आख्याने 


खंड पहिला 


क्ग्वेदांत सुचित केलेल्या आख्यानांत भर घाळून वाढविलेली 
आहेत. वृह्द्देवता, सर्वानुक्रमणी, निरुक्त, नीतिमंजरी व सायण- 
भाष्य यांत कांही आख्यानांतील कांही प्रसंगांचे वर्णन केलेलें 
आहे. पुराणांत वेदांतलीं कांही आख्यानें उपवृंहित झालेलीं 
असलीं, तरी कांही मूळ वैदिक आख्यानांत पुराणांनी संकोचहि 
केला आहे. ब्राह्मणग्नंथांत आणि श्रोतसूत्रांतहि कांही आख्या- 
नांचा विकास केलेला दिसतो. च्यवान (पुराणांतील च्यवन) 
भार्गव व सुकन्या मानवी या आख्यानाचा क्ररग्वेदांत (१. 
११६, ११७, ११८; १०. ३१९) केवळ उल्लेख आहे; परंतु 
तांड्य ब्राह्मण (१४. ६. ११), निर्क्‍त (४. १९), श. ब्रा. 
(४. १. ५) व भागवतपुराण (९. ३) या ग्रंथांत त्याचा खूप 
विस्तार केलेला आहे. अशा प्रकारें रामायण, महाभारत व 
पुराणें या ग्रंथांत वैदिक आख्यानांचा मनोरंजक विकास व 
विस्तार झालेला दिसतो. | व 
या आख्यानांच्या तात्पर्याबाबत विद्वानांत बरेच मतभद 
आहेत. कांही विद्वानांनी या आख्यानांना रहस्यमय मानलें 
आहे. उदा० पुरूरबा-उवक्षी या आख्यानांत कुमारिलभषट्ट, 
सायण इ. च्या मतें एक गंभीर रहस्य सांठवलेले आहे. 
पुरूरवा हा सूर्य असून उर्वशी ही उषा आहे. सूर्य व उषा 
यांचा संयोग क्षणभरच होतो; तर वियोग मात्र दीर्घ कालाचा 
असतो. विरही झाल्यावर सूर्य दिवसभर उषेच्या शोधात 
फिरत राहतो व पुन्हा दुसर्‍या दिवशीं उषेशीं त्याचा क्षणिक 
समागम होतो. ब 
या आख्यानांचें परिशीलन करतांना एक गोष्ट ध्यानांत 
येते, ती ही, कौ यांतील आचार व विचार मानवसमाजाला 
कल्याणकारक असे आहेत. तेव्हा मानवी मूल्यांच्या दृष्टि- 
कोनांतून या आण्यानांचा विचार केला ला तची 
ज्या कालांत हीं आख्यानें रचलीं गेलीं, त्या हि अवधान 
ठेवलें पाहिजे. 
भारतीय संस्कृतींत देव आणि मानव परस्परसंबद्ध आहेत. 
मनष्य यज्ञांत देवांसाठी आहुति देतो व देव प्रसन्न होऊन 
मानवाचें ईप्सित पुरें करतात. इंद्र व अशविनविषयक आख्याने 
हीं याचीं द्योतक आहेत. यजमानाने दिलेल्या सोमरसाचें पान 
करून इंद्र संतुष्ट होतो व त्याची कामना पुरी करतो. अवषं- 
णाचा दैत्य वृत्त याला इंद्र आपल्या वज्राने ठार करतो व 
नद्यांचे अडवलेले प्रवाह मोकळे करतो. र 
प्रत्येक आख्यानाच्या मुळाशीं एखादें बोधक तत्त्व आढळतें. 
अपाला आत्रेयीच्या आख्यानावरून स्त्रीचरित्राची उदात्तता 
व तेजस्विता यांचें सम्यक्‌ दर्शन घडते. राजा त्र्यर्ण, वैवृष्ण 
व वशजान यांचें आख्यान वैदिककालीन पुरोहिताचें श्रेष्ठत्व 
भा. सं. को.२५ 
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आख्यायिक 


सांगणारे आहे. शहयावाश्‍इव आत्रेयाची कथा क्ररषीचें श्रेष्ठत्व, 
प्रेमाचा महिमा व कवीची साधना, यांचें सुंदर दर्शन घडविते. 
क्रग्वेद युगांतील ही प्रख्यात प्रेमकथा आहे. वैयक्तिक क्षुद्र 
स्वार्थाला मागे सारून राष्ट्राच्या उन्नतीसाठी वेळींप्रसंगीं प्राणा- 
पैणहि करण्याचा संदेश दध्यळू आथर्वंणाच्या आख्यानांतून 
मिळतो. पुराणांत याच त्रषीला दधीचि असें म्हटलेले आहे. 
या सर्व आख्यानांच्या मुळाशीं ईशवरावरील असीम श्रद्धा व 
मानवावरील प्रेम दिसून येतें. कांही आख्यानांत कांही क्रत्षींचें 
अनेतिक आचरणहि रेखाटलेले दिसेल. परंतु तसें न घडावें, हें 
दर्शेविण्यासाठीच हीं आख्याने लिहिलेलीं आहेत. ० 

हीं वैदिक आख्यानें पुराणांत वरींचश्ीं विकृत जालीं 
आहेत. त्या काळच्या बदललेल्या सामाजिक व धामिक परि- 
स्थितीला अनुसरून कांही वेळां तीं मुळाशीं विरोधीहि वन- 
लेलीं आहेत. 

हीं सर्व वेदिक-पौराणिक आख्यानें पवित्र मानलीं जात. 
म्हणूनच श्राद्धाच्या प्रसंगीं तीं ब्राह्मणांना ऐकवावीं, असें मनु 
सांगतो (३. २३२). 

आख्यानाचे अन्वाख्यान व अनुव्याख्यान असे पोटभेद 
आहेत. अन्वाख्यान म्हृणजे आख्यानाला अनुसरणारें पुरक 
निवेदन. अनुञ्याख्यान म्हणजे मंत्राचे विवरण किंवा अर्थवाद 
होय. [ हि. सा. को.; हि. वि. को. ] 


त प्रारंभींच्या वेदिक वाडमयांत हा शब्द 
आख्यायका आढळत नाही. तेतिरीय आरण्यकांत एक- 
दाच तो येतो (१. ६. ३); पण तिथेहि तो नेमक्‍या कुठल्या 
अर्थाने वापरला आहे, तें नीटसे समजत नाही. 
महाभारतापासून मात्र हा शब्द कथा या भर्थी रूढ झाला. 
राज्यकर्त्यांच्या वंशाची गद्य ख्पाने प्रशंसा करणें, तसेंच 
कन्याह्रण, संग्राम, विप्रलंभ इ. प्रसंग उच्छ्वास, परिच्छेद 
यांनी विभागून विस्तारपूर्वक सांगणें, म्हणजे आख्यायिका 
होय, असें अग्निपुराणांत सांगितलें आहे. संस्कृत गद्यकाव्याचे 
आख्यायिका आणि कथा असे दोन प्रकार मानलेले आहेत. 
“ आख्यायिकोपलब्धार्था ' २: ज्ञात किवा सत्य विषयाचे 
प्रतिपादन करणारी ती आख्यायिका होय (अमर). उदा० 
हर्षेचरित. काल्पनिक विषय रंगविणारी ती कथा होय० उदा. 
बाणभट्टाची कादंबरी. 
आख्यायिका कथावत्‌ स्यात्‌ कवेवंशादिकोतनम्‌ । 
अस्यामन्यकवोनां च वृत्तं पद्ष॑ क्वचित्‌ क्वचित्‌ ॥ 
(सा. द.) 
अर्थे - आख्यायिका कथेसारखीच असून तिच्यांत कवीच्या 


आख्यायिका र 


वंश्यादिकांचें वर्णन असतें. क्वचित्‌ इतर कवींच्या वृत्तांतांचा 
आणि क्वचित्‌ त्यांच्या पद्यांचाहि समावेश असतो. [ हिं. सा. 
को.; लो. सा. रू. ] 


का त्त नायिकाभेद. हा हिंदी कवींनी मानलेला 
गतपातका भेद आहे. आपल्या पतीच्या आगमनाने 
हृषित होते ती, आगतपतिका होय. हिचेहि पुन्हा मुग्धा, मध्या, 
आणि प्रौढा असे भेद आहेतच. 
मुग्धा आपल्या मनाचा उल्लास 
व्यक्‍त करतांना लाजते. मध्या 
लज्जा-प्रेमांचा आवेग दाख- 
विते. प्रोढेचा भाव निस्संकोच 
असतो. परकीया आगतपतिका 
प्रियमीलनासाठी अत्यंत उत्सुक 
असते, तर सामान्या त्या उत्सु- 
कतेंतहि प्रियकराने आपल्या- 
साठी काय आणलें आहे, त्या- 1 
कडे लक्ष देते. रीतिकालीन .-& 
हिंदी काव्यांत हिचें विविध 
प्रकारें चित्रण केलेलें आहे. 
[ हि. सा. को. ] 


आगतपतिका - एक प्राचीन चित्र 


डू च याची व्याख्या पुढीलप्रमाणे - ' आगच्छन्ति वद्वि- 
गम मारोहन्ति यस्माद्‌ अम्युदयनि:श्रेयसोपाया: स 
आगम: ' 5 अभ्युदय व निःश्रेयस यांचे उपाय ज्याच्या- 
मुळे वृद्धीवर आरूढ होतात, तो आगम होय (तत्त्ववै- 
शारदी १०७). 

वाराही तंत्रांत आगमांचें स्वरूप 


पुढीलप्रमाणे सांगितलें 
आ 


यी 


ज्म 


सृष्टिशच प्रलयइचेव देवतानां यथार्चनम । 
साधन चव सवंषां पुरुचरणमेव च ॥ 
षट्कर्म साधनं चेव ध्यानयोगरचतुविध: | 
सप्तभिलंक्षणेयुकक्‍तमागमं तद्‌ विदुबृंधा: ।| 
अर्थ - सृष्टि, प्रलय, देवतार्चन, सर्वसाधन, पुरश्‍चरण 
पट्‌्कम साधन (शांति, वशीकरण, स्तंभन, विठ्वेषण उच्चॉठण 
व मारण) व चतुविध ध्यानयोग या सात लक्षणांनी युक्त 
असलेल्या ग्रंथांना जाणते लोक आगम म्हणतात. न 
आगमाचे वैदिक व अवैदिक असे 


से दोन प्रकार आ 
“> च्य | तत ह 
बोद्धादि आगम हे अवैदिक असून वेद, - 


इतिहासपुराणें व तंत्रे हे 
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भारतीय संस्कृति कोश 


वेदिक आगम होत. वेदांना निगम हें दुसरें नांव आ हे, त्याच- 
प्रमाण तंत्रांना आगम ही अन्य संज्ञा आहे. दोव, शाक्त व 
वेष्णव असे आगमाचे तीन भेद आहेत. त्यांपैकी शेवागमाचे 
पुन्हा कापालिक, कालामुख, पाशुपत व शैव असे चार प्रकार 
आहेत. यांतील शेवटच्या शेवागमाचे काद्मीर व शैवसिद्धान्त 
असे दोन पोटभेद आहेत. सर्व श्षेवागमांत शंकराचें परमश्रेष्ठत्व 
व त्याचें पुजाविधान प्रामुख्याने वाणलेलें असतें. कारमीर आग- 
माचा उत्तर भारतांत विद्वोष व दक्षिण भारतांत तुरळक 


प्रचार आहे. शेव सिद्धान्तांचा मात्र फक्‍त दक्षिण भारतांतच 
प्रसार आहे. 

शाक्‍्तागमांचे दक्षिणाचार व वामाचार असे दोन भेद 
आहेत. दक्षिणाचार प्राय: वेदिकधर्मानुसारी असून वामाचार 
वैदिक मार्गापासून च्युत आहे. या दोन्ही शाक्‍तागमांत दाकक्‍तीला 
निष्यवव देऊन तिची उपासना सांगितली आहे 

वयर वेखानस व पांचरात्र असे दोन भेद 
आहेत. 


निरनिराळ्या तंत्रांवर निष्ठा असलेले लोकच 


शाक्त उं रान 
आगमांना प्रमाण मानतात. बादरायणाने ज्ारीरक- 
शास्त्राच्या पाद्युपताधिकरणांत  । पत्युरसामञ्जास्यात 


(२२-३५) या सूत्राने शैवागम हे 


क श्रुृतिविरोधी असल्याने 
अभ्रमाण होत, असे म्हटलें आहे. तुल्य 


य न्यायाने शाकतागमहि 


श त्र ण ॥॥ 
आ | हत र ] क भो 


परंपरेनुसार पीस उपागम ] | म क 1 ग ँ आठ 
झळ । ए भी ऊं 


त ह सवे आगम व उपागम उपल 
'के नाहीत. प्रमुख अठ्ठावीस आगमांचीं नांवे डी लल 
शेव-- कामिक, योजक, चित्य, कारण, अजित दीप्त, सूक्ष्म 
सहत्न, अंशुमान व सुप्रभ किवा सुप्रभेद. लीत गा. 
ी रोद्रिक - विजय, निश्वास, स्वायंभुव, आग्नेयक, भद्र 
न युति ती चंद्रहास (चंद्रज्ञान) , मुखयुग्बिव, 
कज , उद्‌ हीत (प्रोद्गीत), ललित, सिद्ध, संतान, 
य (सर्वोक्‍्त किवा सर्वोत्तर), परमेश्‍वर, किरण व पर 
न्य आगमाचे स्वतंत्र उपागमहि आहेत. 
क क केव्हा पेवादू झाले, याबद्दल आगमान्तदैव 
परागत कथा आहे- गोदावरी नदीच्या कांठीं 


स्तव्य होतें. गांवांतील मंत्र- 


राजे वांचे चार मठ होते. एक 
द्र चोल उत्तरेकडे जयाथ 3 होत पक्तदा 
हील उत्तरेकडे द्ग्वि याथ गंला असतां त्याला हे देव 
1 ९4 


भेटले. राजाने त्यांना 
जाने त्यांना आपल्या ज्यांत येऊन राहण्याविषयीं 


खंड पहिला 


विनंती केली. तिला मान देऊन शेव लोक तोंडेमंडळ व चोल- 
मंडल येथे जाऊन राहिले. त्या ठिकाणीं शेव पंथाच्या प्रसा- 
राला उत्तेजन मिळालें व याच कालांत आगमगम्रंथांची रचना 
झाली. 

स्त्रिस्तपूर्व सुमारे दुसरें शतक हा आगमग्रंथांचा काल 
मानतात. पाहा-शेवसिद्धान्त, देवदर्शन, तंत्र, [ लक्ष्मीतंत्र; 
रि इं प्र: विर] 


>. अर्थात शुद्ध शेव संप्रदाय. हा दक्षिण 
आगमान्त शव भारतांत प्रचलित असून शेवागमांवर 
आधारित आहे. शैव आगमांची संख्या २८ असून ते साक्षात्‌ 
शिवप्रणीत आहेत, असें हे लोक मानतात. पति (शिव), पशु 
(जीव) व पाश (मल, कर्म, माया किवा रोध शक्‍ति) या 
तीन पदार्थांवर त्यांचें दर्शन उभारलें आहे. शेवागम हे स्त्रिया, 
शूद्र व प्रतिलोम प्रजा यांच्यासह सर्व शिव भक्तांना पठन 
करतां येतात व ' नम* शिवाय ' हा मंत्रहि सर्वांना जपतां 
येतो, असें यांचें मत आहे. 

या पंथाच्या तत्त्वांचा अर्थ सांकेतिक पद्धतीने सुचविणार्‍्या 
कांही शिवम्‌ति दक्षिणेंत निर्माण झाल्या असून त्यांचीं नांवें 
सदाशिवर्मात, महासदाशिवमूति व महेशमूति अशीं आहेत 
सदाशिवर्मात पंचमुख व दशभुज असून पद्मासनावर बसलेली 
आहे. हीं पंचमुखे सद्योजात, वामदेव, अघोर, तत्पुरुष व ईशान 
या शिवर्पांचीं प्रतिनिधि आहेत. शेवागमांना धरूनच घड- 
विलेली एक मति परळ येथे सांपडळी असून तिच्या एका 
पूर्णाकृतींतून सहा अर्धाकृति उगम पावल्या आहेत. या अर्धा- 
कृति षडक्षर ($ नम: शिवाय ) मंत्रांतल्या वर्णांचीं प्रतीके 
असाव्या. पाहा-शेवदर्शन, काशिमिरीय शेवदशंन.[ डे. हि. इ. ] 


आगरकर गोपाळ गणेश (४१ ) 

महाराष्ट्रांतील एक ध्येयवादी 
समाजसुधारक. सातारा जिल्ह्यांतील टेंभू गांवीं यांचा जन्म 
झाला. घरची गरिबी असल्याकारणाने यांना शिक्षणासाठी 
अत्यंत कष्ट सोसावे लागले. अकोल्याच्या हायस्कूमधून ते 
मॅट्रिकची परीक्षा उत्तीणे झाले. १८७८ सालीं ते बौ. ए. झाले 
व १८७९ मध्यें फेलो होऊन एम्‌. ए. चा अभ्यास करूं लागले. 
याच वषी लो. टिळकांशीं त्यांचा स्नेह जडला. एम्‌. ए. झाल्या- 
वर मोठ्या पगाराच्या नोकरीची आश्या न धरतां त्यांनी 
चिपळणकरांनी काढलेल्या न्यू इंग्लिश स्कूलमध्ये शिक्षकाची 
नोकरी पत्करली. १८८१ सालीं न्यू तंग्लिश स्कूलच्या चाल- 
कांनी 'केसरी ' व “मराठा' हीं दोन वृत्तपत्रे सुरू केलीं. त्यां- 
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आगरकर गोपाळ गणेश 


पैकी केसरीचे संपादन आगरकरांकडे व मराठ्याचें टिळकांकडे 
आलें. पण केसरी सुरू होऊन वर्षं होतें न होतें, तोंच कोल्हा- 
पूरच्या बवेप्रकरणांत टिळक व आगरकर यांना एकक एक 
दिवस कारावासाची शिक्षा झाली. टिळक व आगरकर यांचे 
सामाजिक सुधारणेच्या अग्रमानाबदहदल मतभेद होतेच. डोंगरीच्या 
तुरुंगांतून बाहेर पडल्यावर यापुढे केसरींतून आपल्या मतांचा 
हिरीरीने पुरस्कार करणें आपल्याला जमणार नाही, याबद्दल 
आगरकरांची खात्री पटली व त्यांनी केसरीशीं असलेला आपला 
संबंध तोडून सुधारक नांवाचे नवीन वृत्तपत्र सुरू केलें. लोक- 
कल्याणाच्या तळमळीने प्रेरित होऊन त्यांनी अनिष्ट सामाजिक 
रूढींवर कठोर प्रहार करायला 
सुरुवात केली, तेव्हा सनातनी 
लोक त्यांच्यावर अतिशय 
खवळले. ' आम्ही तुम्हांला सळो 
को पळो करून सोडं ' अक्षी 
त्यांनी आगकरांना धमको 
दिली. इतकेंच नव्हे; तर 
' यापुढे लेखणी न आवराल 
तर प्राणाला मुकाल ' अशीं 
खुनाच्या धमकावणीचीं पर्त्रेहि 
त्यांना येऊं लागलीं. कांही 
लोकांनी तर त्यांच्या जिवंतपणीं 
त्यांची प्रेतयात्रा काढली. त्यांच्या 
पत्नीचाहि त्यांनी छळ करायला 
कमी केलें नाही. पण स्वार्थाची यत्किचितृहि तमा न 
बाळगतां केवळ परहितैक दृष्टीने त्यांनी समाजसुधारणेचा 
प्रयत्त चालूच ठेवला. आगरकर एकीकडे सुधारक पत्र 
चालवीत होते तर दुसरीकडे शिकविण्याचें कामहि करीत होते. 
अध्यापन क्षेत्रांत त्यांची उत्तरोत्तर बढती होत गेली. तें पुढे न्यू 
इंग्लिश स्कूलचे सुर्पारटेंडेट झाले. नंतर फर्ग्युसन कॉलेजमध्ये 
प्राध्यापक झाले व १८९२ सालीं प्रा. वामन शिवराम आपटे 
मृत्यु पावल्यावर त्याच कॉलेजचे प्रिन्सिपॉलहि झाले. या सर्वे 
धकाधकोंत त्यांची शरीर प्रकृति मात्र बिघडली. १८९० पासून 
त्यांचा दम्याचा विकार बळावला व शेवटीं १८९५ सालीं त्याच 
विकाराने त्यांचा अंत झाला. 

डोंगरीच्या तुरुंगांतील एकशे एक दिवस, विकारविलसित्‌ 
हें हॅम्लेटचें रूपांतर, वाक्यमीमांसा हा व्याकरणविषयक ग्रंथ, 
केसरींतील निवडक निबंध, विविधविषयसंग्रह्‌ व निबंधसंग्र 
( सुधारकांतील ) एवढें त्यांचें साहित्य उपलब्ध आहे. आर 
करांच्या निबंधांच्या विषयांचें स्थूल मानाने पुढील चार ८ 


आगरक्रर गोपाळ गणेश 


पडतात--(१) व्यक्‍तीचें नैमित्तिक आचरण, (२ ) सामाजिक 
इतिहास, (३) नेमित्तिक पक्षभेद व (४) स्त्रियांची उन्नति. 
सुधारकांतील त्यांच्या सर्व निवंधांचें मूलभूत तत्त्व म्हणज 
प्रखर वुद्धिवाद ! असा निखळ वृद्धिवाद आगरकरांनीच प्रथम 
महाराष्ट्राला शिकविला. या वुद्धिवादानेच त्यांना अज्ञेयवादी 
बनविलें. व्यक्‍्तिस्वातंत्र्य हें आगरकरांच्या विचारसरणीचे 
दुसरें वैशिष्ट्य होय. आपल्या व्यक्‍्तिस्वातंत्र्याच्या पुरस्काराचा 
हेतु त्यांनी पुढील शब्दांत दिला आहे--समाजाचें कुशल राहून 
त्यास अधिकाधिक उतन्नतावस्था येण्यास जेवढीं बंधनें अपरि- 
हाये आहेत, तेवढीं कायम ठेवून बाकी सर्व गोष्टींत व्यक्‍्ति- 
मात्रास ( पुरुषास व स्त्रीस ) जितक्या स्वातंत्र्याचा उपभोग 
घेतां येईल, तितका घ्यावयाचा हें अर्वाचीन पाठिचिमात्य 
सुधारणेचें मुख्य तत्त्व आहे व हें ज्यांच्या अंत:करणांत विवलें 
असेल त्यांना आमच्या समाजव्यवस्थेतील अनेक दोषस्थळें 
दिसणार आहेत, हें उघड आहे. हों दोषस्थळें वारंवार लोकांच्या 
नजरेस आणावीं, तीं दूर करण्याचे उपाय योजावे आणि 
युरोपीय सुधारणेंत अनुकरण करण्यासारखे काय आहे, तें पुन:- 
पुनः दाखवावें, यास्तव हें सुधारक पत्र काढलें आहे. ' 

मानवाचें ऐहिक सुखवर्धन हें आगरकरांच्या जीवननिष्ठेचें 
तिसरें मूलभूत तत्त्व आहे. “ सुधारणा आणि कलह! या 
निबंधांत त्यांनी लिहिलें आहे- ' मनृष्यतेचें ऐहिक सुखवर्धन 
या भावी सार्वत्रिक धर्माची ज्यांनी दीक्षा घेतली असेल, त्यांनी 
कोणास न भितां जें शुद्ध, प्रशस्त, कल्याणप्रद वाटत असेल तें 
दुसर्‍यास सांगावें आणि तदनुसार होईल तेवढे आचरण करावें, 
हेंच त्यांस उचित आहे. ' 

आजच्या समाजहिताला उपकारक असा जो अंज भारतीय 
आचार-विचारांत असेल, तो पाइचात्य विद्येच्या स्वीकारानंतर- 
हि टिकून राहील; पण जें कांही सदोष व अहितकारक आहे, 
तें सर्व पाश्‍चात्य ज्ञानकुंडांत जळून खाक होणार, असें आगर- 
करांचें मत होतें. तकंककश विवेचन, विनतोड युक्तिवाद, निर्भीड 
स्पष्टवक्तेपणा व प्रखर ध्येयवाद या त्यांच्या गुणांमुळे तत्कालीन 
समाजाचा त्यांच्यावर रोब झाला असला, तरी पुढील पिढींतील 
लोकांच्या मनांत मात्र त्यांनी आदराचें स्थान मिळविलें आहे. 

* इृष्ट असेल तें बोलणार व शक्‍य असेल तें करणार ' हा 
आगरकरांचा महामंत्र होता. [म. ज्ञा. को. २ अ. म.वो. इ.] 


बंगालमधीळ आगरतारा नामक देवीचे स्था 
शगध्वाता अत माती. १ वि कशात. 

हेत जिल्ह्यांतील वाणगांव नांवाच्या 
खेड्यांत हें स्थान आहे. देवीपुराणांत या देवतेची महती वणिली 
आहे. नवरात्रांत या देवीची जत्रा भरते. [ स. भा. प्र. व. ] 
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भारतोय संस्कृति कोश 


आगरदी वंगाळमधील नदिया जिल्ह्यांतील भागीरथींत 
गरद्धाप हें वेट आहे. तिथे गोपीनाथनामक श्रीकृष्णाचे 
मंदिर फार जुन्या काळापासून प्रसिद्ध आहे. श्रीचेतन्याचे शिष्य 
घोसठाकूर यांनी या गोपीनाथाची इथे स्थापना केली. या 
देवाच्या उत्सवाप्रीत्यर्थ दर वर्षी वसंतदोलोत्सवानंतर मोठी 
यात्रा भरते. [स. भा. प्र. व. ] 


आगरी एक जात. आगर म्हणजे माड-पोफळींची बाग किवा 
ग्रा मीठ पिकविण्याची जागा. त्यावरून आगरी लोकांना 
खारको, खारपाटे क्रिवा आगळे कुणबी अशींहि नांवें आहेत. 
शुद्ध आगरी, दास आगरी व वरप आगरी असे या जातीचे 
पोटभेद आहेत. 

शुद्ध आगरी जातीच्या मीठआागरी, जसआगरी व ढोल- 
आगरी अश्या तीन शाखा आहेत. स्वत:ला 
म्हणविणारे कोणीहि लोक 
श्री. काळे लिहितात. वरील सवं 
किवा आगरी असें म्हणवून 
पालघर तालुका व अलिबाग त 


ढोलआगरी 
हल्ली सांपडत नाहीत, असें 
पे आगरी स्वत:ला मीठआगरी 
घेतात. दासआगरी मुख्यतः 
]ठुका यांत आढळतात. तिथे 
यांना कराडआगरी' 
असे म्हणतात. 
वास्तविक, ही एक 
निराळीच जमात 
असून हे लोक 
मीठआगरी लोकां- 
वरोबर रोटीवेटी- 
व्यवहार करीत 
नाहीत. यांच्या 
उत्पत्तीसंबंधीं पुढील 
दतकथा सांगतात -- 

एका आगरी 
स्त्रीची मुलें जगत 
नव्हतीं. म्हणून तिने 
महारांच्या देवाला 
नवस केला, की 
माझें मूल जगले, 
तर मी डोक्यावर 


जगलें. तिने आपला 
ह्य कृत्याबद्दल लोकांनी 
दासआगरी हे तिचेच वंशज होत. 


खंड पहिला 


वरपआगरी लोकांनी प्रथम ख्त्रिचन धर्म स्वीकारला व 
नंतर पुन्हा ते हिंदु धर्मांत आले. त्यांना मग नवे मराठे असें 
नांव मिळालें. मीठआगरी त्यामुळेच यांना हलके मानतात. 

आगरी लोकांच्या पूर्वजांची परंपरागत माहिती मिळते, 
ती अशी -- आगरी लोक रावणाचे गायक-वादक होते. या 
कामगिरीवद्दळ वक्षीस म्हणून रावणाने त्यांना पचिम 
किनाऱ्यावरील जमीन दिली. त्यांचे वंशज म्हणज हल्लीचे 
आगरी होत. ढोल वाजविण्याच्या धंद्यावरून पडलेलें ढोल- 


आगरी हें नांव या परंपरेचें सुचक आहे. अजूनहि बरेच. 


आगरी गायक-वादकाचा धंदा करतात. 

इतिहास -- आगरी मंडळी आपल्या जातीचा इतिहास 
सांगतात, तो असा -- सुमारें ६०० वर्षांपुवीं अलिबाग तालु- 
क्‍्यांत चौल, आवाससासवणें आणि सागरगड या ठिकाणीं तीन 
लहान राज्यें होतीं. चौल व आवास येथें ह्ढु क. होतीं. 
सागरगडावर मात्र दिल्लीच्या बादशहाच्या वतीने एक मुसल- 
मान सरदार राहत होता. व तो दोन्ही हिदु राजांकडून 
करभार वसूल करून दिल्लीला पाठवीत होता. पुढे सागर- 
गडावरील तो सरदार बलिष्ठ होऊन दिल्लीच्या बादशहाला 
जमानीनासा झाला. म्हणून बादशहाने त्याच्या पारिपत्या- 
करिता एका सरदाराला पाठविलें. परंतु तो पराभूत होऊन 
दिल्लीला परत गेला. बादशहाने मग दुसरा सरदार पाठ- 
विला व मृुंगीपैठणच्या बिंब राजाला त्याला मदत करण्यास 
विनविलें. त्याप्रमाणें दोघांनीं मिळून गडावरच्या सरदाराला 
पकडन दिल्लीला पाठविलें. बिंब राजा मग मुंगीपैठणला न 
जातां सागरगडावरच राहूं लागला. शेजारचीं दोन्ही हिढ़ 
राज्यें त्याने जिकलीं. नंतरच्या शांततेच्या काळांत त्याच्या 
जवळच्या मोठ्या सैन्याची त्याला गरज नव्हती; म्हणून पुरेसे 
सैन्य जवळ ठेवून बाकीच्यांना त्याने मिठागरें बांधून दिलीं व 
जरूर त्या ठिकाणीं गांवठाणें वसवून तिथे त्यांची वसाहत केली. 

पुढे हळूहळू मिठागरे व वसाहती वाढत जाऊत आगरी 
लोकांची वस्ती कुलाबा जिल्ह्यांतील अलिबाग, पेण, पनवेल, 
कर्जत, रोहे, जंजिरा व ठाणें इथवर पसरत गेलीं. मात्र ही 
वस्ती समद्रकिनाऱ्यावर जिथे खारटाणाचा भाग आहे, तिथे व 
त्याच्या लगतच्या प्रदेशांतच आहे. याप्रमाणे हातीं आलेला मीठ 
पिकविण्याचा धंदा या जातीने पिढ्यानुपिढ्या चालू ठेवला. 

ग्रापमरचना -- हल्ली ठाणें जिल्ह्यांतील पालघरपासून तों 
कुलाबा जिल्ह्यांतील श्रीवर्धेनपर्यंत समुद्रकिनाऱ्यावर आगरी 
लोकांचीच वस्ती आहे. आगरी खेड्यांचें वैशिष्ट्य असें, को 
त्यांत फक्त आगरी लोकांचीच वस्ती असते. इतर जातीचा 
माणूस त्या खेड्यांत औषधालासुद्धा सांपडणार नाही. 
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आगरो 


भातशेतांच्या मध्यभागीं उंचवटा असेल तिथे आगरी खेडे 
वसलेलें असतें. सर्वसाधारणपणे एका खेड्यांत पन्नास ते साठ 
घरें असतात. मोठ्या खेड्याचे पाडे नांवाचे लहान भाग 
पाडलेले असतात व एका पाड्यांत एकाच आडनांवाचीं २५ 
ते ४० कुटुंवे राहतात. या खेड्यांत बहुधा पिण्याच्या पाण्याचा 
दुष्काळ असतो. गांवांत एक देऊळ असतें. तिथे पंचायतीची 
सभा होते. कांही खेड्यांत पीरहि आढळतो. प्रत्येक घर व 
घरापुढरचें अंगण शेणाने 
सारवून स्वच्छ केलेलें 
असतें; परंतु एकंदरींत खेडें 
घाणेरडेंच असतें. त्यामुळे 
एखादी रोगाची साथ 
आल्यास तिचा त्वरित 
फैलाव होतो. 

आगरी लोकांचीं घरें 
चौकोनी असतात. पुढे 
उघडी ओटी, नंतर एक 
मधली खोली, तिच्या एका 
बाजूला स्वयंपाकघर अन्‌ 
दुसऱ्या बाजूला कोठीची 
खोली, अशी घराची रचना 
असते. घराच्या भिती 
मातीच्या असून वर गव- 

ताचें छप्पर असतें. आपल्या 

शेतांत मिळणारे हें साहित्य घेऊतच आगरी माणूस स्वतःचे 
घर बांधतो. 

आगरी लोक वर्णाने काळे असून मजवूत बांध्याचे असतात. 
एक धोतर, एक किंवा दोन सदरे, एक कबजा व खांद्यावर 
एक घोंगडी एवढेच त्यांचे कपडे असतात. शेकडा नव्वद 
पुरुषांना ताडीचें वा गांवठी दारूचें व्यसन असतें. आजमितीस या 
व्यसनाचा दुष्परिणाम त्यांच्या शरीरावर दिसूं लागलेला आहे. 

आगरी स्त्री सात किंवा आठ वारी लुगडे गुडघ्यापर्यंत 
लांब व अंगाबरोबर चापून चोपून नेसते. हल्लीच ती चोळी 
घालूं लागली आहे. घरांतलीं सर्वे कामे ती करतेच; शिवाय 
हंगामाच्या दिवसांत शेतांतहि काम करते. १४ते १८ या 
वयांत तिचें लग्न होतें. हल्ली कांही मुली प्राथमिक शाळेंत 
शिकूं लागल्या आहेत. 

भात, भाकरी, मासे, हें आगरी लोकांचें मुख्य अन्न आहे. 
गणेशचतुर्थी, गौरी, दिवाळी, होळी या सणांना ते मोदक, 
वडे, पुरणपोळी इ. पक्‍्वार्चे करतात. 


आगरी स्त्री 


श्र 
आगरो 


हे लोक जी भाषा बोलतात, तिला “ आगरी * असें नांव 
आहे. ती मराठीचीच एक बोली आहे | 
आगरी लोकांची भातशेती सवेस्वीं पावसावर अवलंबून 
असते. त्यामुळे, अवर्षण पडल्यास ते पावशी देवीचा उत्सव 
करतात. शांकराच्या देवळांत एका कोपऱर्‍्यांत पावशी देवीची 
एक मोठी दगडी मूति स्थापलेली असते. ती मति बाहेर 
काढून एका पालखींत ठेवतात व वाजतगाजत गांवांतल्या 
तळ्यापर्यंत मिरवीत नेतात. मग गांवचा पुढारी ती मूर्ति 
तळ्यांत एका जागीं वुडवून ठेवतो. पाऊस सुरू झाला, की 
मग तिला पुन्हा देवळांत आणतात. ह र 
आगरोंचा भुतांखेतांवर विश्वास आहे. एखाद्याला भुताने 
पछाडलें असें वाटलें, को भगत व मांत्रिक त्यावर इलाज 
करण्यासाठी येतात. | 
आगरी लोक मूल जन्माला आल्यावर तिसऱ्या, पांचव्या, 
सहाव्या व बाराव्या दिवशीं सठीची पूजा व अन्य संस्कार 
करतात. कि श्प्क ी 
विवाहप्रथा -- मार्गशीर्ष ते वेशाख या हेन्यांत आगरी 
लोक लग्नें करतात. कारण या दिवसांत नवीन पिकें तयार 
झालेलीं असतात व त्यांच्या धान्याच्या कणग्या भरलेल्या 
असतात. मुलाचें लग्न १८ ते २५ या वयांत होतें. देजाची 
पद्धत आहे. साखरपुड्याने लग्नविधीस प्रारंभ होतो. लग्न- 
सोहळा एकंदर पांच दिवस चालतो व एकामागून एक असे 
चाळीस विधी त्यांत असतात. हे विधी धवलारीणीच्या देखरेखी- 
खाली चालतात. धवलारीण म्हणजे स्त्री पुरोहित होय. 
प्रत्येक विधीच्या वेळीं ती त्या विधीचें गाणें म्हणते. त्या 
गाण्यांना धवळे असें नांव आहे. लग्नाच्या स्वयंपाकासाठी 
लाकडे तोडून आणणें, मसाला कुटणे, भात भरडणें, तांदूळ 
दळणें, मंडप उभारणे, हीं सर्व कामं आसपासच्या स्त्र 
साहाय्याने करतात. 
मंडपदेवता स्थापणे व माळ घालायला लावणे हे दोनच 
विधी ब्राह्मण पुरोहित करतो. बाकीचें सर्व धवलारीण चालविते. 
तेल्टण, गौरन्हाणे, उष्टावळ (घास देणें ), सोयरी समजावणे, 
तोंड धुणे, सुपारी लपविणे, विड्या तोडणें, गोंधळ. घालणें इ. 
विधी आगरी लोक साग्रसंगीत करतात. जातिबाहेर लग्न 
केल्यास त्याला वहिष्कृत व्हावें लागतें. 
विधवेला विधुराशीं पाट लावण्याची मुभा आहे. 
अलिकडे त्यांच्यातल्या विधवा एकाकी जीवन घालविणें अ£ 
पसंत करतात. कारण नवर्‍याबाबतचा 
चांगला नसतो व पुन्हा त्या त्रासांत 
नसते. 


गीपुरुषांच्या 


पण 
त्यांचा अनुभव विशेषसा 
पडण्याची त्यांची इच्छा 
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भारतीय संस्कृति कोश 


आगरी लोकांत लग्न ही एक फार खर्चांची वाव आहे. 
कितीहि गरीब माणूस असला तरी तो कर्ज काढून लग्नसमा- 
रंभाचा थाट करतो. यांच्यांत घटस्फोटाची चाल आहे. 

समाजव्यवस्था -आगरी लोकांच्या ग्रामपंचायती असून 
व्यक्तीच्या व समूहाच्या सामाजिक आचाराचे नियम त्या 
ठरवून देतात. त्याविरुद्ध वर्तन करणाऱ्याला लगेच समज दिली 
जाते किवा त्याला दंडहि केला जातो. कांही गांवें मिळून एक 
टप्पा होतो व त्यावर एक सरपंच किवा मुकादम असतो. तो 
वहुधा वंशपरंपरा अधिकारी असतो. त्याच्या अधिकारांतील 
प्रत्येक गांवाच्या देखरेखीसाठी तो कांही पंच नेमतो. सर्व- 
साधारणपणे पंच हा वयोवृद्ध, अनुभवी व व्यवहारी असतो. 
ग्रामपंचायतीचा निकाल मान्य नसल्यास सरपंचाकडे जातां येतें. 
त्याचा निकाल निर्णायक असतो. टप्प्याबाहेरच्या प्रदेशावर 
सरपंचाचा अधिकार चालत नाही. 

देवध्भ - आगरी लोक खंडोबा, वर्हिर्र 
पीरसाहेब इ. देवतांना भजतात. शि 
मात्र यांची जागा राम, विष्णु, गणपति या श्रेष्ठ दैवतांनी 
घेतलेली आहे. ग्रामदेवतेला वोकड बळी देतात. 

नाचगाणें, कुस्ती खेळणे, बैलगाड्यांच्या शर्यती लावणें, 
भजन करणें हीं आगरी लोकांचीं करमणुकीची साधनें होत. 


री, भवानी, म्हसोवा, 
कलेल्या आगरी कुटुंबांत 


जमून गाणीं गातात व नाचतात 
एक नमुना पुढीलप्रमाणे- 


येकच पाय हालवतय । आपले घोला बोलवतंय 
आपला घो लाडका । ओटोंत घेतल्या खारका 
खारका लागल्या गोड । जिभला आले फोड 
जिभच फोड फुटं ना 


य । दारचा पावना उठं नाप 
कांही आगरीं मीठ पिकविणें व भातशेती करणें यांबरोबरच 
गुलाब, नेवाळी, अस्टर, गुलळछडी इ. फुलांच्या बागा व तोंडलीं 
घेवडा, पपई, आंबा इ रं 


त २. फळझाडांची लागवड 
[ आगरी-सोशियो-इकॉनॉमिक सव्हं] 


करतात. 
आगाखान (८१५१८८१. स.) 


हा इराणांतून मुंबईस ब्रिटिश 
याला आला. महं 


ह्सनअल्ली शाहा. 
दाचा नाज राज्याच्या आश्र- 
असें मानतात. यल ह हा त्याचा पुर्वज होता, 
राजकन्येशीं लग्न >> _-..  _टकेन याने इराणच्या एका 
ग कळ होते. तेव्हा अर्थातच आगाखानाने 
इराणच्या राजघराण्याशीं 


आपला बंध र्व 2 
पला स॑ इतिहासपुर्वकाळांतील 
स्ती धर्मयुद्ध चालूं असतां 


जाडला. शिवाय याच्या पुर्वजांनी रि) 


खंड पहिला 


वेनिफतिमी लोकांचे खलिफा म्हणून अनेक वर्षे इजिप्तमध्ये 
राज्य केलें होतें. इराण सोडण्यापूर्वी वादशाह्‌ फत्तअलीशाहाने 
आगाखानाला कर्मान था मोठ्या महत्त्वाच्या प्रांताचा सुभेदार 
नेमिले होते. याची तेथील कारकीद चिकाटी, नियमितपणा 
आणि उच्च राजकीय धोरण, या दृष्टींनी वाखाणण्याजोगी 
झाली. याच्या प्रतिस्पर्ध्यांनी व श्ाहाच्या मर्जींतल्या लोकांनी 
आंतून कारस्थानें करून देशांत अंत:क्षोभ उत्पन्न केला होता उं 
तरी पुष्कळ दिवसपर्यंत याने शाहाचा स्नेह व प्रीति संपादन 
केलो होती. सरतेशेवटी याच्यावरची शाहाची मर्जी उतरून 
स्वसंरक्षणासाठी त्याला ब्रिटिश राज्यात पळून जावें लागलें. 
आपल्या वास्तव्यासाठी त्याने हिंदुस्थान पसंत करून मुंबईला 
आपलें ठाणें मांडलें. त्या वेळीं पहिलें अफगाणयुद्ध जोरांत होतें. 
तेव्हा इराणहून अफगाणिस्थान मार्गे इकडे येतांना ब्रिटिश 
सैन्याला उत्तम प्रकारची मदत करण्यास याला आयतीच संधि 
मिळाली. नंतर कांही वर्षांनी सिधच्या मोहिमेत हा असाच 
ब्रिटिशांच्या उपयोगी पडला. सरहृद्दीवरच्या जमातीतील 
अनेकांचा हा गुरु असल्याने नेपियरने त्या जमातींचा बंदोबस्त 
करण्यासाठी आगाखानाचीच नेमणूक केली. या आपल्या 
मुसलमान स्नेह्याची नेपियर फार वाहवा करी. आगाखानहि 
ब्रिटिश सरकारशीं निष्ठा दाखवून वागे. हा जेव्हा हिंदुस्थानांत 
कायम राहूं लागला, तेव्हा सरकारने इस्रायली संप्रदायाचा 
धर्मगुरु म्हणून याला “ हिज हायनेस ' ही पदवी व मोठ 
पेन्शन दिलें. त्या वेळेपासून मरेपर्यंत (इ. स. १८८९ ) 
आगाखानाने ब्रिटिशांच्या छत्राखाली मोठ्या शांततेने काळ 
कंठिला व आपल्या अनुयायांची धमंकृत्येंहि पार पाडलीं. याची 
धार्मिक सत्ता मानणारे लोक केवळ भारतांतच नव्हे; तर 
अफगाणिस्तान, खोरासात, इराण, अरबस्तान, मघ्यआशिया, 
सौरिया, मोरोक्को वगैरे देश्ांतहि आहेत. 

याच्या मत्यनंतर याचा वडील मुलगा आगाखान ( दुसरा) 
अधिकारावर आला. त्याने आपल्या वडिलांचा कित्ता इतका 
चांगला गिरविला, की स्थानिक सरकारची त्याच्यावर मर्जी 
बसून त्याला ' नाइट * ही पदवी मिळाली व मुंबईच्या कायदे 
कौन्सिलांतहि स्थान मिळालें. [ म. च. को. ] 


_ ,_ दामसुद्दीत फकोर नांवाच्या एका 
आगाखाना पथ साधूने पंजाबांत शमसीमत नांवाचा 
एक धर्भपंथ चालू केला. त्या धर्मपंथाचे सर आगाखान हे 
आचार्य होत. अनेक हिंदु व मुसलमान यांनी या धर्मपंथाचा 
स्वीकार केलेला असून याच्या हिंदु अनुयायांना आगाखानी 
व मुसलमान अनुयायांना खोजे असें म्हणतात. हे लोक सर 
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आगाखानो पंथ 


आगाखानांना विष्णूचा कलंको अवतार मानतात. बर्‍याच 
हिंदूंनी या मताचा स्वीकार केला, त्याचें कारण हेंच आहे. 

विष्णूने मुसलमान लोकांत अवतार कां घेतला, याबद्दल 
शमसीमताच्या धमंग्रंथांत पुढील कथा आहे-एकदा युधिष्ठिर 
यज्ञ करीत असतां परमेश्‍वराने चांडाळाच्या रूपाने तिथे जाऊन 
त्याचें सत्त्व पाहायचें ठरविलें. ही गोष्ट क्रत्विजांना अंत- 
ज्ञानाने समजली होती; पण त्यांनी ती धर्मराजाला सांगितली 
नाही. चांडाळ यज्ञाजवळ पोचल्यावर धर्मराजाने यज्ञाभोवती 
एक काळा पडदा उभा केला. पण परमेद्वराच्या तेजाने त्या 
पडद्याचा रंग पांढरा झाला. त्यावरून धर्मराजाला उमगलें, की 
हा चांडाळ नसून ईश्वर आहे. मग त्याने ईरवराची क्षमा 
मागितली. पण ईइवर ब्राह्मणांवर रागावला आणि त्याने 
ब्राह्मणांना सांगितले, की 'आजवर मीं हिंदूंमध्ये नऊ अवतार 
घेतले. पण यापुढचा दहावा कलंको अवतार मी मुसलमानांत 
घेईन. ' 

हा दहावा अवतार म्हणजेच सर आगाखान होत, असेंते 
लोक समजतात. आगाखानाचे ज्येष्ठ वंशजहि अवतारच 
असतील, अशी शमसीमताच्या अन्‌यायांची श्रद्धा आहे. विष्णूचा 
अवतार असल्यामुळे त्यांना ' धनी सलामत दातार' असें 
म्हणतात. 

शमसुद्दीन फकोराने हा पंथ काढला खरा; पण त्याच्या 
ह्यातींत त्याचा फारसा प्रसार झाला नाही. पुढे त्याचा नातू 
सदरुहीन याने हा पंथ वाढवायचें ठरविलें व त्यासाठी पुस्तकें 
बनविण्यास सुरुवात केली. सध्या या पंथाचीं लहानमोठी 
चाळीस-पन्नास पुस्तके आहेत. त्यांतलीं कांही सिंधी भाषेंत 
असून कांही मिश्रन भाषंत आहेत. कांहींची नांवें पुढीलप्रमाणे- 
(१) मंगल समाचार (२) सुंदर पुराणी कथा (३) दान- 
अतिदान (४) धर्मपुस्तकसार (५) गुरुज्ञान (६) जेसी 
करणी तेसी भरणी (७) गीताको पोथी इत्यादि. 

कांही अवतार प्रसिद्ध, तर कांही गुप्त असतात, असें या 
पंथाने मानलेले आहे. दशावतारांबरोवरच मुसलमानी पैगंबरहि 
हिंदूंनी मानावे, असा प्रयत्न या पंथाच्या पुढार्‍यांनी केळेला 
आहे. सकाळीं, संध्याकाळीं व रात्रीं अश्शी तीन वेळां संध्या 
करावी, असेंहि शमसीमतांत सांगितलें आहे. अर्थात्‌ ही आज्ञा 
उघड उघड हिंदूंची दिशाभूल करण्यासाठी आहे. 

शमसीमताचे शिष्य या पंथाला ' गृप्तपंथ' किवा ' गुप्त- 
मत ' आणि स्वतःला ' गुप्ती ' असें म्हणतात. आपल्या पंथाचीं 
तत्त्वेंव आचार गुप्त राखणे, हें ते आपलें कर्तव्य समजतात. 
त्यामूळे त्यांचीं पुस्तकेहि त्यांच्या शिष्यश्शाखेंत प्रवेश केल्या- 
शिवाय मिळत नाहीत. आजवर जरी हा पंथ गुप्त राहिला 


आगाखानी पंथ 


ी नेऊं अ 
असला, तरी आता त्याचा लोकांत प्रचार होऊं लागला आहे. 
[आ. सं.] 


०0. एक जात. क्षत्रिय पुरुष आणि द स्त्री यांची 
आयुरा संतति. मनूने या जातीला ्य्र टोक म्हटलें आहे. उग्र 
लोक अतिशय क्रूर होते. झाडांच्या ढोलींत दाण्याा राहणार्‍या 
जनावरांना मारणें, हा त्यांचा मुल्य धंदा होता. त्यामु क 
जातीचे लोक आपल्याला उग्रांचे वंशज न मानतां त्यांचे पर व 
निघि समजतात. कांहीजण आपल्याला शुद्ध हट डो 
म्हणवितात. यांचे पुर्वज मानसिंगाच्या सैन्यांत अधिका ; 


श्रौत कर्मातला पारिभाषिक शब्द. कोणत्याहि यागांत 
आग ज्या देवतेला उद्देशून याज्या पठण केली जाते त्या 
आधी त्या देवतेचा उल्लेख होतो. तत्पूवी व्यं 'यजामहे असा 
मंत्र म्हणतात. यालाच आगू अशी संज्ञा आहे. याचा क्रम 
असा- प्रथम अध्वर्यु * आश्रावय असा मंत्र मगत म्‌ 
आग्नीध्य “ अस्तु श्रौषट्‌ ' म्हणती: नंतर मध्यय यज 
म्हणतो. नंतर होता “ये यजामहे ' हा मंत्र म्हणजेच आगू 


पठण करून पुढे याज्या व तिच्या शेवटीं वौषट्‌ ' असें. 


म्हणतो. असे हे सगळे यागविषयक शब्द आहेत. पुढील शलोक 
श्राद्धप्रयोगांत विष्णुप्रीत्यय॑ म्हणतात, त्याचा अर्थ वरील 
संदर्भाने लागतो-- 

चतुभिरच चतुभिश्‍च हाभ्यां पज्चभिरेव च । 

हुयते च पुनर्द्वाभ्यां स मे विष्णु: प्रसोदतु ।। 

अर्थ -- चतुभिः  आश्रावय व _अस्तुश्रौषटू हे शब्द. 

द्वाभ्याम्‌ च यज हा गब्द. पज्चभि: > ये यजामहे हे दोन शब्द्‌ 
व शेवटचा द्वाभ्याम्‌ 3 वोषट्‌ हा शब्द होय. अक्शा प्रकारें 
ज्याच्या उद्देशाने हवन केलें जातें, तो विष्णु मला प्रसन्न होवो. 
[म. ज्ञा. को. ] 


3_ करर्नाटकांतील एक जात. देवकांवरून या लोकांत 
आगर पुष्कळ गोत्रे झालीं आहेत. उदा० कद्विनवाली, 
द्यावनबाली, आनेवाली, इत्यादि. द्यावन ( कासव ) बाली 
गोत्राचे लोक कासव खात नाहीत; तर आने (हत्ती ) बाली 
गोत्राचे लोक हत्तीला पुज्य मानतात आणि हस्तिदंताचे 
दागिने अंगावर घालीत नाहीत. इतर गोत्रांचे लोकहि 
आपल्या देवकप्राण्याचा आदर करतात. या लोकांत सगोत्र 
विवाह होत नाही. मामेबहिणीशीं लग्न होते. पण आते व 
मावस बहिणीशी होत नाही. मुलीचें लग्न ६ ते १० वर्षांपर्यंत 
व मुलाचें ६ ते २५ वर्षांपर्यंत पुर्वी होत असे. बहुपत्नीक- 


1. 


३९२ 


भारतीय संस्कृति को 


त्वाची चाल नाही. नवरावायकोंवर अक्षता टाकणें हा विवाह- 
समारंभांतील मुख्य भाग असतो. पुनविवाहाची चाल आहे; 
पण प्रथमवराला विधवेशीं लग्न करतां येत नाही. जातींतला 
पुढारी मनुष्यच उपाध्यायाचें काम करतो. त्याला कोळकाट 
म्हणतात. कर्नाटकांतील इतर जातीप्रमाणे हे लोक कृष्णाला 
भजतात. शहाळें ही यांची गृहदेवता आणि हनुमंत ही 
कुलदेवता होय. दगड, वारुळें वगेरे वस्तूंनाहि हे देवता म्हणून 
उजतात. त्यांच्या घरांत देवमूर्ती नसतात. 

मीठ तयार करणें हा यांचा मृख्य 
शेतांत काम करणें, ताडाच्या पानांच 
इ. कामेंहि हे करतात. 

हे लोक मांसाहारी आहेत. यांची भाषा कानडी आहे 
पुरुष किवा बायका कासोटा घालीत नाहीत. दोघे? हे कानांत 
कुंडले घालतात. यांच्यांत कुलनामें नसतात. तथापि धंद्यावरून 
किवा गांवावरून कांही आडनांवेंहि 


आलेलीं आहेत. 
बुधवंत व गौडा हे दोन अधिकारी जातीच्या प्रश्‍नांचा 
विचार करतात. अंकोला येथील वेंकटरामण्णा मंदिराचा 
मठाधिपति हा त्या लोकांचा धरमंगुरु आहे. अंकोला येथेच या 
लोकांची मध्यवर्ती संस्था आहे. महत्त्वाच्या खटल्यांचा निकाल 
ही मध्यवर्ती संस्था देते. जारकर्मावह्दल स्त्रियांना जातीबाहेर 
थकतात आणि देवाची सेवा करायला हावतात. [म. ज्ञा. को.] 


धंदा होय. यांशिवाय 
या छत्र्या तयार करणें 


कोंकणांतीळ एक लोकनृत्य. दोन 
स्त्रिया समोरासमोर कमरेवर हात 
आणि नाचत नाचत एकमेकोंच्या 


आगोटा-फागोटा 


त्यांत एका संत्रस्त स्त्रीचें 
गौरीच्या प्रसंगीं मुली हें 


1 सुंडा आदिवासी बोंगाला 
आगोम । 


नवस बोलतात, त्याची 
पद्धति. आजारी माणसासा 


ठी नवस असेल, 


तर 
घराच्या छपरावर मडकें पालथे घालतात. त्याचा अर्थ माणस 
बरा झाला, तर बोकड देऊं असा होतो कि 


आम्नावेष्णावाछ्रि ज्याला शत्र असतील 
थावष्णव म व 
भाषष्णवाशि पएणमासेष्टीला जोडून 


यांच्या- 
तेत सांगितले भाहु 


खंड पहिला 


(२. ५. ४.). या इष्टीचें तंत्र पुर्णमासेष्टीप्रमाणेच आहे. दर्श 


ष्टीला जोडनहि ही केल्यास चालेल, असें एक मत आहे. हिला 
काम्य दरशंपूर्णमास असेंहि म्हणतात. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


आजि अग्निवेशाने स्थापन केलेली आग्निवेश्य 
आझवश ग्रह्मस्न ज्ञाखा तैत्तिरीयांच्या वाधूल ज्नाखेची 
एक पोटशाखा आहे व हें गृह्मसूत्र त्या शाखेचें आहे. यांत 
वणिलळेल्या नारायणवलि, यतिसंस्कार, वानप्रस्थविधि, रवि- 
कल्प, ठप्ासबलि इ. विषयांवरून हें सूत्र अलिकडच्या काळांत 
रचले गेलें आहे, असे दिसतें. [ इं. वे. क. सू. ] 


जातृकर्ण्यापासून सुरू झालेलें एक ब्रह्मा- 
आयझवश्यायन कुल. [ भागं. पु. ९. २. २२] 


अध्वर्यच्या हाताखालचा एक क्रत्विज. अध्वयूंच्या 
आम्नाच्र सगळ्या कामांची याला माहिती असावी लागत 
कारण त्यालाच त्या कामाची पूर्वतयारी करायची असते 
विविध कर्मांप्रमाणे ' अग्नीद बहिः स्तृणाहि ', “ अग्नीदग्नीन्‌ 
विहर ', ' अग्नीदर्गिन त्रिस्त्रिः संमृड्ढि ' इ. अनेक प्रेष त्याला 
दिले जातात. यांशिवाय, यज्ञाचें रक्षण करणें, हे याचे प्रमुख 
काम आहे. प्रत्येक यागाच्या पुर्वी अध्वयु त्याला सव ठीक आहें 
असें सांग' असें म्हणतो. त्यावर हातांत स्फ्य (लाकडी तलवार) 
- घेऊन हा ' सर्व ठीक आहे असें सांगतो. याला प्रत्याश्नावण 
असें म्हणतात. दशंपुर्णमास, पशुयाग, सोमयाग इ. सर्वे यागांत 
आग्नीध्य असावा लागतो. सोमयागांत याला विशेष महत्त्व 
असतें. त्याच्यासाठी स्वतंत्र आग्नीध्रीय मंडप असता. ता याज्या 
मंत्र म्हणतो. या यागांत त्याला सर्वांच्या आवा दक्षिणा मिळते 
ब्रह्मगणांत याचें तिसरें स्थान आहे. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


एक यज्ञीय मंडप. आग्नीध्रीय व मार्जालीय 
आझ्नाछाय हे दोन मंडप अनुक्रमे महावेदीच्या उत्तरेला व 
दक्षिणेला घालतात. या मंडपांचा अर्धा भाग महावेदीच्या 
आंत आणि अर्धा बाहेर असतो. दोन्ही म॑ डप हमचौरस १२० 
अंगळांचे असतात. आग्नीध्रीय मंडपाला दक्षिणेस तोंड करून 
आणि मार्जालीयाला उत्तरेस तोंड करून एक दार असतें 


[ म. ज्ञा. को. ] 


कुबेराचे अनुयायी असलेल्या गंधर्वारचें एक कुल 
आद्य याचीं वसतिस्थानें मर्यादा पर्वतांच्या दक्षिण 


शिखरांवर आहेत. [ पु. इं.] 
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आग्रयण 


एक प्रायठिचित्त. याचें विधान म्हणजे वारा 
आझयकृच्छू दिवस केवळ तीळ खाऊन राहणें. [ हि. घ. ] 


आशे तिथिब्रत. कोणत्याहि ९ मीस एकदा हें व्रत 
भयव्रत करतात. विध्यवासिनीची पुजा हा या व्रताचा 
प्रमुख विधि आहे. [ हि. ध. ] 


जगि स्नानाचा एक प्रकार. अंगाला भस्म 
थ्चथस्नान लावल्याने हें स्तान होतें. शरीराच्या असम- 
थंतेमुळे जलस्नान करणें शक्‍य नसेल, तेव्हा हें स्तान करतात. 
[हि.ध. ] 


आगर अग्नीचें अस्त्र. भरद्वाजाने अग्तिपुत्र अग्निवेश 
थयास्त्र याला हें अस्त्र दिले आणि त्याने तें द्रोणाला 
दिलें. असेंच एक अस्त्र और्वाने आपला शिष्य राजा सगर 
याला दिलें होतें. सगराने त्याच्या मदतीने त्याची पैतृक माल- 
मत्ता बळकावणाऱ्या क्रूर टोळ्यांचा पराभव केला, असें 
विष्णुपुराणांत सांगितलें आहे. [ क्ला. डि. हि. मा. ] 


पुवे व दक्षिण यांमधली एक उपदिज्ा. * उदय- 


ग्र्यी -्निरि े 
आझया गिरिसंनिहिता सुमेरुव्यवहिता च दिक ! - उदय- 
पर्वताच्या ( पुर्व) जवळ असलेली व सुमेरु पर्वताले 


वेगळी झालेली दिक्षा (न्यायकोश). अग्नि हा या दिशेचा 
स्वामी आहे 


झां एक हिंदी कवि. हा नाभादासाचा गुरु असून 
ग्रदास तुळसीदासाचा समकालीन होता. जयपुर राज्यां- 
तील गलता हें याचें गांव. अष्टछाप कवींपैकी श्रीकृष्णदास 
पयहारीचा हा शिष्य होता. हितोपदेश, उणखागाबावनी, घ्यान- 
मंजिरी (रामध्यानमंजिरी) व कुंडलिया असे याचे चार ग्रंथ 
उपलब्ध आहेत. [ हि. शर. सा. ] 


आग्रयण एक इष्टि. गोभिलस्मृतींत (३. १०३) हिला 
नवयज्ञ आणि मनुस्मृतींत (४. २१9) नवसस्येष्टि 
असे म्हटलें आहे. आपस्तंब गृह्यसूत्राच्या (१९. ६) टीकेंत 
सुदर्शनाने आग्रयणाची व्याख्या पुढीलप्रमाणे दिली आहे -- 
येन कमणा अग्रं नवद्रव्यं देवान्‌ प्रापयतीति 
यत्कसकृत्वेव वाग्रयणं प्रथमायनं नवात्नप्राशन- 
प्राप्तिभंवतीति । 
अर्थ -ज्या विधीने अग्न म्हणजे नवीन धान्य देवांना अर्पण 


आग्रथण 


करतात, किंवा जो विधि केल्यानंतर ी नवीन धान्य 
करतात, त्याला आग्रयण असें नांव आहे. क वी 
वैदिक काळीं तांदूळ, श्यामाक (सावे) आणि । यव हीं 
धान्ये पिकलीं असतां प्रथम आग्रयण इध्टि करून मगच े 
उपयोगांत आणीत. प्रतिपदा किवा पौणिमा या दिवशीं र्ह 
ष्ट करीत. | 
् विन पुरुषांना ही इष्टि विहित आहे, असें ली 
सूत्रांत नांगितळे आहे (२. ९). आग्रयणयज्ञ चलाऱ्य 
असून तो श्रौतसूत्राप्रमाणे किवा आईव. गृ. सूत्राप्रमाणे त्र्ता 
ग्नीवर करावा, असें नारायण सांगतो. आहिताग्नि नसलेल्या 
गृहस्थाला ओऔपासन अग्नीवर आग्रयणयज्ञ करतां येतो. 
आग्रयणांत सतरा सामिभेनी कचा असतात. न 
आग्रयणाच्या इंद्राग्नी, विद्वेदेव व द्यावापृथिवी या देवता 
असतात. वसंत क्रद्रतूंत पव दिवशीं नव्या यवाने व शरद्‌ क्ह्तूंत 
नव्या भाताने आग्रयणेष्टि करावी, असें मानव हातून 'सागिते. 
वेखानसाने या इष्टीशीं पितरांचा संबंध जोडलेला आहे. १ 
या इष्टीचा पर्याय हल्लींहि पाहायला मिळतो. दक्षिणेत 
आश्‍विन पौणिमेला नव्याची पौणिमा असे नांव असून या 
दिवशीं नव्या धान्याच्या लोंव्या फुलांबरोबर गुंफतात आणि 
त्या दारावर तोरणासारख्या लावतात. पाहा - नवान्नभक्षण. 
[हि. ध.; नि. सि. ] 


", सप्त पाकयज्ञांपैकी एक यज्ञ. मार्गशीर्ष पौणि- 
आग्रहायणा मेला हें नांव असून त्या दिवशीं जो विधि 
करतात, त्यालाहि त्याच नांवाने संबोधतात. श्रावण पौणिमे- 
पासून सर्पाच्या भीतीने पलंगावर झोपण्यास सुरवात करावी व 
मार्गशीर्ष पौथिमेळा त्याचा त्याग करावा, असें सांगितलेले 
आहे. म्हणून या विधीला प्रत्यवरोहण असेंहि दुसरे नांव आहे. 
कांहींच्या मतें आग्रहायणी व प्रत्यवरोहण हे दोन निरनिराळे 
विधी असून ते अनुक्रमे मार्गशीर्ष पौणिमेला व हेमंत क्रतूंतल्या 
पहिल्या रात्रीं करतात. हल्ली हा विधि श्रचारांत नाही. 
'पाहा-प्रत्यवरोहण [ हि. ध.] 


टं 


/ज्प्‌ट 


शहूर यमुना नदोच्या कांठावर वसले आहे. या 
आग्रा शहराला प्राचीन परंपरा असून महाभारतांत याचा 
अग्रवन असा उल्लेख आहे. महाभारतकाळीं हें नगर अत्यंत 
लगृद्ध असून शूरसेनाच्या प्रदेशांत त्याचा अंतर्भाव होत होता. 
इश्रेच कंसाचे. कारागृह होते. या नगरांत झहराच्या चारी 
गीं महादेवाची स्थापना केळेळी होती. 
इथून दहा मेलांवर रेणुकाक्षेत्र आहे या ठिकाणीं यमुना नदी 


९५ 


३२९:- 


भारतीय संस्कृति कोदा 


प्राशन पश्चिमवाहिनी असल्यामुळे इथे स्नान करणें पुण्यप्रद मानतात 


आस्ययाजवळील वटेश्वर क्षेत्रांत श्रीकृष्णाचे पु्वेज व वंशज 
यांच्या वसाहतीचे अनेक अवशेष सांपडले आहेत. बटेइवराच्या 
प्राचीन अवक्षेषांपैकी श्रीकृष्णाचा पुत्र प्रद्युम्न व नातू अनिस्द्ध 
यांच्या नांवांनी वसलेलीं ' पदमन खेडा” व : औंधखेडा ' हीं 
गांवें या गोष्टीची साक्ष देतात. 


आग्ययाचा किल्ला 


आग्रा हें ब्रज प्रदेशांतील प्रमुख नगर होतें. तिथल्या बारा 
वनांपैकी अग्रवन हें एक हो 


होतें. आर्थ भारतांत आल्यावर त्यांनी 
ज्या पांच ठिकाणीं वस्ती केली, त्यांत आग्रा हेंहि एक ठिकाण 
होतें. त्या वेळीं त्याला आयंगृह हें नांव होतें. या आरयंगृहू किवा 
अग्रवन या नांवावरूनच पुढे या शहराला आग्रा हें नांव 
मिळालें. 
श्रीकृष्णाचें क्रीडास्थान, अनसूया व शबरी यांची तपोभूमि, 
परशुराम, तीर्थंकर नेमिन 


थ, वेदव्यास व सूरदास यांची 
जन्मभूमि म्हणूनहि आग्य्याचें महत्त्व आहे. 
इ.स. च्या १० 


व्या शतकाच्या अखेरपर्यंत हं 

राजांच्या आधिपत्याखाली होतं. इ. स. १ 
जाकडून तें जिकून घेत 
मोगल व सैयद या वंशांतील सुलतानांच्या 
सामान्य शहर होते. परं 
केला व त्याला आपली 
३. स. १५२६ सालीं ९ शहर जिकलें. त्या वेळच्या 
छुटींत त्याला सुप्रसिद्ध कोहिनूर हिरा मिळाला. बाबरानंतर 
सुमारें २५ वर्षांनी त्याचा नातू अकबर याने आग्रा शहराला 
सांगल साम्राज्याची राजवानी बनविले आणि शहराच्या सोंद- 
यात भर घातली. परंतु आऱ्ययाचें खरे सोंदयं ताजमहालासारखी 
उत्कृष्ट इमारत बांधून शहाजहाननेच वाढविलें, असें म्हटलें 


शहर हिंदु 
०२८ सालीं मुहंमद 
७. गुलाम, खिलजी 
च्या काळीं हें एक 
तु सिकंदर लोदीने त्याचा विकास 
राजबानी वनविले. 

बाबराने हें 


खंड पहिला 


पाहिजे. शहाजहानने पुढें आपली राजधानी दिल्लीला हाल- 
विली. त्यानंतर आग्रा शहारावर बरींच आक्रमणे ज्ञालीं. नरत- 


ताजमहाल - आग्रा 


पुरच्या जाटांनी त्याच्यावर हल्ला केला. संग संदोठ्यांनी तैं 
कावीज केलें. पुन्हा १७७३ सालीं नजफखानाने ते हस्तगत केलें. 
बारा बर्षानंतर पुन्हा एकदा मराठ्यांनी तें जिकलें. त्यानंतर 
१८०३ सालीं इंग्रजांनी त्याचा ताबा घेतला. असा एकंदर 
त्याचा राजकीय इतिहास आहे. आजमितीस तें भारतांतलें एक 
प्रेक्षणीय स्थळ म्हणून प्रसिद्ध आहे. र 

आग्रा शहरांतील किल्ला प्रेक्षणीय आहे. अकबराने या भव्य 
किल्याची रचना केली व तो बांधला. त्यानंतरच्या राजांनी 
अनेक सुंदर इमारती त्या किल्याला जोडल्या. सध्या ज्या 
ठिकाणीं किल्ला बांधलेला आहे, तिथे पूर्वी बादलगड होता, असें 
कांही इतिहासकार सांगतात. हा किल्ला लाल दगडांचा असून 
त्याचें बांधकाम सुमारें आठ वर्षे (इ. स. १५६५ - १५७२ ) 
चाललें होतें. किल्ल्याच्या आंतील बर्‍याचशा इमारती मात्र 
शहाजहानने बांधलेल्या आहेत. किल्ल्याचा परिघ दीड मलाचा 
असून भोवती दुहेरी तटबंदी आहे. दोन भितींमधील अंतर 
चाळीस फूट असून मधला भाग दगडगोट्यांनी भरलेला आहे. 
भितीची उंची ७० फूट आहे. किल्याला चार दरवाज आहेत. 
किल्ल्यांतील अकबराचा महाल, जहांगीरचा महाल, खास 
महाल, शीशमहाल, दिवाण-इ-खास, नगीना मशीद, मच्छी- 
भवन, दिवाण-ई-आम, मोती मशीद या वास्तू सुदर आहेत. 

याशिवाय, इतिमद्‌-उद्‌-दौळाची कबर, चिनीका रोझा, 
रामबाग, सिकंदरा येथील अकबराची कबर, या वास्तूहि 
प्रेक्षणीय आहेत. 

परंतु आग्रा हें नांव उच्चारले, की डोळ्यासमोर चित्र उभें 
राहतें तें ताजमहालाचें. शहाजहानने आपल्या राणीर्चे स्मारक 
म्हणून उभे केलेलें तें शिल्प आजहि एक जागतिक महत्त्वाची 
कलावस्तु बनून राहिलें आहे. 


२३९५ 


आघाडा 


सिकंदर लोदी 
याचे काळापासून 
आग्रा हें विद्येचे 
केंद्र होते. अकव- 
राच्या कारकोदींत 
तिथे फारसी भाषा 
व साहित्य यांचें 
अध्ययन-अध्यापन 
चाले. या स्थानाचें 
सांस्कृतिक महत्त्व 
जाणून सूरदास 
इथे येऊन राहिला 
होता. तानसेनच्या 
काळापासून हं 
संगीताचे प्रमुख 


केंद्र मानलें गेलें “- 

हे 
आहे. गं आग्रा- इतिमद्‌ उहोल्याची कबर -आम्रा 
सां. प. 


3-1. एक प्राचीन मानवगण. हे लोक अग्नोदक प्रदेशांत 
आग्रय राहत होते व यांचें गणराज्य होतें. पंजाबमधील 
हिस्सार जिल्ह्यांत अग्रोह नांवाचे गांव आहे, तेंच अग्नोदक 
होय. इथे आपग्रेयांचीं नाणीं सांपडलीं आहेत. [ अ. हि. 
ना. इं. ] 


"> याचा अर्थ टाळ किवा झांज, असा आहे. वेद- 
आघाट रः टं 

काळी नृत्याला साथ करण्यासाठी हें वाद्य- 
वाजवीत (क्व. १०. १४६.२). [वे. इं. ] 


संस्कृतांत याला अपामार्ग म्हणतात. वैदिक वाड- 
आघाडा यांत अभिचारासाठी याचा उपयोग सांगितलेला 
आहे. याला गौरीचा प्रतिनिधि मानतात. भाद्रपदांत ज्येष्ठागौर 
बसवितात, त्या वेळीं आघाड्याचीं रोपटीं एकत्र बांधून तीं 
भांड्यावर ठेवतात व त्यावर गोरीचें चित्र बांधतात. आघाडा 
पावसाळ्यांत फार होतो आणि त्याची उंची ४ते ६ फूट 
असते. देवीला याची पत्री फार आवडते. त्ररषिपंचमीच्या 
दिवशीं ब्रती स्त्रिया याच्या काड्या दंतधावनासाठी वापरतात. 
ग्रहयज्ञांत बुधाच्या हवनासाठी याच्या समिधा घेतात. 
देवतांच्या पत्रपुजेंत याच्या पानाचा समावेश केलेला आहे. 
पाहा-अपामार्ग. 


आघार 


आहवनीय अग्नींत अध्वर्यु जी आज्याहुति देतो, 
आधार त्तिला आघार असें नांव आहे. आघाराचे दोन 
प्रकार आहेत. एकांत प्रजापति ही देवता असून तिला वायव्ये- 
कडून आग्नेयीकडे आहुति देतात. दुसर्‍यांत इंद्र ही देवता असून 
तिला नेक्रतत्येकडून ईशान्येकडे आहुति देतात. पाहा-अग्नि- 
मुख. [ हि. ध. ] र 


०. (सं. आघार ) शूद्रांत श्राद्धाच्या दिवशीं तूप- 
आधारा आत्मा होम करतात, त्याला हें नांव आहे. प्रथम 
जमीन सारवून तिथे अग्नि प्रज्वलित करतात व त्यावर हा होम 
करतात. मग सभोवती पाणी फिरवून त्याला नमस्कार कर- 
तात. श्राद्धप्रयोगांतल्या अग्नौकरणाचाच हा एक पर्याय आहे. 


_८__ एक जात. वैदेहिक पुरुष आणि शूद्र स्त्री यांची 
आघधासक पंतति. हिला आंबसिक किवा रांधवणु अशीहि 
नांवें आहेत. हे लोक शिजविलेलें अन्न विकीत असत. [हि.ध.] 


(१२ वें शतक) एक कानडी जेन कवि. हा 
आचण्ण ञारद्वाजगोत्राचा होता. याच्या मातेचें नांव 
मल्लांविके असून पित्याचें केशवराज होतें. पुलिगेरे म्हणजे 
हल्लीचें लक्ष्मेश्‍वर हें याचें गांव होय. याच्या गुरूचें नांव 
नंदीयोगेश्‍वर होतें. याच्या पित्याने रेवण चमूपाच्या सांगण्या- 
वरून वर्धेमानपुराण लिहिण्यास प्रारंभ केला. परंतु तें त्याच्या 
हातून पुरें झालें नाही. पुढे आचण्णाने तें पुरे केलें. रेवण 
चमूप हा प्रथम कलचुरी राजाचा मंत्री होता. नंतर तो होयसळ 
वीर बल्लाळाचा (इ. स. ११७३-१२२० ) मंत्री झाला, असा 
उल्लेख आढळतो. [ म. च. को. ] 


र आचम्यते$म्भोःतव्राचमनम्‌ ' > ज्यांत जलप्राक्नन 
गावमन, ३६ यो त शाचमन होय (क्षीरस्वामी). 
ह वेधकर्मारम्भात्‌ पुर्व वारत्रयं जलपानपूर्वक-यथाक्रमाष्टाडग- 
स्पर्शेरूपशुद्धिजनक-क्रिया  --- विधिप्रयुक्‍त कर्माच्या प्रारंभा- 
पूर्वी तीन वेळां जलपानपुर्वेक यथाक्रम अष्टांगांना स्पर्श करणें 
एतद्रूप शुद्धिजनक क्रिया, म्हणजे आचमन होय. उजळ 
हाताच्या तळव्यावर शुद्ध व शीत उदक घेऊन तें के 
नारायण, माधव या तीन ना 
करणें, याळा आचमन म्हणतात 

त्रिराचामेदप: पूर्व द्वि: प्रमूज्यातततो मुखन्‌ । 
संमज्याड्गुष्ठमूलेन त्रिमिरास्यमुपस्पृेत्‌ ।। 


(गरुड पु. २१५) 


व्या 
शव, 
माचा उच्चार करून प्राशन 
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भारतीय संस्कृति कोश 


अर्थ -- प्रथम जलाचें तीनदा प्राशन करावें. नंतर दोनदा 
तोंड पुसावे. नंतर अंगठ्याच्या मुळाने मुखावर मार्जन करून 
तीनदा जलाने मुखाला स्पर्श करावा. 

ओल्या हाताने डोळे, कान, नाक, हृदय आणि मस्तक यांना 
स्पर्श करावा; भोजन, हवन, दान, दोन्ही संध्या, उपहार, 
प्रतिग्रहू, हविर्भक्षण, या प्रसंगीं व कर्मान्ती दोनदा आचमन 
करावें व आचमन शक्‍य नसेल, तेव्हा नुसता उजव्या कानाला 
स्पर्श करावा, असें सांगितलें आहे. श्रौत, स्मार्त व आगमोक्‍्त असे 
आचमनाचे तीन प्रकार आपस्तंव सांगतो -- प्रत्यक्ष श्रुतीने विहित 
व दरशपूर्णमासाचें अंग तें श्रोताचमन होय. स्मार्ताचमन हें 
संध्यादि कर्माचें अंग आहे. आगम किवा पौराण आचमन हें 
शौचादि कर्माचे अंग असतें. आचमनाच्या वेळीं पहिल्या 
केशवादि तीन नांवांनी उदक प्राशन करायचें असतें व पुढच्या 
गोविदादि एकवीस नांवांनी शरिराच्या विविध अंगांना स्पर्श 
करायचा असतो. भूमीवर पाय ठेवून पुर्व अथवा उत्तर दिदो- 
कडे तोंड करून आचमन करतात. आसनावर पाय ठेवून 
अथवा आसनमांडी घालून व हात गुडघ्याबाहेर ठेवून आचमन 
करू नये. आचमनाच्या वेळी हातांत पवित्रक, निदान दर्भ तरी 
त, स्वाध्याय व नित्यकर्म करतांना 


हातांत दर्भपवित्रक असण्याची आवश्यकता आहे. 


आचमनीय र वशिनिवॉशिी पाणी देणें. हंबोव्य पोड 
“पार पुजतील हा एक उपचार आहे. हें 
जल कसे असावें, त्याचें वर्णन पुढे दिलें आहे- 
दद्यादाचमनीयं तु सुगन्धिसलिले: शरभ: | 
कर्प्रवासितेर्वापि कृष्णागुरुसुधूपिते: ॥। 
( कालिका पु. ६७) 
अर्थ-- पवित्र, सुगंधी, कापराचा वास असलेलें क्रिवा 
कृष्णागुरूचा धूर दिलेलें जल आचमनीय म्हगून द्यावें. 
हृ जल स्वच्छ, फेसर्वाजत असावें व तें तेजस्वी पात्रांतून 
किवा शंखांतून देवाला अर्पण करावें, असेंहि सांगितलें आहे 
आयुबलं यक्षोरवृद्ध प्रदायाचमनीयकम्‌ । 
लभते साधको नित्यं कासांइचेव यर्थेप्सितान ।। 
अर्थ-- हें आचमनीय अर्पण केल्याने साधका 1 


ला नेहमी दीर्घा- 
युष्य, बळ, यक्ष व इच्छि 


त वस्तु यांचा लाभ होतो. [ शर. क. ] 


ञ वळ /२ एक ग डे > | हूं आच 

अमनापनिषपढ विधी शा री ळक... यांत आचमन 
" 'तघोर्चे वर्णे जाह. तोनदा आचमन 
ऱ्याने यजुवेंद व 
उजव्या हाताच्या 


संकर 


खंड पहिला 


ठिकाणीं देव, त्रद्रषि, पितू, ब्रह्म व अग्नि, अशीं पांच तीर्थे 
असतात, असें यांत सांगितलें आहे. 


जैन श्रावकांचें एक व्रत. अष्टम्यादि पर्व- 
आचास्लत्रत तिथींना जेन धर्मांत निर्जल उपवास सांगि- 
तळलेला आहे. पण तसा तो करण्याची शक्ति नसेल, तेव्हा 
आचाम्लब्रत करतात. यांत एक वेळ रुक्ष व नीरस अन्न ग्रहण 
करतात. मात्र केवळ पाण्यांत शिजविलेलें अन्न किवा नुसती 
चपाती लिंवू-तिंच यांच्या पाण्यावरोबर खाल्ली तरी चालते. 
| व. श्रा. ] 


आचरण किंवा अनुष्ठान असा याचा अथ आहे. 
आचार धर्मसंमत व शिष्टसंमत अशी वागण्याची पद्धति 
म्हणजे आचार होय. आचाराचे म्हणजेच वागणुकीचे सदाचार 
चव॒कदाचार (निद्य आचार) असे दोन भेंद होतात. इथे 
आचार शब्दाने सदाचार अपेक्षित आहे. कोणतेंहि करम 
शास्त्राला अनुसरून करणें, याला सदाचार म्हणावें. भारतीय 
संस्कृतींत आचाराला फार महत्त्वाचें स्थान दिलें आहे. श्रृति- 
स्मृतींनी सांगितलेल्या आचारवधर्मरचिं पालन प्रत्येकाने केलें 
पाहिजे, असा धमंशास्त्राचा आग्रह आहे. 
आचार हें एक धर्माचें प्रमाण मानलें आहे. धर्माच्या निर- 
निराळ्या अंगोपांगांचा विचार करून धर्म शब्दाच्या अनेक 
व्याख्या भिन्न भिन्न ग्रंथांत आढळतात. धर्माच्या जश्या सर्वे- 
संग्राहक व्याख्या आहेत, तक्षाच त्या धर्मातील महत्त्वाच्या 
गोष्टींचा निर्देश करून बनविलेल्या एकांगी अशाहि कांही 
आहेत. वसिष्ठस्मृतीने आचाराला प्राधान्य देऊन पुढील 
व्याख्या केली आहे -- - 
आचार: परमो धर्म: सर्वेषामिति निश्‍चय: । 
(६.१) 
अर्थ -- आचार हा सर्वांचा श्रेष्ठ धम होय, असा 
निश्‍चय आहे. | 
धर्माचें लक्षण आचार आहे, असें म्हणत असतां सज्ज- 
नांचा आचार म्हणजेच सदाचार, असाच अर्थे गृहीत 
धरला जातो. सज्जन किवा शिष्ट जी गोष्ट करतात, ती 
आचरणांत आणणें म्हणजेहि धर्म पाळणें होय. श्रेष्ठ लोक जे 
जें आचरितात, त्याचेंच अनुकरण सामान्यजन करीत असतात, 
असें भगवद्गीतेंत म्हटलें आहे (२. २१). वेदांत अथवा धम- 
शास्त्रांत ज्यां गोष्टी आचरणीय म्हणून सांगितल्या असतील, 
त्यांचें पालन केलें तरच विहित फल मिळतें. म्हणूनच श्रुतींचें 
तत्त्व आचारावर अवलंबून आहे, असें पाराशर स्मृतींत 
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आचार 


सांगितलें आहे. धर्मशास्त्रांत आचार, व्यवहार व प्रायल्चित्ति 
या तीन गोष्टींचा विचार केलेला असतो. या तीहींत 
आचारालाच प्राधान्य दिलेलें आहे. 
मनु, याज्ञवल्क्य, इ. स्मृतिकारांनी धर्माची चार प्रमाणें 
सांगितलीं आहेत, तीं अशीं -- 
श्रुति: स्मृति: सदाचार: स्वस्य च प्रियमात्मन: । 
(याज्ञ. १. ७) 
अर्थ -- श्रुति, स्मृति, सदाचार आणि आत्मतुष्टि हीं 
धर्माची चार लक्षणें होत. 
श्रुति म्हणजे वेद. श्रुतीला सवे शास्त्रकारांनी स्वत:प्रमाण 
मानलें आहे. * चोदनालक्षणो $र्थो धर्म: ! << वेदविहित कर्म 
म्हणजे धर्म होय, असें जेमिनीने धर्माचें लक्षण केलें आहे. 
तात्पये श्रुति हाच वैदिक धर्माचा आधार आहे. याच 
अर्थाने अखिल वेद हेंच धर्माचें मूळ आहे, असें मनूने म्हटलें 
आहे. (२. ६). 
वेदांचे प्रामाण्य मानून वेदविहित कर्माचाच विस्तार 
स्मृतींमध्ये केळेला असतो. म्हणूनच स्मृति हें सुद्धा धर्माचें 
प्रमाण ठरतें. *स्मृतिस्तु धर्मसंहिता ' < स्मृति म्हणजेच धर्म- 
शास्त्र होय. (अमर). 
धमर्चि तिसरें प्रमाण सदाचार हें आहे. वेदांत अथवा 
स्मृतींत एखाद्या गोष्टीला आधार मिळाला नाही, तर सज्जन 
किवा शिष्ट ज्याप्रमाणे आचरण करीत असतील, त्याप्रमाणे 
त्या गोष्टींचे आचरण करणें, म्हणजे धर्माचें पालन करणें 
होय. हाच आशय पुढील वचनांत सांगितला आहे. 
श्रुतिस्मृतिविहितो धर्म: । तदलाभे शिष्टाचार: प्रमाणम्‌ । 
(वसिष्ठ स्मृ. १. ४) 
कल्पसुत्रांत श्रौत, गृह्य व धर्म असे तीन विभाग असतात. 
धर्मसूत्रांच्या प्रारंभींच धर्माचें व्याख्यान करतांना आचाराचा 
उल्लेख येतो. धर्म म्हणजे आचार असाच अर्थ त्या ठिकाणीं 
गृहीत धरलेला असतो. 
अथात: सामयाचारिकान्‌ धर्मान्‌ व्याख्यास्यास: । 
व (आप. ध. सू. १ १४) 
अर्थ -- यानंतर निरनिराळ्या वेळीं पाळावयाचे आचार 
म्हणजे धर्म यांचें व्याख्यान करीत आहों. 
चोथें धर्माचें प्रमाण आत्मतुष्टि हें होय. सज्जनांना ज्या 
ठिकाणीं संशय उत्पन्न होईल व जिथे दुसरे कोणतेंहि प्रमाण 
मिळणार नाही, तिथे स्वत:च्या अंतःकरणाला जे योग्य 
वाटेल, त्याचेंच आचरण सज्जन करीत असतात. या आचारा- 
सहि धर्माचें प्रमाण म्हणून मानतात. 
वर उल्लेखिलेल्या चार प्रमाणांमध्ये पहिल्या पहिल्या 


भञाचार 


प्रमाणास अधिक प्रावल्त असून उत्तरोत्तर गौणत्व आहे. 

धर्मरचिं प्रमाण म्हणून सदाचाराचा विचार करीत असतां 
सज्जन किवा शिष्ट कोण, याचाहि विचार केलेला आहे. 
ज्यांना वेदांचें यथार्थ ज्ञान असतें, णं निरहुंकार, निर्मत्सर 
व स्थिर असतात, तसेंच दंभ, वरण, लोभ, मोह, मद यं 
क्रोध हे ज्यांनी जिकलेळे असतात, ते शिष्ट होत, असें 
वौधायन स्मृतींत सांगितलें आहे (१०५). क्रिष्टि हे वेदांत 
प्रत्यक्ष न सांगितलेल्या गोष्टींचें अनुमान क शकतात. 
द्रिष्टांच्यामुळेच आपणांस वेदांचें प्रत्यक्ष ज्ञान होत , असतें. 
म्हणूनच स्मृतींमध्ये शिष्टांना ग र श्रृतिमरत्यक्षहेतव: असें 
म्हटलें आहे. शिष्ट लोक शेमंबुद्धीचे नि:स्वार्थपणे जो आचार 
पाळतात, तो सदाचार होय. पफ | 

जनपदधर्म, ग्रामधर्म, कुलधर्म, हेहि सदाचारांत गणले 
जातात. जरी ते श्रृतिस्मृतिप्रतिपादित नसले, तरी विवाहादि 
संस्कारांच्या प्रसंगीं त्यांचें पालन करावें, असें सांगितलें आहे. 
उदा० विवाहांतला कंकणवंधाचा विधि. तो श्रृतिस्मृतिप्रति- 
पादित नाही; पण तरीहि तो एक सदाचार असल्यामुळे त्याचा 
विवाहविधींत समावेक्ष केळेला आहे. ज्या देशांत जे आचार 
परंपरेने चालत आलेले असतात व ज्यांचा शरृतिस्मृतींशीं 
विरोध नसतो, असे आचार सदाचार म्हणून पाळले जावे, 
असाच सर्व धर्मश्यास्त्रकारांचा उपदेश आहे. 

प्रजेचे धारण करतो तो धर्म अशी धर्मांची सामान्य व्याख्या 
आहे. या धर्माचें पालन सदाचाराचे नियम पाळूनच केलें 
पाहिजे. धर्माचें पालन म्हणजे धर्मशास्त्रांत सांगितलेल्या गोष्टींचे 
आचरण करणें होय. कारण धर्म हा आचाराधीन 

आचारसप्रभवो धर्मो धमंस्य प्रभुरच्युत: । 

अर्थ--धर्म हा आचारापासून उत्पन्न झाला असून 
धर्माचा प्रभु पुराणपुरुष अच्युत म्हणजे श्रीविष्णु हा 

धर्म हा व्यक्ति, समाज व राष्ट्र यांना व्यापू 
आहे. धर्मावरोबरच आचार हाहि 
सदाचार हा तो आचरण करणाऱ्या ध्यक्‍्तीच्या उन्नभतीस जसा 
कारण होतो, तसाच तो समाजाच्या उन्चतीसहि हातभार 
लावतो. म्हणूनच धमंक्षास्त्रांत सदाचरणी व्यक्‍तीची प्रश्नंसा 
आढळते, तशीच आचारहीनाची निदाहि आढळते. ' आचारहीनं 
न पुनन्ति वेदा: ' > आचारहीन पुरुषाला वेदाध्ययनानेहि 
पावित्र्य येत नाही, असें स्मृतींनी म्हटलें आहे. 

सदाचार किवा शिष्टाचार हें एक 


धरमचिं प्रमाण मानल्या- 
मुळे वैदिक-विद्षेषत: पौराणिक-धर्म सर्वसंग्राहूक ठरला आहे. 
या देशांत अनेक पंथोपपंथ निर्माण झाले आणि त्या सर्वांचा 


धर्मात समावेश होऊं शकला. शिष्टाचार प्रामाण्यामुळेच श्रति- 


आहे. 


सुन त्या 
आहे. 

न राहणारा 
सर्व ठिकाणीं दाखल होतो. 


३९८ 


भारतोय संस्कृति कोश 


स्मृतींत न सांगितलेल्या कित्येक गोष्टींचा धर्मांत समावेश 
करणें शक्‍य झालें. कित्येक प्रसंगीं वेदप्रामाण्य न 'पोनिणी* 
र्‍यांचींहि कांही तत्त्वे शिष्टाचारामुळेच आपण स्वीकारलीं 
आहेत. शिष्टाचार हे परंपरेने, रूढीने चालत आलेले असतात. 
सज्जन किवा बिष्ट हे निरनिराळ्या कालखंडांत निरनिराळ 
“सतात. त्यामुळे त्यांनी संमत केलेळे आचारहि युगपरत्वे 
भिन्न भिन्न असतात. याच कारणामुळे धनं हा कांही वावतींत 
परिवर्तनीय आहे, असें म्हणतां येतें. वेद आणि स्मृति यांच्याशी 
विरोध न येईल, असा आचार स्वीकारण्यास धर्मशास्त्राने 
अनुमति दिलेली आहे. 


भारतीय द्शनांत आच रणविषय़क प्रश्‍नांना म 


हत्त्वपुर्ण स्थान 
दिलेलें आहे. 


भारतीय दशंनांनी मोक्ष हें जीवाचें परम साध्य 
मानलेलें असून त्या मोक्षाच्या सिद्धीसाठी सदाचारनियमांची 
समीक्षा केलेली आहे. आस्तिक व नास्तिक अज्ञा दोन्ही 
प्रकारच्या दरशनांची या बाबतींत कांही मर्यादेपयंत एकवाक्यता 
आहे. जेन दशंनांत अहुत्‌पदाच्या प्राप्तीसाठी आचारनियमांची 
विस्तृत चर्चा केलेली असून अहिसा हा त्या बाबतींत सर्वश्रेष्ठ 
आचार मानलेला आहे. बौद्ध दर्शनांत अनेक विभिन्न आणि 
परस्परविरोधी संप्रदाय असले, तरी त्या सर्वांनी वृद्धाच्या 
आचरणविषयक उपदेश्ांचा स्वीकार केलेला आहे. बुद्धाने 
उपदेशिलेल्या चार आर्यसत्यांपेकी चौथे आर्यसत्य दु:ख- 
निरोधमार्ग हें असून तेंच त्यांच्या आचारशास्त्राचा आधार 
ठरलें आहे. त्याचें व्यावहारिक स्वरूप मध्यममार्ग हें आहे. 
एका बाजूने निर्थक आत्मपीडा व दुसर्‍या बाजूने क्षणिक 
सुखांचा हव्यास 'या दोन अतींचा परिहार करून मध्यममार्गाचें 
अवलंबन करणें, हाच सदाचार होय, असें त्याने मानलें आहे. 
त्यामुळे प्रतीत्य समुत्पादाचा अंत होऊन भवचक्रांतून सुटका 
होते. प्रेम, सहानुभूति, दया व प्राणिमात्राविषयीं मंत्रीची 
भावना या सद्गुणांवर बौद्ध आचारशास्त्रांत विशेष भर 
दिलेला आहे. 

हिंदु दर्शनांच्या सर्व संप्रदायांनी आचाराच्या बाबतींत उप- 
निषदें व भगवद्गीता यांच 
केलेला आहे. ब्रह्मज्ञान हें उप 
विचार करीत असतांना उ. 


यांच्या व्यावहारिक बाजूकडेहि दुलंक्ष केलेले नाही. भगवद्‌- 
गीता ही चारशास्त्राच्या दृष्टीने अधिक 
स्थितीच्या प्राप्तीसाठी निष्काम 
केलेला आहे. अकर्मण्यता ही 
फलासक्ति टाकून कर्तव्यकर्म 


ठी श्रेयस्कर होय. धैर्य, मनो- 


त्याज्य असून कर्मसंन्यासापेक्षा 
, हेंच मोक्षप्राप्तीसा 


खंड पहिला 


निग्रह व आत्मवुद्धि हे गुण सदाचाराला आधारभूत असतात. 
मोक्षासाठी चित्तशुद्धीची आवश्‍यकता असते व चित्तशुद्धीसाठी 
वर्णाश्रमविहित कर्मे आचरावीं लागतात, असें शंकराचार्यांनी 
स्पष्टपणे प्रतिपादिले आहे. [विद्याधरशास्त्री भिडे; हि. 
वि. को. ] 


मारवाडांतील ब्राह्मणांची एक जात. 
आचारज ब्राह्मण आ्लांनाच काटिया ब्राह्मण असेंहि नांव 
आहे. आचारज हें आचार्य शब्दाचें विकृत रूप आहे. हे लोक 
प्रेतदहनाचें पौरोहित्य करतात. मृताच्या बारा दिवसांत मृत 
माणसांच्या आप्तेष्टांनी दिलेलें अन्न ग्रहण करतात. त्यामुळेच 
हे लोक हीन दर्जाचे मानले गेळे आहेत. पंजाबमध्ये यांना 
गांवाच्या आंत प्रवेशहि मिळत नसे. दुसरे ब्राह्मण यांना 
अस्पृश्य मानतात. हे शिवाचे उपासक असून सिनावड, दिली- 
वाल, जोशी, वनबाला, सारस्वत इ. यांच्या पोटजाती आहेत. 
[रा. जा.] 


९ एक जेन व्रत. ब्रतावधि ११९ दिवस. 
आचारवधनत्रत ग्रां १०० उपवास आणि ५० पारणा 
असतात. कुठल्याहि महिन्यांत ब्रताचा प्रारंभ करतां येतो. 
[जे.व्र.वि.सं] 


- ,»,_ रामानुजी वेष्णवांची एक शाखा. हे लोक 
आचारा पथ विष्णूची पुजा करतात व तप्तमुद्रा धारण 
करतात. यांचीं अनेक देवालयें आहेत. क्षत्रिय, वेश्‍्य वगेरे 
वर्णांस या पंथाची दीक्षा देतात. धर्माचायं ब्राह्मण असतो. 


९ या शब्दाच्या व्याख्या--(१) ' मन्त्रव्याख्याकृदा- 
आचाय चार्य ? मंत्रांची व्याख्या करणारा, तो आचार्य 
होय ( अमर. ). 

(२) * यस्माद्वर्मानाचिनोति स आचार्य: च ज्याच्यापासून 
शिष्य धर्मांचा संग्रह करतो, तो आचार्य होय ( आप. ध. सू.) . 
(२३) “आचार्य: कस्मादाचारं ग्राह्यति आचितनोत्यर्था- 
नाचिनोति वृद्धिमिति वा । ' > जो आचार शिकवितो, अर्थ 
(शुल्कधन) गोळा करतो किवा शिष्याची बुद्धि संपन्न करतो, 
तो आचार्य होय ( निरुक्त ). 
उपनीय तु य: शिष्यं वेदमध्यापर्येद्‌ हिज: । 
सकल्पं सरहस्यं च तमाचायं प्रचक्षते ।॥। 
(मनु. २. १४०) 
अर्थ--जो ब्राह्मण शिष्याचें उपनयन करून त्याला वेद, 


3.९९ 


आचाय 


यज्ञकर्म, उपनिषदे यांचें शिक्षण देतो, त्याला आचार्य असें 
म्हणतात. 

प्राचीन काळीं आचा्यंपद शिक्षणाशी निगडित होतें. 
विद्येच्या क्षेत्रांत आचार्याचें स्थान फार उच्च होतें. त्यामुळे 
आचार्याकडून विद्या ग्रहूण केली असतां ती सफळ होते, अशी 
त्या काळीं लोक्तांची 
धारणा होती. आचा- 
याबरोबरच गुरु व 
उपाध्याय या तिघांची 
उच्चतम कोटीच्या 
अध्यापकांत गणना 
केली जात असे. पण 
त्यांच्यामध्ये ञआचा- 
यर्चिं स्थानच सवंश्रेष्ठ 
मानलें जाई. 

मुलाचे गर्भाधा- 
नादि संस्कार कर- 
णारा, तो गुरू होय 
(न्यायकोश). जो 
आपल्या उपजीविके- 
साठी विद्यार्थ्याकडून शुल्क घेऊन त्याला वेदाचा कांही भाग 
किवा वेदांग शिकवीत असे, त्याला मनुस्मृतींत उपाध्याय 
असें म्हटलेले आहे. (२. १४१). 

शिष्याचें उपनयन करण्याचा अधिकार फक्त आचार्यालाच 
असतो. ज्याचें उपनयन अविद्वान्‌ करतो, तो अंधकारांतून घोर 
अंघकारांत प्रवेश करतो. त्यामुळे कुलीन, विद्यासंपन्न व वुद्धि- 
मान्‌ अशा माणसाचीच आचार्यंपदासाठी निवड केली पाहिजे, 
असें आप. धर्मसूत्रांत सांगितलें आहें (१. १. १. ११-१३). 

आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणं कृणुते गर्भमन्त: । 

( अथव. ११.५. ३) 

अर्थ-आचार्यं उपनयनसंस्कार करून ब्रह्मचाऱ्याला आपल्या 
विद्यागर्भांत प्रविष्ट करतो. 

ज्याप्रमाणे मातेच्या गर्भात मुलाचें पोषण होतें, त्याच- 
प्रमाणे आचार्याच्या विद्यागर्भात ब्रह्मचारी शिष्याचें आध्या- 
त्मिक पोषण होतें (म. भा. उ. ४४. ६). 

बौद्ध-जेनांतील आचार्य किवा गणधर याच्याविषयींहि 
त्यांच्या ग्रंथांत विस्ताराने लिहिलें आहे. जेनांच्या विविध 
गच्छांमध्ये आचार्याला मोठा मान असे. दरोडेखोरांनी हल्ला 
केला असतां, आचार्याच्या जीवाला धोका पोचूं नये, म्हणून 
एखादा श्रमणक स्वतः आचार्य असल्याचा बहाणा करी. महा- 


आचार्य-अमरावतीशिल्प. 


आचाय 


पुर, आग, दुष्काळ या आपत्तींत प्रसंगविश्षेषीं इतर श्रमणकांचे 
ीि - 4 ७ ०.२ > & ७ 

प्राण देऊनहि आचार्याचें रक्षण करावें, असें जेनांचे मत आहे. 

1 हि. ध.; हिं. जे. मो. ] 


९ आचार्य अर्यात्‌ गुरु याचें निवासस्थान. त्याची 
आचायकुळ रचना पुढीलप्रमाणे असे - गुरुगृह, विद्यार्थ्या- 
साठी स्वतंत्र खोल्या व राजपुत्रांना सुखप्रद होतील असे निवास. 
या रचनेप्रमाणेच जेन-वौद्धांनी आपले विद्याविहार उभारले 
असावे. नालंदा वगेरे विद्यापीठें म्ह्णजे प्राचीन आचार्यकुलांची 
सुधारून वाढविलेली आवृत्ति असेंहि म्हणतां येईल. [ सो.हि.इं.] 


-_८ हें एका लहान मुलीचें भूत असून तें डोंगरावर 
आचरा राहतें व रात्रीं खाली येतें. हें आपली सावली 
टाकून मुलांना आजार उत्पन्न करतें. लाल रंगाचे पांघरूण 
असलेल्या मुलाला तें बाधा करीत नाही. अश्या उत्तर भारतांत 
याच्याविषयीं समजुती आहेत. आचेरीपासून मुलाचें संरक्षण 
होण्यासाठी त्याच्या गळ्यांत तांबडा दोरा बांधतात. [ फो. लो. 
ना. इ] 


अजगर नांवाच्या सर्पे जातीच्या वृत्तीला 
आजगररत्रत घरून कल्पिलेले एक व्रत. हें व्रत क्रषभदेवाने 
आचडरिलें होते. अजगर जसा भक्ष्य गिळल्यावर स्वस्थ पडून 
राहतो, त्याप्रमाणे यदृच्छाप्राप्त मिळेल त्या अन्नावर संतुष्ट 
राहून स्त्रस्थ पडून असणें, असें याचें स्वरूप आहे. [ भाग. 
पु.५.५.३२] 


आजगव काश्षांतून खाली पडलें. [ हि. मा. ] 


वि र: ( १८८८-१९५८ इ. स. ) 
जाद सा. अवुल कलाम भारतांतळे एक अग्रगण्य 


पुढारी व म. गांधींचे अनुयायी. त्यांचा जन्म मक्‍्केस झाला. 
त्यांचें बालपणहि तिथेच गेलें. त्यांचे वडील नामांकित धर्म- 
शास्त्री व श्रेष्ठ चारित्र्याचे पुरुष होते. त्यांच्या 
आजादांचें शिक्षण झालें. त्यांनी अरबी व फारसो या दोन 
भाषांचें सखोल ज्ञान प्राप्त करुन घेतलें. त्यानंतर ते भारतांत 
नाळ. हळूहळू कलकत्त्याच्या वृत्तपत्रांतून ते लेखन करूं 
लागले. १९०५ सालीं ते लखनौ येथील अन-नदवा या पत्राचे 
संपादक म्हणून नियुक्‍त झाले. त्यानंतर दोन वर्षांनी ते अमृतसर 
येथे गेळे व तिथल्या वकील या पत्राचे संपादक बनले. 


हाताखालीच 


४०० 


भारतीय संस्कृति कोश 


१९१२ सालीं त्यांनी कलकत्ता येथे स्वत:चें अल्‌ हिलाल 
नामक साप्ताहिक पत्र सुरू केलें. त्या काळांत उर्दूमध्ये इतक्या 
उच्च्च कोटीचें दुसरे कोणतेंहि साप्ताहिक नव्हतें. या वृत्तपत्रा- 
मुळे आजादांचें नांव सर्व उद्‌ जगापुढे झळकं लागलें. त्या काळीं 
पेशावरपासून तों वंगाळपर्यंत सर्वत्र उद्‌ूंचा बोलबाला होता. 
आजादांनी आपल्या स्वतंत्र शेळीने आणि पांडित्याने ड्दू 
गद्याला नवें वळण लावलें. त्या काळच्या 
भारतीय मुसलमानांचे धोरण इंग्रजांशी 
राजनिष्ठ राहून स्वत:च्या जातीचा 
उद्धार करून घेण्याचें होतें. सय्यद 
अहंमद हे या धोरणाचे पुरस्कते होते. 
अलोगड विद्यालय हें मुसलमानांच्या 
८) शिक्षणाचें एक महान्‌ केंद्र वनले होतें. 
तिथूनच हळूहळू भारतीय स्वातंत्र्या- 
कांक्षेळा विरोध करण्याचें प्रतिगामी 
राजकारण सुरू झालें. इंग्रजांशी राज- 
निष्ठ राहूणें व काँग्रेसला विरोध करणें, हा मुसल- 
मानांचा धर्म आहे, अशा प्रकारचा प्रचार भारतांतल्या प्रमुख 
मुसलमानांनी त्या वेळीं चालविला होता. तरुण आजादांना 
या प्रतिगामी वृत्तीची चौड आली आणि त्यांनी अल्‌ हिलाल- 
मधून त्या वृत्तीवर प्रवर हल्ला चढविला. हिंदुस्थान हा एक 
आहे, त्याचें स्वातंत्र्य हें सर्वांचे स्वातंत्र्य आहे व तें मिळ- 
विण्यासाठी हिंदु-मुस्लीम या दोहोंचें अढळ ऐक्य पाहिजे, हा 
मितीर त्यांनी आपल्या वृत्तपत्रांतून पुरस्कारिला. त्यांच्या त्या 
लेखांनी रुसल्मानांत नव जागृति निर्माण झाली. सुशिक्षित 
रुसल्मानांचें हळूहळू त्या दिशेने मतपरिवर्तन होऊं लागलें 
आणि त्यामुळेच इंग्रज सरकारला आजादांना स्वतंत्र ठेवणें 
घोक्याचें वाटूं लागलें. १९१५ सालीं ब्रिटिश सरकारने त्यांना 
केलें. ४ वर्षे स्थानबद्धतेंत काढून १९१९ 
पण १९२१ सालीं पुन्हा त्यांना पकड- 


मौलाना आजाद 


सालीं ते मुक्‍त झाले; 
ण्यांत आले. 


फेच या भाषांचें अध्ययन केले. 
पादत व स्वकष्टाजित होतें. 
क्षेत्र विस्तारले. इस्लामी धर्मा- 
केत्सक दृष्टीने पाहं लागले त्यांची 

राजकारणी दृष्यिह शष्टांन पाहुं लागले. त्यांची 
त्यांनी एक अभिनव राजर्क 


जगाशीं समरस होण्याच्या कामां 
र पत मुसलमानांचें नेतृत्वहि केलें 


खंड पहिला 


१९२२३ सालीं ते काँग्रेसचे अध्यक्ष झाले. त्या अधिवेशनांत 
त्यांनी असे उद्गार काढले, कौ ' जर कोणी देवदूत आका- 
शांतून दिल्लीच्या कुतुवमिनारावर उभा राहून म्हणूं लागला, 
को हिंदु-मुस्लीम ऐक्याचा नाद सोडा, मी दोन तासांत 
तुम्हाला स्वराज्य देतों, तर मी त्याला असें सांगेन, की 
मला हिदु-मुस्लीम ऐक्य हवें आहे. त्यासाठी मी स्वराज्यालाहि 
दूर सारीन. कारण स्वराज्य लांबलें तर हिदुस्थानचेंच नुकसान 
होईल; पण हिंदु-मुस्लीम ऐक्य नाहीसें झालें, तर त्यांत 
अखिल मानवजातीचे नुकसान आहे. ' 

१९३० सालीं इतर सवे नेत्यांवरोबर आजादांनाहि तुरुंग- 
वास घडला. ३०-३१ सालच्या सत्याग्रहांत जी कांही मुसल- 
मान जंनता सामील झाली, तिचें श्रेय आजादांनाच दिलें 
पाहिजे. १९३९ सालीं ते पुनरच काँग्रेसचे अध्यक्ष निवडले 
गेले. १९४२ सालीं म. गांधींनी * चलेजाव' ची चळवळ सुरू 
केली. तिच्यांत आजादांना पुनरच बंदिवास भोगावा लागला. 
धर्माधिष्ठित राष्ट्रवादाला त्यांनी कधीच मान्यता दिली नाही. 
पण १९४७ सालीं प्रादेशिक जनतेच्या आकांक्षांच्या पूर्ती- 
साठी त्यांनाहि देशाच्या फाळणीला मान्यता द्यावी लागली. 
स्वातंत्र्यानंतर ते केंद्रीय मंत्रिमंडळांत सामील झाले व शेवट- 
पर्यंत भारताचे शिक्षणमंत्री म्हणून काम करीत राहिले. १९४७ 
पासून तों ५८ सालापर्यंत आजाद है काँग्रेसच्या राजकारणांत 
आघाडीवर होते. पं. नेहरूंच्या खालोखाल कॉंग्रेसमध्ये त्याचेच 
वजन होतें. तथापि एका दृष्टीने ते या सवे गोष्टींपासून 
अलिप्तच होते. त्यांनी म्हटलें आहे -- शत. 

* धर्म, साहित्य, राजकारण व दर्शन कुठल्याहि क्षेत्रांत जि 
जिथे मला जावें लागलें, तिथे तिथे मी एकटा व एकाकी होतो. 
समकालीन मंडळींबरोबर जाणें मला जमलें नाही. ज्या 
कुठल्याहि रस्त्याने मी गेलों, त्यांत सर्व कांही समकालीन मी 
मागे टाकळे आणि जेव्हा केव्हा मी मागे वळून पाहीं तेव्हा फक्‍त 
माझ्या गतीमळे निर्माण झालेले धुळीचे ढगच दिसत. माझ्या 
संवगड्यांना मीं सोडलें नाही; पण ते माझ्याबरोबर येऊं शकले 
नाहीत. त्यांच्या व माझ्या पायांना कमीजास्त जखमा झाल्या 
होत्या. तथापि मी चालतच राहिलों आणि त्यामुळे कदाचित्‌ 
थोडा रस्ताहि मीं साफ केला, असें म्हणतां येण्यासारखे आहे. 

तजकेरा, गुव्बारे खातिर्‌, कौले फ़ेसल, दास्ताने करबला, 
डु त्यांनी लिहिलेले ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत; पण त्यांच्या लोकि- 
कांत विशेष भर पडली ती त्यांच्या ' तरजुमानुल कोरान ' 
या कुराणाच्या उर्दू अनुवादाने. इंडिया विन्स फ्रोडम्‌ या नांवाने 
त्यांनी विस्तृत आत्मचरित्रहि लिहिलें आहे. [ माझे सम- 
कालीन; हि. वि. को. ] 
भा. सं. को.२६ 


४०१ 


आजोवक पंथ 


थं इस्लामचा हा एक उपपंथ आहे. हे लोक 
आज्ञाद पथ दाढी वाढवीत नाहीत व कोणतेहि धमंग्रंथ 
मानीत नाहीत. या पंथाचे अनुयायी जलान येथे आढळतात. 
[मि. मि. इं. ] 


आजी »_ णक संप्रदाय. प्राचीन काळींहि आजच्या- 
जावक पथ प्रमाणेच भारतांत अनेंक धर्मपंथ होते. 
पाणिनीच्या कालीं मस्करी नामक परित्नाजकांचा एक 
संप्रदाय होता. बुद्धाच्या काळांतील आजीवक नांवाचा पंथ व 
मस्करी संप्रदाय हे एकच असले पाहिजेत. कारण वोद्ध 
साहित्यांत आजीवक लोकांचे जे मूळ सिद्धान्त वणिलेले आहेत, 
ते मस्करी लोकांच्या सिद्धान्तांपेक्षा भिन्न नाहीत. 

सीताहरणाच्या वेळीं रावण “ मस्करी 'चा वेष धारण 
करून आला होता, असें कुमारदासाने (६ वें शतक) आपल्या 
“ जानकोहरणां 'त सांगितलें आहे -- 

दम्भाजीवकम्‌त्तुठ्‌गजटामण्डितमस्तकम्‌ । 
कळ्यिन्मस्करिणं सोता ददर्शाश्रसमागतम्‌ ।। 

या इलोकावरून मस्करी व आजीवक एकच होते, असें 
दिसतें. मस्करीच्या मस्तकावर लांब जटा वाढविलेल्या असत. 
उदापी कुंडियान हा या पंथाचा संस्थापक व आद्य आचार्य 
होता. मस्करी लोक आजीवकवृत्तीने राहत, म्हणजे उपजीविके- 
साठी लोकांचें भविष्य सांगत हिंडत. अनेकांना त्यांच्या 
भविष्याची प्रचीति येई; त्यामुळे लोकांत यांना मान होता. 
ब्राह्मण, बौद्ध व जेन ग्रंथांत या संप्रदायाची माहिती मिळते. 

बुद्धाने | मंखली गोशाल ' याचा जेन तीर्थकरांच्या मालि- 
केंत उल्लेख केला आहे. मंखली हें ' मस्करी'चेंच पालि रूप 
आहे. कांही जेन ग्रंथांत मंखली गोशाल याला आजीवक पंथाचा 
संस्थापक मानलें आहे. जेनांच्या सातव्या अंगांत गोशालाने 
सह्ालपुत्त नांवाच्या पुर्षास आजीवक पंथांत समाविष्ट करून 
घेतल्याचा उल्लेख आहे. भगवतीसूत्रांत गोशालाचें चरित्र 
दिलेलें आहे. 

गोशालाच्या बापाचें नांव मंखली असून तो भिक्षेकरी होता. 
एका गोठ्यांत याचा जन्म झाला, म्हणून त्याला गोशाल 
हें दुसरे नांव मिळालें. मोठेपणीं गोशाल भिक्षा मागत हिडत 
असतां, त्याची महावीराशों अनेकदा गाठ पडली होती. 
महावीराला लोकांमध्ये मान मिळतो, हें पाहुन गोशाल हर 
प्रयत्नांनी महावीराचा शिष्य बनला. परंतु गोशाल हा लबाड 
व अविश्वासू असल्यामुळे सहा वर्षांच्या अवधींत त्या दोघांची 
मैत्री तुटली. यानंतर गोशालाने आजीवक लोकांचा एक 
निराळा पंथ स्थापन केला. आजीवक संप्रदायाच्या इतिहासांत 


आजीवक पंथ 


श्रावस्ती नगरांत राहणार्‍या हालाहला नांवाच्या कुंभारणीला 
महत्त्वाचें स्थान आहे. ती धनाढच, सुंदर व वृद्धिमान्‌ होती. 
आजीवकमताच्या प्रचारासाठी तिने खूप पैसा खर्च केला. 
गोशाल तिच्याच घरीं राहत होता. पुढे सोळा वर्षांनी महावीर 
श्रावस्तीनगरींत आला असतां, त्याला गोशालाची चलती 
आढळली. त्याने गोशालाचें ढोंगी स्वरूप लोकांच्या नजरेस 
आणलें. तेव्हा दोन्ही पंथांची मारामारी होऊन तींत महा- 
वीराचा जय झाला. या अपकोौर्तीचा गोशालाच्या मनावर 
अनिष्ट परिणाम झाला व सर्व नीतिनियम धाब्यावर वसवून 
तो नाचरंग व मद्यपान या व्यसनांत दंग झाला. मात्र पुढे 


त्याला आपल्या कृत्यांचा पश्चात्ताप झालेला दिसतो. सनपूर्व 


५०० च्या सुमारास गोशाल मरण पावला. 

गोशाल किंवा त्याचा एखादा क्िष्य याने आपल्या पंथाचा 
आचारधर्म किवा विचारपद्धति यांबद्दल कांहीच लिहून ठेवलेले 
नाही. त्यामुळे आजीवकांच्या माहितीसाठी बौद्ध व जेन 
ग्रंथांचाचा आधार घ्यावा लागतो. या संप्रदायाचे 
गृहस्थ असे दोन प्रकारचे अनुयायी होते. भिक्षु विवस्त्र 
तप:साधना करीत. शरीराला भस्म लावीत. ते क्रमा 
तिसर्‍या व सातव्या घरीं भिक्षा मागत आणि 
मिळाल्यास उपाद्यी राहत. 

आजीवकांचे नीतिनियम कडक होते. ते कठोर वैराग्य 
पाळीत. गृहजीवनाचा त्याग करीत. देह गलिच्छ ठेवीत. 
नग्नता झांकण्यासाठी चटईसारखें कांहीतरी कमरेभोवती 
गुंडाळीत. अशोक वृक्षाची पुजा करीत. उंबर, वट, बोर, सतर 
व पिलंखु या वृक्षांची फळें खात नसत. हातांत मोराचा पिसारा 
घेऊन फिरत. स्थानांगसूत्रांत यांचीं चार प्रकारचीं सत्रे 
सांगितलीं आहेत. औपपादिकसूत्रांत त्यांच्या भिक्षाचर्येचे नियम 
दिलेले आहेत. भगवतीसूत्रांत त्यांचें तत्त्वज्ञान सांगितलें आहे. 

आजीवक हू आत्मवादी असून ते पुनर्जन्म व मोक्ष मानीत. 
नियतिवाद हें त्यांचें प्रमुख तत्त्व होतें. मस्करी शब्दाचा 
व्युत्पत्तिलम्य अर्थ काम न करणारा, अकमंण्यतावादी किवा 
दैववादी असा आहे. वौद्ध निकायांत या अर्थाला परेशी पुष्टि 
मिळते. पुरळ नक: गोष्ट मानवाच्या प्रयत्नाने होत 
नसून ती नियतीने घडते. जीव जें सुख वा दु:ख भोगतो, त्याला 
कांही कारण असत नाही व तें टाळण्यासाठी मनष्य कांही 
करूंहि शकत नाही. कारण मनुष्य निर्वळ आहे, निर्वीर्य 
आहे. अशा प्रकारच्या त्यांच्या विचारपद्धतीचे उल्लेख दीघ- 
निकाय, उवासगदसाओ इ. बौद्ध व जेन ग्रंथांत आलेले 
आहेत. परस्त्रीगमन केल्याने मुनीला कसल्या? 


ह॒ प्रकारचें पाप 
छहागत नाही, अश्शी गोझ्यालाची शिकवणक असल्याचें महा- 


भिक्षु व 
त्र राहून 
ने दुसर्‍या, 
[ भिक्षा न 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


वीराने सांगितलें आहे. गोशाल हा कांही दिवस महावीराचा 
शिष्य होता. यावरून त्या दोघांची विचारसरणी सामान्यतः 
सारखी होती, हें सिद्ध होते. महावीर व गोशाल या दोघांची 
पुढील दोन तत्त्वें समान होतीं-- (१ ) उत्तराध्ययनसूत्रांत 
सांगितल्याप्रमाणे सर्व प्राण्यांदी एकेंद्रिय, ट्विरिद्रिय, त्रिरिद्रय, 
चतुरिद्रिय व पंचेंद्रिय अशी वर्गवारी, व (२) मानवजातीची 
सहा अभिजातींमध्ये विभागणी. 

परंतु, कांही बाबतींत मात्र महावीर व गोशयाल यांच्या 
विचारसरणींत असलेले भेद जैन आख्यायिकांमध्ये सांगितले 
आहेत. महावीराने आत्म्याचे बद्ध व मुक्‍त असे दोन भाग 
पाडले; परंतु गोशालाचें म्हणणें असे, की या आत्म्यांखेरीज 
तिसरा “ना बद्ध ना मुक्‍त ' असा एक भेद पाडला पाहिजे. 
कारण महावीराच्या मुक्‍त अवस्थॅतहि एक प्रकारचा तात्त्विक 
उद्दामपणा आहे व आपल्या संप्रदायाच्या प्रतिष्ठेची लालसा 
आहे. त्यामुळे हे मुक्‍त जीवहि वस्तुतः बद्धच होत. 

गोशालाने पुनजेन्माच्या कल्पनेशी * चैतन्यसंक्रमणा'चें नवीन 
तत्त्व जोडून दिलें. गोशालाच्या नीतिबाह्य वर्तनाबद्दल महा- 
वीराने टीका केली होती. त्याची तीव्रता कमी करण्यासाठी 
गोशालाने हा प्रयत्न केला, असें भगवतीसूत्रांत सांगितलें आहे. 

आपल्या गुरूच्या चरित्राला अनुसरून त्याच्या शिष्यांनी 
अष्ट चस्मवाद नांवाच्या सिद्धान्ताचा प्रचार केला. भगवती 
सूत्रांत या * अठुचरमाणि (शेवटच्या आठ गोष्टी) पुढील- 
प्रमाणे सांगितल्या आहेत - शेवटचा मद्याचा पेला, शेंवटचें 
गीत, शेवटचा नाच, शेवटचे प्रियाराधन, शेवटचा झंज्ञावात, 
यघट्या तुषार उडविणारा हत्ती, शिलायुक्‍त अस्त्रांचे शेवटचे 
युद्ध व शेवटचा तीर्थंकर मंखलीपुत्त. गोशालाच्या आयुष्यांत 


अखेरीस ज्या कांही घटना घडल्या त्यांवरून वरील आठ चरम 
तत्त्वांची उत्पत्ति झालेली दिसते. 


इंम्‌ चत्तारि अपाणगाइम्‌ ' 


क गोष्टी व प्राशन न करतां 
वेळ स्पर्श करायच्या चार गं 


उत्पत्ति झाली. 


यांचे मतभेद तात्त्विक नसून केवळ 


आचारासंबंधी होते. शीतजलप्राशन, न शिजविलेले धान्य 


षंड प॒हिला 


खाणें, मुद्दाम तयार केलेल्या वस्तूंचा परिग्रह करणें व स्त्रीसंग 
करणें या चार गोष्टींबद्दल महावीराने जे निर्वध घातले 
होते, ते गोशालाला मान्य नव्हते. गोशालाच्या नीतिबाह्य 
वर्तनामुळे महावीराला ब्रह्मचर्यत्रताची कठोर योजना करावी 
लागली व त्यावरूनच महावीर व गोशाल यांचे भांडण झालें. 
महावीर व गोशाल यांचे दुसरेहि कांही मतभेद होते. महा- 
वीराने जेन मुनींना भिक्षेकरितां एक पात्र बाळगण्याची अनु- 
मति दिली होती; तर गोक्शालाचें म्हणणें, की अन्न हें हातांच्या 
अंजलिरूप भिक्षापात्रांतुनच सेवन केलें पाहिजे. त्याचप्रमाणे 
महावीराने जहरीपुरतें कटिवंधन-वस्त्र वापरण्याची अनुज्ञा 
दिली होती. तर गोशालने नग्न स्थितींत राहण्याचाच उप- 
देश केला. 
अश्योकाच्या शिलालेखांत आजीवकांचा प्रथम उल्लेख येतो. 
या शिलालेखांचा काल सनपूर्व २२७ हा आहे. त्यानंतर वराह- 
मिहिराने (इ. स. सुमारें ५५०) बृहज्जातक व लघुजातक या 
आपल्या ग्रंथांत आजीवकांसह सहा प्रकारच्या तापसांचा उल्लेख 
केलेला आहे. श्ीलाके (इ. स. सुमारें ८७६) नांवाच्या जेन 
टीकाकाराने आजीवकांचा दिगंबर जेन म्हणून उल्लेख केलेला 
आहे. हलायुधानेहि (इ. स. सुमारें ९५०) आपल्या अभिधान- 
रत्तमाला नामक ग्रंथांत दिगंबरानांच आजीवक म्हणतात, 
असें सांगितलें आहे. परंतु मुनि कल्याण विजयजींच्या . मतें, 
आजीवक हे दिगंबर जेन नसून ते भिन्न संप्रदायाचे होते. 
गोशालाला संखलीपुत्त किवा मंखली (दंडधारी) असें 
म्हणत असत. यावरून तो मुळांत एकदंडी तापसांच्या पंथा- 
पैकी एक होता, हें स्पष्ट दिसतें. पुढे जरी त्याने महावीराची 
विचारपद्धति स्वीकारली, तरी आपलीं स्वत:चीं कांही मते व 
दंड घेण्याची चाल कायम ठेवली. यामुळेच निग्नरंथ पंथामध्ये 
गोलाच्या अनुयायांना आजीवक किवा एकदंडी हें नांव 
मिळालें. सांप्रतहि दिगंबर जेन हातांत दंड धारण करतात. 
इ. स. ८ व्या शतकांत आजीवकांचा स्यतंत्र संप्रदाय नष्ट 
झाला व हळूहळू ते शेव व वेष्णव संप्रदायांत शिरले, असें 
कांही विद्ठान्‌ मानतात. आजकालच्या नागा लोकांत त्यांचा 
अंतर्भाव झाला, असेंहि एक मत आहे. पाहा - मंखली गोशाल. 
[ म. ज्ञा. को.; विश्‍वधर्मदशंन; बौ. द. मी. ] 


-_0_, लग्नांत वधूवरांच्या आजीला जें ल॒गडें देतात, 
आजचार त्याला आजेचीर असें म्हणतात. 


आजेपाडवा दोहित्र श्राद्ध पाहा. 
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आज्यप 


आंष्य ' अजाया: इदम्‌ आज्यम्‌ '-च जेळींचें ( तूप) . मुळांत 
3५ आज्य म्हणजे शेळीचे तूप असावें. पुढे आज्य हा 
शब्द गायीचे तूप या अर्थी रूढ झाला. 
आज्यं हव्यमनादेश जुहोतिष विधीयते 
(गोभिल गू. १. ११३ 
अर्थ - एखाद्या विधींत हवनीय द्रव्याचा आदेश केला 
नसेल, तर त्या जागीं आज्य हुं हवनीय म्हणून घेतले जातें. 
घृतं वा यदि वा तेलं पयो वा दघि यावकम्‌ । 
आज्यस्थाने नियुक्‍तानामाज्यशब्दो विधोयते ॥ 
अर्थ - घृत, तेल, दुध, दही किवा यवांचा पदार्थ, हीं 
आज्यस्थानीं नियुक्‍त केल्यास त्यांनाहि आज्य असेंच म्हणतात. 


आज्यकंबलविधि भुवनेश्‍वराच्या चौदा यात्रांपैकी एकः 
ज्यकवलाव[थ आवत्रा. जेव्हा सूर्य मकरराशींत प्रवेश 


करतो, तेव्हा ही यात्रा करतात. 


आज्यदान एक दान. एक प्रस्थ म्हणजे सुमारे वीस शेर 
तूप या दानासाठी घेतात. 
कामघेनोः सनुद्भूतं सर्वकरतुष्‌ संस्थितम्‌ । 
देवानामाज्यमाहार अत: झर्नन्ति प्रयच्छ से 
अर्थ - कामधेनूपासून उत्पन्न झालेलें, सर्व यज्ञांत असलेलें 
आज्य देवांचा आहार आहे. तेव्हा (या दानाने) मला शान्ति दे. 
या मंत्राने प्रार्थना करून ब्राह्मणाला आज्याचें दान देतात. 
[दा. चं. ] 


आध्यदोल्स मूर्धानं दिव:... (साम. १.८७; क्र. ६. 
ज्विदाहलास ७. १). त्वां विशवे...; (साम. २.४९१ 
क्र. ६. ७. ४) ; आणि नाभि यज्ञानाम्‌ (साम. २. ४९२ 
क्र. ६-७. २) या तीन मंत्रांच्या आधारें जें साम म्हणतात, 
त्याला आज्य दोह साम ' असें नांव आहे. [हि. ध. ] 


आज्यप एक पितृगण. हे कर्दम प्रजापतीच्या सत्ताक्षेत्रांत 

वास्तव्य करतात. अजा - शेळी, हिचें तूप प्राशन 
करतात, म्हणून यांना हें नांव मिळालें आहे. हे पुलहाचे वंशज 
असून दक्षकन्या स्वधा ही या सर्वांची पत्नी आहे. तिला 
या पितरांकडून वयुना व धारिणी अशा दोन कल्या 
झाल्या व त्या दोघीहि ब्रह्मवादिनी बनल्या. ( भाग. 
पु. ४. १. ६२-६४). विरजा ही नहुषाची पत्नी आज्यपांची 
मानस कन्या होती. वैश्यवर्ग या पितरांचे पुजन करतो. 
[पु.इं.] 


भाज्यभाग 


होमाच्या प्रारंभीं आघारानंतर स्थंडिलावर 
आज्यभाग प्रथम उत्तरेकडे व नंतर दक्षिणेकडे अग्नि व 
सोम यांना उद्देशून ज्या दोन घृताच्या वर्तुळाकृति आहुति 
देतात, त्यांना आज्यभाग म्हणतात. आज्यभाग हे यज्ञाचे 
चक्ष्‌ होत. पुर्णमास यागांत या आज्यभागांना वार्त्रध्न व 
दर्शयागांत वृधन्वन्त असें नांव आहे. [ सं. कौ.; हि. ध. ] 


सोमयागांत प्रातःसवनामध्ये होता जें पहिले 
आज्य श्स्त्र न. आ र वि 

आज्यशस्त्र «स्त्र म्हणतो, तें आज्यशस्त्र होय. यांत इन्द्राग्नी 
देवतेसाठी क्रःचांचें स्वरविरहित म्हणजे एकश्रुतीने पठण करा- 
यचे असतें. 


>>, अग्न आयाहि वीतये', ' आनो मित्रा वरुणा' 
आज्यस्तात्र , आयाहि सुषमा हिते ' व  इन्द्राग्नी आगतं 
सुतम्‌ ' हीं प्रातःसवनांत गायत्र सामाने गायिली जाणारी चार 
सुक्‍तें आज्यस्तोत्रे होत. [ जै. न्या. १. ४. ३ ] 


एखाद्या यागास आवड्यक तितकें 


आज्यस्थाली केल. एवढी माली यी... 
9 शकेल, एवढी मातीची स्थाली. मंत्र म्हणून 
या आज्यस्थालींत त्‌प ओतून 


घेतात. आज्यस्थाली ही काऱ्याची 
किवा चांदीचीहि करतात. प्राय- 
श्चित्तहोमासाठी आणि घ्स्वेच्या 
पूरणासाठी आज्यस्थालीमधनच 
आज्य घ्यायचें असतें [ विद्याधर- 
शास्री भिडे ] 


आज्यस्थाली 


आंब्मांतील एक नृत्यनाट्य कृष्णा 
गव , £ न ्ि 
वं भागवतमू जिल्ह्यांतील कुचिपुडी गांवांतील भागवत 
हें नृत्य करतात. पाहा - कुचिपुडी भागवतम्‌. 


आटव्य दक्षिणापथांतील लोक. [ पु. इं. ] 


र्‌ एक महाराष्ट्रीय खेळ. हा खेळ क्त 
स्यापाट्या प्राचीन भारे स. ह लेळ किती 

श्रांचांन आहे, तें सांगतां येत नाही. पण 
तुकारामाच्या अभंगांत या खेळांतील मृदुंगपाटीचा उल्लेख 
आठला आहे. पूर्वी शिमग्याच्या सणाच्या वेळीं हा खेळ खेळत 
असत. 


ड०्डॅ 


भारतोय संस्कृति कोडा 


या खेळांत पाट्या पाडलेल्या असतात. आरंभीच्या पाटीला 
चांभारपाटी अगर कपाळपाटी असें म्हणतात. सर्व पाट्यांना 
भागून जाणार्‍या आडव्या पाटीला मृदुंगपाटी किवा सुरयाटी 


कांडेंछेद होय. सूर- 
प्रत्येक विभाग म्हणजे 
सूरपाटीचा भाग हा 


योगाने झालेला पाटीचा 

नज वा हीय. दोन पाट्यांमधील 
काडे ॥ भारपाटी 

होय. चांभारपाटी वा. सरपाटी धरणार्‍्याला 


पाटीचें 


खंड पहिला 


मृदुंग किवा सूर असें नांव आहे. पाट्यावर उभें राहुन विरुद्ध 
पक्षाला अडविण्याचा प्रयत्त करणार्‍या पक्षाला धरणारे व 
त्या विरुद्ध पक्षाला षेळणारे असें म्हणतात. खेळणार्‍्याने 
पाटी धरणाऱर्‍्याला चांभारपाटीच्या विरुद्ध दिशेला तोंड 
करायला सांगणे, याला तोंड मागणें म्हणतात. धरणाऱर्‍याच्या 
शरिराचा कोणताहि भाग पाटीच्या मर्यादेच्या बाहेर मागील 
अगर पुढील बाजूला जमिनीवर लागला, तर त्याचा पाय 
चुकला असें म्हणतात. धरणार्‍्याचीं पाउलें व गुडघे यांशिवाय 
कोणताहि भाग जमिनीला टेकला, तर त्याने हात टेकले असें 
म्हणतात. धरणारा इसम एक पाऊल जमिनीपासून उचलून 
दुसर्‍या पायावर उभा राहिला असतां, त्याने पाय उचलला 
असें होतें. खेळणार्‍्याचें पाऊल मर्यादेच्या बाहेर गेल्यास त्याचा 
पाय बाहेर गेला अर्स म्हणतात. हे सर्व खेळांतील दोष होत. 
विरुद्ध पक्षाच्या खेळगड्याला नियमांचें उल्लंघन न करतां 
हाताने स्पर्श करणें, याला गडी मारणे असें नांव आहे. 
चांभारपाटीकडून लोणपाटीकडे खेळत जाणें याला वरून 
खाली जाणें व लोणपाटीकडून उलटून चांभारपाटीकडे खेळत 
येणें याला खालून वर येणें, असें म्हणतात. खेळगड्यांपैकी 
खालून वर येणारा व वरून खाली जाणारा यांची गांठ पड- 
ल्यास त्याला लोण मिळणें असें नांव आहे आणि तें पहिल्याने 
दुसर्‍याला पोंचविलें असें म्हणतात. चांभारपाटींतील कांडे- 
छेंदांत निदान एक पाऊल ठेवून व पुढच्या पाटींतील कांडे- 
छेदांत निदान एक पाऊल टाकून पुन्हा चांभारपाटींतील कांडे- 
छेदांत एक पाऊल टाकणें, या सर्वे क्रियेला कांडे चिरणे अशी 
संज्ञा आहे. - 

खेळापूर्वी ओली-सुकी होते. जिंकणारा नायक मर्जीप्रमाणे 
पाट्या धरणें अगर खेळणें पत्करतो. खेळणार्‍या संघांतील सर्व 
गडी चांभारपाटीबाहेर, त्या पाटीच्या बाहेरच्या रेषेला पाय 
लावून पाट्या ओलांडण्याच्या तयारीने उभे राहतात. पाटी 
धरणारे खेळाडू चांभारपाटी सोडून, त्या पाटीकडे तोंड 
करून एका पाटीवर एक, याप्रमाणे लोणपाटीपर्यंतच्या आठ 
पाट्यांवर खेळणार्‍्याला अडविण्याच्या तयारीने उभे राहतात. 
चांभारपाटीच्या कांडेछेदांत एक पाऊल ठेवून सूर, कांडे 
चिरण्याच्या तयारीने सुरावर उभा राहतो. डाव सुरू होतांच 
सूर कांडे चिरू लागतो व खेळणारे चांभारपाटीवरून आंत 
घुसून पाट्या ओलांडू लागतात. सुराचें कांडे चिरणे होईपर्यंत 
खेळणाऱ्यांपैकी बहुतेक गडी तिसर्‍या पाटी धरणाऱर्‍यापर्यंत 
येऊन पोचतात. एवढ्यांत सूर तिसर्‍या पाटीपर्यंत येतो व 
तिसर्‍या पाटीवाल्याबरोबर कोंडी करून त्यांत खेळाडूंना 
अडवितो. मग पाटीवाल्याचें अथवा सूराचें आपणांकडे फारसें 
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आठविद 


लक्ष नाही असें पाहून “लागणारे' ( हुलकावणी देणारे 3 

गडी मोठ्या कुशलतेने कोंडी फोडतात. लागलेला एक गडी 
कोंडींतून बाहेर पडला, की त्याची जागा दुसरा घेतो व पुन्हा 
हुलकावणी द्यायला सुरवात होते. याप्रमाणे गडी कोंडीच्या 
बाहेर पडतात. कोंडींतून सुटलेला गडी पाटींतून जाण्यासाठी 
पाटीवाल्याला हुलकावण्या देतो व पाटींतुन जातो. खेळणार्‍यां- 

पैकी एकाने लोणपाटी ओलांडली, कौ तो त्या पाटीवाल्याच्या 
मागे येऊन ' तोंड ' असें म्हणतो. मग पाटीवाला तोंड फिरवितो. 

नंतर खेळणारा ती पाटी ओलांडण्याचा प्रयत्न करूं लागतो. 

ही पाटी ओलांडण्यापुर्वी जर वरून एखादा गडी मागच्या 
बाजूने त्या पाटीवाल्यापर्यंत आला, तर तो गडी तोंड मार- 
णारा गडी ज्या चौकांत नसेल, त्या चौकांत येतो. म्हणजे 
त्याला लोण मिळतें. नंतर दोहोंपैकी एक त्या पाटींतून वर 
जातो व त्या दुसऱ्या पाटीवाल्यामागे जाऊन “ तोंड ' असें 
म्हणतो. लगेच तो पाटीवाला तोंड फिरवितो. त्याच्या पाटींत 
वरच्या बाजूला जर खेळणारे गडी असतील, तर ते वरप्रमागेच 
हा पक्का गडी ज्या चौकांत असेल, त्या चौकांत येतात व 
त्यांनाहि लोण मिळते. याप्रमाणे खालून वर जातांना पुढचा 
खेळाडू दरेक पाटीवाल्याजवळ तोंड मागतो व त्या पाटींतले 
गडी खाली येऊन लोण मिळवितात. लोण घेऊन खेळाड 
पाटी ओलांडून वर वर येऊं लागले, कौ सुर पुन्हा कोंडी 
सोडतो व पुढचा लोणवाला गडी ज्या पाटींत असेल त्या 
पाटींत जाऊन कोंडी करतो. लोण आलें, की खेळाला जास्त 
रंग चढतो. खेळांत थोडी गडबड व गोंघळ सुरू होतो. लोण 
आणणाऱ्याला, कच्च्या गड्याला लोण पोंचवितांना कोणी 
बारगळणार नाही, याची काळजी घ्यावी लागते; तर कच्च्या 
गड्याला पक्क्या गड्याकडे जातांना सूर मधे आडवा येणार 
नाही, याकडे लक्ष ठेवावें लागतें. सूरहि पक्क्या गड्यांना कोंडींत 
अडवीत अडवीत वर येतो किवा एखादा खेळाडू पकडण्यासाठी 
सुरावर धावपळ करीत राहतो. खेळणारे पाट्या ओलांडीत 
चांभारपाटीपर्यंत वर आले व त्यांच्यापैकी एखाद्याने ती पाटी 
ओलांडली, की लोण होतें. प्रतिपक्षावर किती लोणें लागलीं 
त्यावरून जय-पराजय ठरवितात. या खेळाबाबत बरेच नवीन 
नियम झाले आहेत. [ व्या. ज्ञा. को.; म. ज्ञा. को. ) 


८22. कुणबी लोकांचा एक सण. आठ्विनवद्य ८ मी ही 
आठावबद्‌ या सणाची तिथि होय. या दिवशों संध्याकाळीं 
घरासमोर रांगोळीचा कणगा काढतात व त्याला शिडी 
लावलेली दाखवितात. त्याच्या पुढे एकापासून आठापर्यंत 
मानवाकृती काढतात. या आकृतींना गोसावी असें म्हणतात. 


आठविद 


संध्याकाळीं या गोसाव्यांची पूजा करून त्यांना काकडीच्या 
घावनांचा नैवेद्य दाखवितात. हे गोसावी कणग्याचे रक्षक 
असावे. कित्येकदा खळ्यावर कणगे काढतात; पण त्या वेळीं 
गोसावी मात्र काढीत नाहींत. [ बदलापूर ] 


आठांगुळें अष्टमांगल्य पाहा. 


,_ आडनांव म्हणजे कुलनांव. इतरांपेक्षा कोकणस्थ 
आडनाव ब्राह्मणांत आडनांवें प्रामुख्याने दिसतात. तीं 
कक्यावरून पडलीं, हा एक संशोधनाचा विषय आहे कारण 
तीं धंद्यांवरून किवा हुह्यांवरून पडलेलीं नाहीत, असें ना. गो. 
चापेकर यांचें मत आहे. आडनांव याला प्रतिशब्द आहे 
उपनांव. एका कुलांतील सर्वांचा निदेश ज्याने करतां येतो, 
तें आडनांव होय. अर्धनाम या संस्कृत शब्दाचे अड क्रिवा 
आडनांव हें अपभ्रष्ट रूप आहे, असें कांहीजण प्रतिपादितात. 
परंतु ही व्पृत्यत्ति अर्थाला अनुकूल नाहो. शब्दकोशांत आड- 
नांवाची व्युत्पत्ति पुढीलप्रमाणे दिलेली आहे -- अडनाम > 
आडनांव च श्रेष्ठ नांव. कानडींत अड्ड शब्दाचा अर्थ श्रेष्ठ 
असा होतो. ल. | व 
पण आडनांव म्हणज श्रष्ठ नाव असा अथ घेतां आला, 
तरी त्याचा वाईट नांव असाहि अर्थ होऊं शकेल. काळे, 
आगलावे, तिरडे, घुले, आचारी, कामाठी, भस्मे, हीं आडनांवें 
कमीपणा दाखविणारींच आहेत. गौण अथवा दुय्यम प्रतीचे 
नांव सुचविणारा उपनाम शब्द अगोदरचा असला पाहिजे. 
आडनांव हा शब्द त्या नंतरचा असावा. 
इंग्रजी राज्य आल्यावर आडनांवांचें महत्त्व वाढलें, जुन्या 

- काळीं व्यक्‍तीचें नांव व पुढे बापाचें नांव, एवढाच नामनिदश 
करीत. उदा० वासुदेव बळवंत, अण्णाजी दत्तो 
आडनांवें अस्तित्वांत येतात, त्यामागे बहुधा कांही कारणें 
असतात. अनेक कारणांनी आडनांवें बदळतातहि. उदा० 
इचलकरंजीकर ब्राह्मणवंशाला घोरपडे हें मराठा जातीचें 
नांव मिळालें आहे. बागल, पोळ, सावंत, थोरात वगेरे आडनांवें 
ब्राह्मणकुळांनी मराठा जातीच्या आपल्या धन्यांवरून घेतलेली 
आहेत. कांही प्रभु व ब्राह्मण नोकरांनी इंग्रज मालकांची नांवें 
स्वीकारलीं आहेत. कांही प्रांतांत कुलवाचक आडनांवें 
तेव्हा आडनांवांप्रमाणेच कांही विशिष्ट आळीचीं, 
किवा दुसरीं नांवें वैयक्तिक नांवाच्या पुढे 
आडनांवाचे कार्य भागवितात. 

मराठ्यांतील वरींच आडनांवें फार प्राचीन असावीं. 


इत्यादि. 


नसतात; 
गांवांचीं 
किवा मागे जोडून 
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भारतीय संस्कृति कोश 


कारण शोलार, पवार, मोरे, चाळके, पालव, कदम हीं त्यांचीं 
आडनांवें अनुक्रमें शिलाहार, प्रमार (परमार?) मोर्य, 
चालुक्य, पल्लव, कदंब, यांपासून व्युत्पादितात. महारांचीं 
कांही आडनांवें नागकुलांच्या नांवांवरून आलेलीं आहेत, असें 
श्री. राजवाडे यांनी दाखविलें आहे. कित्येकांनी आपल्या 
देवकांचीं नांवें आडनांवें म्हणून स्वीकारली आहेत; तर कांही 
ब्राह्मणांनी गोत्रनामच आडनांव म्हणून लावलें आहे. प्रभुदेसाई, 
पट्टवर्धन, भानु, उपाध्याय, पाठक व घळहे हीं आडनांवें 
यादव व चालुक्य यांच्या ताम्रपटांत सांपडली आहेत. 

बंगालमधील शास्त्री, आचार्य, भट, भट्टाचार्य, उपाध्याय, 
एखापाध्याय हीं आडनांवें मूळच्या उपाध्यायपेशाचीं निदर्शक 
आहेत. वोस व घोष, दत्त व मित्र, सेन व गुप्ता हीं नांवें 
जातिवोधक आहेत. गुप्त हें नांव वेद्यांत व दास हें कायस्थांत 
आहे. पण एकंदरींत, वंगाळ प्रांतांत आडनांवें 


फार कमी 
आहेत. मद्रास, म्हैसूर या भागांतील ब्राह्मणांत अय्यर व 


अय्यंगार हीं पंथदर्शक आडनांवें प्रचलित आहेत. त्याच भागां- 
तील -शूद्रांमधील नायडू, मुदलियार, पिल्ले हीं नांवें विशिष्ट 


अधिकारवाचक आहेत. श्ीौख व रजपूत लोकांत आडनांवेंच 
नसतात. ते आपल्या नांवापुढे सिंग (सिह) हें पद जोडतात. 
कांही लोक देवकांचीं नांवें घेऊन त्यांचीं आडनावें बनवितात 9 
तर कित्येक लोक नांवांतील उत्तर भाग हाच आडनांव असें 
समजतात. पंजावी व काश्मिरी हिदूंत अशीं कांही नांवें आहेत. 
 मेलवारांत नायर व मेनन या जातिवाचक पदव्या आड. 
भारतांत राम, प्रसाद, दास, 
हीं नांवें जेव्हा व्यक्‍तीच्या नांवांत 
व्हा इंग्रजींत लिहितांना हा उत्तरभाग 
तात. मुसलमानांत आडनांवें केवचितच 
गुलाम, ख्वाजे, फकोर, काज्ञी, मनशी, 
देशक किवा पदवीवाचक नांवें हल्ली ते 
हेत. पारशी लोकांची आड- 
न किवा धंद्यावरून पडलेली 
रेडीमनी, काँट्रॅकटर, सकलात- 
वाला, पएढतवाळा, पन्थको, जोशी, संजाना इत्यादि. 

स आडनांवांचें वर्गीकरण सामान्यत: पुढीलप्रमाणे 


अंतर्भूत असतात, ते? 
आडनांवासारखा लिहि 
असतात. वक्ष, दीन, 
शख, सय्यद हीं पंथ 


खंड पहिला 


रंगांवरून पडलेलीं नांवें -- काळे, गोरे, हिरवे, पांढरे, 
पिवळे, करडे इत्यादि. 

प्राणिवाचक नांवें-- रेडे, घोडे, तट्टू, ढेकणे, वाघ, मांजरे, 
एडके, बगळे, कावळे, राजहंस, कोकीळ, ढोर, टोळ इत्यादि. 

नात्यावरून पडलेलीं नांवें -- नातू, पोरे, सातपुते, अष्टपुत्रे, 
नवरे इत्यादि. 

वृक्षवनस्पतींवरून पडलेलीं नांवें -- पिपळे, मोगरे, फुले, 
पळशोे, उंबरे, खैर, कळके, मुळे, भेंडे इत्यादि. 

पदार्थांवरून पडलेलीं नांवे -- साखरे, तेले, कस्तुरे, पितळे, 
सोने, तांबे, पर्वते इत्यादि. 

निदाव्यंजक नांवें -- आगलावे, घोडमुखे, नकटे, बोंबले, 
खुळे, वाताडे, बावळे, कोळसे इत्यादि. 

गुणवाचक नांवें -- धुरंधर, अजिक्य, दाते, पुर्णपात्रे, सहत्र- 
वृद्धे, पंडित, महाबळ, मनोहर, रास्ते, विनोद, जयवंत इत्यादि. 

प्राचीन क्रषींवरून पडलेलीं नांवें -- वैशंपायन, व्यास, 
अत्रे, गर्गे, पराशर, गौतम, विश्वामित्र, जमदग्नि इ. 

ठारीरावयवांवरून पडलेलीं नांवें--पोटे, डोळे, माने, काणे. 
डोके इत्यादि. 

अदलील शब्दांवरून आलेलीं नांवें -- हगवणे, लवडे, 
नलवडे, गांडेकर, झवकिरे इत्यादि. 

वि. का. राजवाडे यांनीं पौराणिक व श्रौतसूत्री गोत्रांवरून 
अनेक आडनांवें व्यृत्पादिलीं आहेत. जसें -- कौरव्या:पासून 
कर्वे, आकशायेयाःपासून आगादे; इवानेया:पासून साने; 
गौधिलिपासून गोंधळे इत्यादि. परंतु यांत अडचण अश्शी आहे, 
की कर्वे यांचें गोत्र कौरव्य नसून गाग्यं आहे. आगाशे यांचें गोत्र 
आकझायेय नसून कौशिक आहे, तर मराठे यांचें कपि आहे. 

कांही वेळां आडनांवें विचित्र पद्धतीने लिहिलेली आढळ- 
तात. महाराष्ट्रांतळे जे लोंक कर्नाटक, तंजावर या भागांत 
गेळे आहेत, ते प्रथम वडिलांचें नांव, नंतर आडनांव हीं 
आद्याक्षरांत लिहितात व शेवटीं स्वतःचें नांव लिहितात. उदा ० 
व्ही. पौ. माधवराव म्हणजे माधवराव विश्वनाथ पाटणकर. 

भारतांत आडनांवें. बदलण्यास कायद्याने बंदी नाही. त्यामुळे 
कांही ब्राह्मणेतरांनी ब्राह्मणी आडनांवें घेतलेलीं आहेत. मद्रास 
प्रांतांत सौराष्ट्र जातीचे लोक अय्यर व अय्यंगार हीं आड- 
नांवें लावूं लागले आहेत. [ चित्पावन; म. ज्ञा. को. ] 


द. भारतांतल्या जमीनदार स्त्रियांच्या दासींना 
आडपाप हें नांव आहे. यांना लग्न करण्याची परवानगी 
नसल्याने त्या वेश्यावृत्तीने राहतात. यांचे पुत्र स्वतःला बलिज 
म्हणवून घेतात. [ का. ट्रा. स. इं.] 


४०७ 
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धर एक रणवाद्य. एक प्रकारचा ढोल. हा ढोल वाज- 
आडवर ब्िणार्‍याला आडंवराघात असें म्हणत. पुरुषमेधां- 
तल्या बलींच्या यादींत आडंबराघाताचें नांव आहे (वा. सं. 
३०. १९; शु. ब्रा. १४. ४. ८. १). या शब्दाच्या मागे एक 
कथा असून ती सुवण्णककक्‍्कट जातकांत सांपडते -- 
सुवण्णकक्कट नांवाचा एक प्रचंड खेकडा गंगेच्या डोहांत 
राहून हत्तींना मारून खात असे. बोधिसत्त्वाने हत्ती होऊन त्याला 
मारलें. त्याचे दोन आंकडे गंगेच्या प्रवाहांतून वाहत गेले. 
एक आंकडा वासुदेव कृष्णाला मिळाला. त्याचा त्याने आनक 
नांवाचा दुंदुभि केला. दुसरा आंकडा समुद्रांत गेला, तो 
असुरांना मिळाला. त्याची त्यांनी आडंबर नामक भेरी केली. 
इंद्राने त्या असुरांचा पराजय केल्यावर ती भेरी इंद्राला मिळाली. 
मेघगजेना होते ती इंद्राच्या या आडंबरभेरीचीच गर्जना होय, 
असा खुलासा आढळतो. या आडंबरावरूनच ' अवडंबर 
माजविणें ' हा वाक्प्रचार रूढ झाला आहे. [ लो. सा. रू. ] 


द्रव पदार्थ मोजायचें एक प्राचीन माप. चरकाच्या 
मतें आढक व पात्र हे एकमेकांचे पर्याय शब्द आहेत 
(कल्पस्थान १२.९४). चरकाने दिलेलें आढकाचें कोष्टक असें- 

४-कर्षे -< १ पल 

२ पल 35 १ प्रसृति 3८ तोळे 

२ प्रसृति > १ अंजलि किंवा कुडव > १६ तोळे 

४ कुडव < १ प्रस्थ 3 २५६ तोळे 

४ प्रस्थ - १ आढक 

४ आढक "3 १द्रोण-- १०२४ तोळे > १२ टॅ. शेर 
पाणिनीने दोहोंचाहि एकदम उल्लेख केला आहे. [ पा. भा. ] 


आठढक 


भं (१९ वें शतक) आढा गोत्रांतील एक चारण. 
आढा आपा सिरोही राज्यांतील पेशवा हें याचें गांव होय. 
याचा जन्म केव्हा ज्ञाला, जीवन कशा प्रकारें गेलें, याला 
राजाश्रय लाभला होता किवा काय, याबद्दल कांहीच माहिती 
मिळत नाही. याच्या काव्यावरून एवढेंच समजतें, की हा 
ईशवरभक्त होता. 
दुसर्‍यावर आक्रमण करणारा व स्वत:ला विजेता म्हणवि- 

णारा हा वास्तविक विजेताच नव्हे; ज्याने हरीला जाणले, 
तोच खरा विजेता होय असें सांगून ओपा पुढे म्हणतो - 

ओपलो कहे, मत कोय भूला अनंत 

वडा-वडा जोध जोधार वीता । 

विसन न पछाणियो जिके रोता वहा 

जिहा हर जाणियो जिके जीता ॥ 


आढा ओपा 


अर्थ - परमेश्‍वराला विसरू नका. मोठमोठे योद्धे मरून 
गेले. ज्यांनी विष्णूला ओळखलें नाही, त्यांचा जन्म व्यर्थ गेला. 
ज्यांनी हरीला ओळखलें, त्यांनीच खरे जिकलें. 

ओपाचीं गीतें राजस्थानांत लहान-थोर सर्वांच्या मुखीं 
आहेत. [ संयुक्‍त राजस्थान ] 


व माळव्यांतील एक लोकनृत्य. यांत स्त्रिया कम- 
आढा नाच रच्या खाली वांकून नाचतात. नाचाची गति 
संथ असते. [ संमेलन पत्रिका ] 


० *“ आततेन विस्तीर्णन शस्त्रादिना अयितुं शील- 
आतताया अस्य'-- धनुष्याला दोरी लावून जातो तो 
अर्थात्‌ चढाई करायला किंवा ठार मारायला उद्य्क्त झाला 
आहे, तो. ( वाचस्पत्यम्‌ ) 
अग्निदो गरदडचेंव इास्त्रोन्मत्तो घनापह: । 
क्षेत्रदारहरश्‍चेतान्‌ षड्‌ विद्यादाततायिन: ।॥। 
(शुक्रनीति) 
अर्थ - आग लावणारा, विषप्रयोगकरणारा, हातीं शस्त्र 
मिळाल्यामुळे उन्मत्त झालेला, दरोडेखोर, शेत कापुन नेणारा, 
किवा दुसर्‍याची बायको पळविणारा असे सहा प्रकारचे लोक 
आततायी होत. 
गुरु वा बालवृद्धो वा ब्राह्मणं वा बहुश्रुतम्‌ । 
आततायिनमायान्तं हन्यादेवाविचारयन्‌ । 
| (मनु. ८. ३५) 
अर्थ -शुरु, बाल, वृद्ध किवा बहुश्रुत ब्राह्मण यांपैकी जर 
कोणी आततायी होऊन आला असेल, तर त्याला कसलाहि 
विचार न करतां ठार मारावें. 
तपस्वी, विद्वान्‌ अद्या ब्राह्मण आततायीला ठार मारले 
असतां, ती ब्रह्महत्या होत नाही, असें भृगूचें मत असल्याचें 
कात्यायन सांगतो. पण या उलट, ब्राह्मण आततायीला ठार 
मारूं नये असें मेधातिथि, अपरार्क व कुल्लूक म्हणतात. 


झे * आतपात्‌ त्रायते इति !-- 
तपत्र तें. देवाच्या व राजाच्या मस्तकावर धरल्या 
जाणार्‍या छत्राला आतपत्र म्हणतात. हें जेव्हा शुभ्र असतें, तेव्हा 
त्याला सितातपत्र म्हणतात. पाहा-छत्र. 


उन्हापासुन रक्षण करतें 


आतद बेर प्राचीन काळापासून आर्य लोकांत सर्य 

तझ बेहेराम अशि यांच्या दिव्या त 
अग्नि यांच्या वि ज्यभाव आहे. 

पारशी लोक हे आर्यांच्या इराणी शाखेचे वंशज असल्यामळे 


भारतीय संस्कृति कोश 


त्यांच्यांतहि अग्नीचें महत्त्व फार आहे. परमेश्वराची प्रार्थना- 
सुद्धा ते लोक अग्नीसमक्ष किंवा सूर्यासमक्ष करतात. अग्नि 
जतन करून ठेवण्यासाठी पारशी लोक मंदिरे उभारतात. या 
मंदिरांना आतर बेहेराम, आतश अबद्रान, आतक्या दादगा, 
आतशखाना, अग्यारी इ. नांवें आहेत. आतश बेहेराम हें या 
सर्वात श्रेष्ठ होय. यांतील अग्नि सिद्ध करण्यास एक वर्षाच्या- 
वर विधि करावे लागतात. आतश अद्रान सिद्ध करण्यास मात्र 
चार दिवस पुरतात. अग्यारी ( अग्निगृह ) ही सर्व मंदिरांत 
कनिष्ठ प्रतीची मानतात. पण जिथे जिथे पारशांची थोडीबहुत 
तरी वस्ती आहे, तिथे तिथे अग्यारी ही असतेच. आतश दादगा 
हा पारशांचा गृह्याग्नि होय. पारशी जेव्हा घर बदलतात, 
तेव्हा आतळ दादगा आपल्याबरोबर घेऊन जातात व तो कधी 
विझूं देत नाहीत. 


भारतांत एकं वे 
एकदर आठ आतश बेहेराम आहेत. त्यांपैकी 


चोथा बाई 

ने इ. र्‌ गं सुरत 

जी कि स. १८२३ साल सुरतेला शाहूनशाही पारशां- 
वाधला. सुरतेलाच केदमी पारकश्ां 


काळाभाई वकील याने १ (मा य मावळ 

उभारला. सहावा 
॥डिया या तीन बंधूंनी 
बांधला. सातवा व 
सालीं मुंबईला बांधले गेले. 
करण्याचा विधि अतिदय 


तें ह्रमः 
आठवा अनुक्रम १८४५ 


क व १८९७ 
आत वेहेरामचा अग्नि सिद्ध 
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विकट असून तो अग्नि एकंदर हजार अग्नींपासून तयार करा- 
यचा असतो. प्रथम पुढील सोळा अग्नि वेगवेगळ्या ठिकाणां- 
हून जमवितात- मृताच्या दहनाचा, रंगारी, राजा, कुंभार, विटा 
करणारा, तांबट, सोनार, टांकसाळवाला, लोहार, दिकलगार, 
भडभुंजा, दारुभट्टीवाला, योद्धा, धनगर, पुरोहित या सर्वांच्या 
घरचा व आकाक्यांतील विजेचा असे ते एकूण सोळा होतात. 
यांतील प्रत्येक अग्नि शुद्ध करून घेतात. उदा० प्रेतदहनाचा 
अग्नि मिळाल्यावर तो दुसर्‍या एका जागीं नेतात. त्यावर 
छिद्रे पाडलेला धातूचा पत्रा अग्नीला स्पर्श न होईल अक्या 
बेताने धरतात. त्या पत्र्यावर चंदन, धूप इ. सुगंधी द्रव्ये 
ठेवलेलीं असतात. वाऱ्याने व उष्णतेने हीं द्रव्ये पेटलीं म्हणजे 
जो नवा अग्नि तयार होतो, तो दुसर्‍या जागीं नेतात. तिथे 
वितीवितीच्या अंतरावर एक्याण्णव खड्डे खणलेळे असतात. 
त्या प्रत्येकांत इंधन असतें. एका खड्ड्यांत पत्र्यावरील अग्नि 
टाकतात व ज्वाला निर्माण झाली म्हणजे त्यावर धातूचा पत्रा 
पुन्हा धरून त्यांतील अग्नीने दुसर्‍या खड्यांतील इंधन पेटवि- 
तात. याप्रमाणे सर्व खडुयांतील अग्नि प्रज्वलित झाले, कीं 
शेवटच्या खड्यांतील अग्नि मंदिरांत नेतात. तिथे त्या 
अग्नीच्या कांही भागावर यस्त मंत्रांनी संस्कार करून ता 
बाजूला ठेवतात. दुसर्‍या व तिसर्‍या दिवशीं अग्नीच्या बाकीच्या 
भागावर यस्न मंत्रांनी संस्कार करतात. मग अहुरमईद- 
महिन्याच्या प्रतिप्रदेपासुन पुढे अठ्ठ्यायशीं दिवस त्यावर यस्त 
व वेंदिदाद मंत्रांनी संस्कार होतात. याप्रमाणे एक आग्नि 
तयार होतो. पि 

बाकीच्या पंधरा अग्नींवरहि याप्रमाणंच संस्कार करतात. 
दुसर्‍या अग्नीला ८०, तिसर्‍्याला ७०, चौथ्या नवव्या, दहाव्या, 
अकराव्या व बाराव्या अग्नीला ६१, पांचव्याला ७५, 
सहाव्याला ५०, सातव्याला ६०, आठव्याला ५५, तेराव्याला 
३५, चवदाव्याळा ३३, पंधराव्याला १८४, व सोळाव्याला 
९० याप्रमाणे संस्कारासाठी दिवस लागतात. अज्ञा रीतीने 
हा आअग्ति सिद्ध होण्यास दीघ कालावधि लागतो. तो 
तयार झाल्यावर चांदीच्या अगर ब्रांझच्या धातूच्या पेल्यांत 
ठेवन तो एका दगडी चबुतर्‍यावर ठेवतात. ज्या खोलींत हा 
अग्नि ठेवायचा असेल, त्या खोलींत भितीवर एक तलवार व 
चोपदाराच्या दोन काठ्या व प्रत्येक कोपर्‍यांत पितळी घंटा 
टांगतात. दिवसा व रात्रीं मिळून पांचदा अग्नीची उपासना 
करतात. या प्रत्येक वेळेला किवा प्रहराला गेह्‌ असें म्हणतात. 
अग्नीवर चारित्र्यसंपन्न पुरोहितांचा नेहमी पहारा असतो. ते 
हा अग्नि सतत प्रज्वलित ठेवतात. अग्नि विझल्यास तें दुरिचन्ह्‌ 
समजतात. भाविक पारशी रोज अग्तिद्शंन करतात; तर 
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आतार 


बाकोचे दर महिन्याच्या तीन, नऊ, सतरा व वीस या तिथींना 
अग्निद्शन घेतात. मंदिरांत गेल्यावर पारशी हात, पाय, तोंड 
धुऊन कस्तीचा मंत्र म्हणतो व अग्नीच्या गाभार्‍याशीं जातो. 
तिथे उंबरठ्यावर गुडघे टेकून तो उभा राहतो व मंत्र म्हणतो. 
पुजारी त्याला अंगारा देतो व तो पुजार्‍याला दक्षिणा व 
चंदनाचें खोड देतो. स्त्रियाहि अग्निदर्शनार्थ मंदिरांत जातात. 

आतश अद्रानला फक्‍त चार दिवसांचा विधि असतो. याच्या 
मंदिराला दार-ई-मेहेर ( सूर्याचें द्वार ) म्हणतात. पुरोहिता- 
शिवाय अन्य कोणी या अग्नीला स्पर्धे करायचा नसतो. 

आतश बेहेरोमजवळ काम करणारे पुरोहित तोंडावर 
एक कापड बांधतात, त्याला पदान असें नांव आहे. आतश 
वेहेरामविषयी पारक्षांची अत्यंत पुज्य भावना असते. 
त्याच्यावर कुठलाहि प्रकाश पडलेला त्यांना चालत नाही. 
[ पारशांचा इतिहास ] 


ञअ एक मुसलमान जात. महाराष्ट्रांत व अन्यत्रहि 
तार रांची वस्ती आढळते. यांचें मूळ नांव महलनुतार 
असें होतें. पण पुढे त्यांनी अत्तरें व सुगंधी द्रव्यें यांचा व्यापार 
सुरू केल्यामुळे त्यांना आतार हें नांव मिळालें. हिदंत हा धंदा 
तेली, गुरव व बेलदार करतात. आतार हेहि पुर्वी हिंदूच होते. 
पण औरंगजेबाच्या काळांत त्यांनी इस्लाम धर्म स्वीकारला. 
पिजारी, कसाई व कुंजडे या जाती सोडून इतर मुसलमानांशी 
हे लग्नसंबंध करतात. हे हिंदूंना धर्मातर करायला लावून 
आपल्या जातींत घेतात. बाटविलेल्या माणसाची सुंता करतात. 
पण तो म्हातारा असल्यास किवा त्याच्या जननेंद्रियावर पुढील 
कातडें नसल्यास तिथे विड्याच्या पानाची गुंडाळी धरून ती 
कापतात व तेवढ्याने सुंता झाली असें समजतात. 

रजोदशनापुवी मुलीचें लग्न करतात. तसें न केल्यास 
आईबापांना मानवहत्त्येचें पाप लागतें. असें समजतात. मुलाचा 
बाप योग्य वाटेल त्या ठिकाणीं मुलीला मागणी घालण्यासाठी 
एखाद्या बाईला पाठवितो. वधूपिता लग्नापूर्वी वराला छाप 
नांवाची आंगठी देतो. वधूला लग्नाचें आंदण म्हणून स्वेपाकाचीं 
भांडीं, गादी व पलंग देतो. लग्न ज्ञाल्यावर वधूवरांस पलंगा- 
वर बसवून बायका गाणीं म्हणतात. वधूवरांचें प्रतिबिंब पर- 
स्परांस आरशांतून दाखवितात. वरात घरीं आल्यावर वराच्या 
घरच्या स्त्रिया वधू-वरांच्या शुंगारिक चेष्टा करतात. मग 
मजवानी होते. तिला तामवलीमा म्हणतात. वधू-वरें वयाने 
लहान असलीं तरी त्यांना शयनगृहांत ढकलून कोंडन ठेवतात. 
तेलहळद, कंकणबंध इ. कित्येक हिंदूंच्या चाली आतारांनी 
स्वीक[रल्या आहेत. 


आतार 


लग्नापूर्वी मुलीला पुरुपसंवंध घडला तरी ज्र. तिला गे 
राहिला नसेल, तर तिचें लग्त विधिपूर्वक होऊं शकतें. ती 
गर्भवती झाल्यास मात्र प्रसृतीपर्यंत लग्न थांवतें व मग तें 
विधवाविवाहाप्रमाणे होतें. तें कानीन मूल डी व्याली 
राहतें; पण तिच्या नवऱ्याकडून त्याला कसलाहि वारसाहक्क 
मिळत नाही. विधवेला पतोच्या मृत्यूनंतर डिक दिवसांनी लग्न 
करतां येते. ती धाकट्या दिराशीं लरन कल शकते. दोघांपैकी 
कोणाच्याहि इच्छेने घटस्फोट घेतां येतो. दोन साक्षीदारांच्या 
समक्ष पतीने * तू मला मातेसमान आहेस, ' असें प्ल्लीला 
म्हटले, को विवाहविच्छेद होतो. मामेबहिणीक्ी लग्न होतें. 
लग्नांत काजीला सव्वा रुपया किवा पागोटे देतात. 
आतार हे सुत्नी पंथ्राचे मुसलमान आहेत. हे पिरांना 
भजतात. शवरात या सणांत पितरांच्या थडग्यावर हलवा 
ठेवून दिवा लावतात. कुत्र्याला अपवित्र व कोळ्याला पवित्र 
समजतात. एका पेल्यांतून दरवत प्याल्याने त्यांचें गुरु-शिष्य हं 
नातें जुळते. हे मृताशौच पाळीत नाहीत. मद्य-मांस सेवन 
_ करतात. वारसाकायदा हिंदूंचाच मानतात. देवी आल्यावर 
- “माता! ची पुजा करतात. बायका पडदा पाळीत नाहीत. 
दांतांना दांतवण लावतात व तंबाकू आणि अत्तरे विकतात. 
[म. ज्ञा. को. ] 


जी हिंदूंच्या आचारधर्मांत अतिथिसत्काराला फार 
आतथ्य महत्त्व आहे. आतिथ्य हाच यज्ञ होय, असें 
अथवंवेदांत सांगितलें आहे. अतिथीच्या सत्कारांत भोजनाला 
प्राधान्य असतें. हिंदु धर्मातील चातुवेर्ण्यव्यवस्थेमुळे व जाति- 
भेदाच्या कडक नियमांमुळे कनिष्ठ वर्णाच्या अतिथीला यज- 
मानाच्या पंक्तीचा लाभ मिळत नसला, तरी त्याला भोजन 
हें मिळत असेच. धर्मशास्त्रांत ब्राह्मण अतिथीविषयीं अधिक 
आस्था दाखविलेली असली, तरी इतर कोणत्याहि वर्णाच्या 
अतिथीविषयीं अनादर दर्शविलेला नाही. स्मृतिग्रंथांत 
याविषयीं नियम सांगितले आहेत, ते असे --. 
यदि त्वतिथिधमण क्षत्रियो गृहमात्रजेत्‌ । 
भुक्‍तवत्सु च विप्रेषु कामं तमपि भोजयेत्‌ ॥। 
वेश्‍यशू्रावपि प्राप्तो कुटुम्जे उतिथिर्धामणो । 
भोजयेत्सह भूत्येस्तावानृशंस्यं प्रयोजयन्‌ ।। 
( मनु. ३.१११-११२ ) 
अर्थ - क्षत्रिय जर अतिथिधर्माने भ्राह्मणाच्या घरीं आला, 
तर ब्राह्मणांचे भोजन झाल्यावर त्यालाहि जेवूं घालावें. 
ब्राह्मण कुटुंबांत वेश्‍्य व शूद्र अतिथि म्हणून आले, तर त्यांना 
सदयतेने गडीमाणसांबरोबर जेवायला वाढावें. अतिथि, आप्तेष्ट 
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भारतीय संस्कृति कोश 


व घरचे नोकर यांचें जेवण झाल्यावर मग यजमानाने आपल्या 
पत्नीसह अवगिष्ट अन्नाचे ग्रहूण करावें. र 

अतिथिसत्काराची कल्मना वेद, ब्राह्मणग्रंथ व उपनिषदे 
यांतहि आढळते. कठोपनिषद्‌ व ऐतरेय ब्राह्मण यांत अतिथि- 
पुजनाचे अनेक उल्लेख आहेत. नचिकेता यमाकडे गेला असता 
तीन रात्रीं त्याला उपाशी राहावें लागलें, याबद्दल यमाने 
हळहळ व्यक्‍त केली व तो नचिकेताला अतिथि म्हणून तीन 
वर देता झाला (कठ. १ )- वलिराजाची कथाहि या बाबतींत 
उद्‌्वोधक आहे. वटु वामनाला अतिथि म्हणूनच त्याने 
व्रिपादभूमि दिली व शुक्राचार्याने देवांच्या कपटाची जाणीव 
दिली असतांहि आतिथ्यधर्माला जागणे क्तव्य समजून त्याने 
वामनाच्या हातांवर दानोदक सोडलें. पुराणें व त्यानंतरचे 
धामिक वाडमय, यांत तर अतिथिसत्काराला खूपच महत्त्व 
दिलेलें आहे. श्िवलोलामृतांतील श्रियाळ-चांगुणा यांची कथा 
हें याचे उत्कृष्ट उदाहूरण होय. आजहि समाजांतील सर्वच 
वर्गात अतिथिसत्काराची भावना इतकी दृढमूल झालेली 
आहे, कौ कुठेहि गेल्यास आपल्याला घासभर अन्न मिळेल, 
याची खात्री भारतांत प्रत्येकाला वाटते. मग तो कोणत्याहि 
जातीचा वा धर्माचा असो. कोणत्याहि सणासमारंभाच्या प्रसंगीं 
ब्राह्मणभोजन घालण्याची जी प्रथा भारतांत सरवंत्र आढळते, 
तिच्या मुळाशी नि:स्पृह व विद्वान्‌ ब्राह्मणांचे श्रेष्ठत्व 
व त्यांना संतुष्ट केल्यामुळे लाभणारे पुण्य, या कल्पना 
आहेत. 

वौद्धांया आतिथ्य वि 
आहेत. वोद्ध भिक्षृंचा, ब्राह्म 
जातपात, पंथभेद यांचा 
आतिथ्य करावें, अशी या 


पयक कल्पना हिंदुलोकांप्रमाणेच 

णांप्रमाणेच संत्र सत्कार होत असे. 
विचार न करतां सर्वाचें सारखेच 

धर्माची आज्ञा आहे. 

याला महत्त्वाचें स्थान आहे. विशेषतः 
हून घरीं आल्यास त्याच्या 

तळें आहे (प. प.) 

ये भारताप्रमाणेच व्यक्‍तिगत आति- 


आभाल्न असतील, पे समाजाने आसरा, अन्नपाणी व 
औषधे दिलों पाहिजे 


विबविळी ८1. ठी कल्पना त्याने लोकांच्या मनावर 
की &  परणेने युरोपांत खणालयें व अन्नछत्रे उघडण्यांत 
आ 


"हे काम प्रथम धर्म 
र्जल्या-गांजलेल्यांची सेवा 


ठरलें. पाहा - अतिथि 
रि. ए. ] 


गुरूवर सोंपविलेले होतें. त्यामुळे 
रचा करणें हें त्यांचें श्रेष्ठ कर्तव्य 
' अतिथिपुजा. [ म. ज्ञा. को.; एन्सा. 


खंड पहिला 


आविंध , सण, उत्सव व मंगल कार्ये या प्रसंगीं 
[तिश(प)वाजी शोभेची दारू उडवितात, त्या प्रकाराला 
आतिशबाजी असें नांव आहे. भारतांत आतिशबाजीची कला 
केव्हापासून अस्तित्वांत होती, तें कळण्यासाठी भारतीय साहि. 
त्याचा मागोवा घेतला पाहिजे. महानवमी सणाच्या दिवशीं 
विजयनगरांत विविध प्रकारचें शोभिवंत दारूकाम लावीत 
असत, असें अव्दुर्‌ रभाक याने लिहून ठेवलें आहे. तो विजय- 
नगरचा राजा दुसरा देवराय याच्य़ा दरबारांत इ १४४२ 
ध्ये पशियाचा वकोल म्हणन काम पाहत होता. यावरून 
१५ व्या शतकांत भारतांतील लोकांना ही कला ज्ञात होती 
हें सिद्ध होतें. ही शोभेची दारू विजयनगरांत तयार हात अस, 
कों ती परदेश्यांतत आणीत असत, हे त्यावरून समजत नाही 
परंतु ती उडविण्याची माहिती विजयनगरच्या लाकाना ती 
एवढें निश्‍चित. कदाचित्‌ त्या पूर्वीच्या काळांतहि लोकांना ते 
ज्ञान असावें 
यानंतरचा आतिशबाजीचा उल्लेख रामचंद्र काक यान 
केला आहे. कारमीरचा राजा झंन अल्‌ अविदिन (इ. स 
१४२१-१४७२ ) याने शोभंची दारू कशी तयार करावी 
यासंवंधीं प्रश्‍नोत्तररूपी एक ग्रंथ पशियन भाषेत लिहिला 
आहे, अक्ली माहिती काक याने दिली आहें 
यानंतरच्या काळांत बार्बोसा याने आपल्या प्रवासवणनात 
( इ. स. १५१८) एका गुजराती ब्राह्मणाच्या लग्नसमारभाचे 
वर्णन केलें असून त्या प्रसंगीं शोभेची दारू उडविली गेल्याचें 
लिहिलें आहे. यावरून इ. स. १५०० च्या सुमारास भारतात 
मोठ्या प्रमाणावर शोभेची दारू तयार होत असे व गुजरातत 
लग्नसमारंभाच्या प्रसंगीं असें दारूकाम उडविण्याची प्रथा 
होती, असें दिसतें. 
भारतीय ग्रंथकारांचेहि याबावत उल्लेख सांपडतात- 
गजपति प्रतापरुद्रदेव (इ. स. १४९७-१५३९) या ओरि- 
सांतील प्रसिद्ध धर्मशास्त्रकाराने कोतुकचितामणि नांवाचा एक 
संस्क्रृत ग्रंथ लिहिला असून त्यांत शोभेची दारू कशी तयार 
करावी, तें सांगितलें आहे. ' राजविनोदनानि ' या सदराखाली 
त्याने कल्पवक्षबाण, चामरबाण, चंद्रज्योति, चंपाबाण, पुष्पर्वात, 
छंदरीरसबाण, तीक्ष्णनाल, पुष्पबाण या शोभेच्या दारूच्या 
प्रकारांचा निदेश केला असून गंधक, यवक्षार, अंगार, तौक्ष्ण- 
लोहचणं, लोहचर्ण, ताम्रोद्भव, जांगलनामक द्रव, तालक 
काव, खदिराचें लाकूड, पोकळ बांबू, वात, पंचक्षार, तीक्ष्ण- 
लोह, आपपाषाणमंत्र, चिन्नूकात्रय, एरंडबीजमज्ज, पारा 
अन्नपिष्ट, शिसे किवा जस्त, अर्कांगार, गोमूत्र, हिंगुळ व 
हरिताल हीं त्यांची घटक द्रव्य असल्याचें सांगितलें आहे 


४११ 


आतिश (ष) बाजी 


शोभेच्या दारूचा शोध भारताच्या आधी चीन देशांत लागला 
होता. तिथेहि बहुतेक वरील सर्व घटक द्रव्यांचा उपयोग 
करून शोभेची दारू बनवीत असत. कदाचित्‌ इ. स. १४०० 
च्या सुमारास चीनमधील शोभेच्या दारूच्या घटक द्रव्यांची 
माहिती भारतांतील लोकांना मिळाली असेल व त्या द्रव्यां- 
पेकी जीं द्रव्यें भारतांत उपलब्ध नव्हतीं, त्या ठिकाणीं भारतीय 
द्रव्यांचा उपयोग करून भारतांतील लोकांनी शोभेची दारू 
बनविली असेल, अशीहि शक्‍यता आहे. 

आकाशभेरवकल्प नामक एका संस्कृत हस्तलिखित ग्रंथां- 
तहि राजाच्या मनोविनोदनासाठी केल्या जाणाऱ्या आतिश- 
वबाजीचा उल्लेख आढळतो. 

संस्कृत वाळ्मयाशिवाय मराठी वाडूमयांतहि आतिश- 
बाजीचे बरेच निदेश आलेले आहेत. 

एकनाथांनी आपल्या रुक्मिणीस्वयंवर या काव्यांत कृष्ण- 
रुक्मिणींच्या वरातीच्या वेळीं शोभेचें दार्काम कशा प्रकारचें 
झालें, त्याचें वणन केलें आहे. अग्नियंत्र, हवई, सुमनमाला 
चिचुंदरी, भुइनळा, हातनळा, बाण, चंद्रज्योती, असे त्याचे 
विविध प्रकार नाथांनी वणिळे आहेत. अद्यापहि वरातीपुढे 
व भिक्षावळीपुढे शोभंची दारू उडविण्याची प्रथा महाराष्ट्रांत 
आहे. एकनाथांनंतर रामदास, श्रीधर, या कवींच्या ग्रंथांत व 
पेदवेबखरींतहि आतिशबाजीचे निदेश आढळतात. 

राजस्थानांतील दिवाळीच्या आतिशबाजीला दारूची लंका 
असें म्हणत. त्या प्रसंगीं रावणाची एक प्रतिमा करून ती 
मध्यभागीं ठेवीत व तिच्या सभोवती राक्षस, वानर व मारुति 
यांच्या प्रतिमा बसवीत. मग मारुतीच्या शेपटीला आग लावीत. 
तो मग लंकेंतील सगळ्या घरांना आग लावीत सुटे. 

यावरून अठराव्या शतकांत राजस्थानांत आतिशबाजी 
लोकप्रिय झालेली होती व राजेलोकांची करमणूक करण्या- 
साठी मोठ्या प्रमाणावर तिचा उपयोग करीत असत, हें 
कळतें 

लखनोच्या नबाबाच्या कारकीदींत कांही इंग्रज लोक 
आपली ही कला भारतांतील राजांना दाखवून त्यांना ख॒ 
करीत असत, असे उल्लेख सांपडतात. | र 

यानंतरच्या काळांत आतिशबाजीचे उल्लेख अनेक वेळां 
येतात. सवाई माधवरावांच्या कारकीर्दीत शोभेच्या दारूच्या 


विविध प्रकारांचीं नांवे सांपडतात--उदा० तावदानी रोषणाई, 


आकाशमंडळ तारांगण, चादरी दारूकाम, नारळी झाडे, 
प्रभाचमक, केचीचीं झाडें, बादलगर्ज, बाण, पाणकोंबडी, 
महताफा इत्यादि 

आधनिक काळांत, भिक्षावळ, वरात इ. प्रसंगीं व 


क 


आतिहश (ष) बाजी 


दिवाळीच्या सणांत मोठ्या प्रमाणावर आतिशबाजी करण्याची 
प्रथा आहे. [स्ट. इं क.हि.पु. ररे] 


ढु स्ग्ण व आसन्नमरण पुरुष ज्या प्रकारचा 
आठुर सन्यास संन्यास घेतो, त्याला आतुर संन्यास म्हण- 
तात. अश्या पुरुषाने संन्यासाचा संकल्प करून * सन्यस्तोश्हभू र 
असा फक्त उच्न्चार करायचा असतो. संकल्प, क्षोर, सावित्री प्रवेश 
व प्रेषोच्चार एवढ्या गोष्टी आतुर संन्यासालाहि आवश्यक 
आहेत. बाकोचें विधान विविदिषा सन्यासाप्रमाणे यथासंभव 
करावें, असें सांगितलें आहे. पाहा-संन्यास. [ हि. ध.; ध. सि. ] 


अ. विजयी मामाच्या मुलीशीं लग्न करणें हें 
आतबांहणाश्ा लग्न धर्मश्यास्त्रकारांना समंत आहे. पण 
आत्याच्या मुलीश्लीं विवाह करणें हें अधरम्ये व लोकविद्विष्ट 
असल्यामुळे निषिद्ध होय, असें धर्मसूत्रकार मानतात. पण 
कांही जातींत विशेषतः आदिवासी जमातींत मात्र ही चाल 
आढळते. आंध या जातींत आतेवहिणीशीं लग्न होतें. 


एक जमाती टोळ्यांचा देश. 


[ मत्स्य पु. 
११३. ४० ] 


आत्तखाडेक 


आत्मकथा म्हणजे आत्मचरित्र होय. आपल्या 
गातमकधा ज्या जीवनासंबंधीं लेखक जं कांही 
लिहितो, तें आत्मचरित्र होय. दैनंदिनी ( डायरी), जर्नल, 
संस्मरण, हे लेखनप्रकार म्हणजे आत्मचरित्राचीं स्फुट रूपें होत. 
कारण त्यांत जाणतेपणी किवा अजाणतेपणी आत्मविषयक 
लेखन केलेलें असतें. आत्मचरित्र लिहिण्यामागे कांही उद्देश 
असतो. कांही वेळां, आत्मपरीक्षण किवा आवण केलेल्या कृत्यांचे 
समर्थन करण्यासाठी? ह॒ आत्मचरित्र लिहितात; तर कांही वेळां 
गतस्मृतींना उजळा देऊन पुन.प्रत्ययाचा आनंद देण्याधेण्याची 
वृत्ति त्यामागे दिसते. महान्‌ ऐतिहासिक आंदोलनें क्रिवा 
घटना यांच्या संपर्कात असलेल्या माणसांची देनंदिनी (डायरी) 
किवा आत्मवृत्त हें भावी काळांत इतिहासकालीन घटनां- 
बहल प्रमाण मानलें जातें. 
प्राचीन भारतीय वाळझमयांत आत्मचरित्र हा लेखनप्रकार 
नाही. संस्कृत कवि विनयाने स्वत:च्या नांवापलीकडे फारशी 
माहिती सांगत नव्हते, अश्रा स्थितींत आत्मचरित्र कुठले ! 
नाही म्हणायला बाणभट्टाने मात्र हर्पचरिताच्या निमित्ताने 
आत्मचरित्र सांगितलें आहे. पण हा प्रकार अपवादात्मकच 
म्हणावा लागेल. [ हि. सा. को. ] 


डारर 


भारतीय संस्कृति कोश 


तर आत्मसवस्वसमर्पण. भक्तीचा एक प्रकार. 
आत्मानवेदन अहंकाररहित होऊन आपलें तन-मन-धन, 
परिवार व आपलें म्हणून जें कांही असेल, तें सारे प्रेम- 
पूर्वेक व श्रद्धायुक्त अंत:करणाने भगवंताला अर्पण करणे, 
याला आत्मनिवेदनभक्ति असें नांव आहे. नवविधा भक्‍तींतला 
हा परमोच्च प्रकार मानलेला आहे- 

इष्ट दत्तं तपो जप्तं वृत्त यच्चात्मन: प्रियम्‌ । 

दारान्‌ सुतान्‌ गृहान्‌ प्राणान्‌ यत्परस्मे निवेदनम्‌ ।। 

( भाग. पु. ११.३.२८ ) 
धर्मानुष्ठान, स्वतःला प्रिय असेल 


> एक गौण उपनिषद. यांत निश्‍चितन 
आत्मपूज़ोपनिपद ९ भोव 


९ ध्यान, सर्वकमंनिराकरण हें आवा- 


हून, निश्चल ज्ञान हें आसन, इ. राजयोगी 


पुरुषाच्या 
सर्वात्मक पुजेचे उपचार सांगितले आहेत. 
आत्मबांध नात्याच्या संवंधांतील पुढील व्यक्‍तींना 
घपबाधव आत्मबांधव म्हणतात -___ 


आत्ममातु: स्वसु: पुत्रा आत्मपितु: स्वसु: सुता: । 
आत्ममातुलपुत्राइच विज्ञेया ह्यात्मबांधव: ।। 


अथ - मावशीचे, आत्याचे 
बांधव असें जाणावें. 


आत्मयाजी भतस्मृतीमध्ये याची 

त्मयाजी सांगितली आहे -_- 
सर्वभूतेष॒ चात्मानं सवंभूतानि चात्मनि । 
समं पड्यन्नात्मयाजो स्वाराज्यमधिगच्छति ॥ 


व्याख्या पुढीलप्रमाणे 


तो अतत्मथाजी होय. ₹ 
प्राप्ति होते 


ऱ् जेन धर्मातील एका पंथाचे तर 
आत्मप् बाद _. र ट्‌ डू पथाचे तत्त्वज्ञान. या 
व र्‍थाचा सिद्धान्त असा - पृथिव्यादि पंच 
महाभूते हे पांच व आत्मा हा सहावा पदार्थ हेच विदवाचे 


खंड पहिला 


मूळ घटक असून ते कोणत्याहि कारणामुळे नाश पावत 
नाहीत. नसलेलें कांहीहि उत्पन्न होत नाही व असलेलें मूलतःच 
अनंत (अविनाशी) असतें. [ स्कू. से. इन्‌ जे. लि. ] 


अध्यात्मांतील एक श्रेष्ठ अनुभव. हा 

आत्मसाक्षात्कार अनुभव घडेपर्यंत नाद, रंग, रूप इ. 
इतर पुष्कळ अनुभव आले, किंबहुना मोठमोठ्या सिद्धीहि 
प्राप्त झाल्या, तरी साधकाची साधना पूर्णतेला गेली, असें 
म्हणतां येत नाही. न्यायदर्शनांत  साक्षात्प्रतीति: ' अशी प्रत्यक्ष 
प्रमाणाची व्याख्या दिली आहे. प्रत्यक्षाचें ज्ञान म्हणजेच इंद्रि- 
यांनो होणारें ज्ञान, हें वस्तृशीं निगडित असून संकेतविरहित 
असतें. इंद्रियांच्या कक्षेंत ज्याप्रमाणे असें निःसंशय ज्ञान 
प्रत्यक्षप्रमाणाने होतें, त्याचप्रमाणे अतींद्रियक्षेत्रांत ज्या वेळीं 
आत्म्याच्या अस्तित्वाबद्दल साक्षात्‌ ज्ञान होतें, त्या वेळीं त्या 
ज्ञानाला आत्मसाक्षात्कार असें म्हणतात. आत्मसाक्षात्कार 
म्हणजे इंद्रियातीत प्रत्यक्ष होय. त्या अनुभवार्चे प्रधान लक्षण 
असें, की साधकाला स्वतःच्या हृदयांत आत्म्याच्या अस्तित्वाची 
साक्षात्‌ जाणीव होते. अहं ब्रह्मास्मि ' अशी त्याला निःसंशय 
प्रतीति येते. 

कोणताहि साधक साधनेच्या प्रथमावस्थेंत बहिर्मुख असतो. 
त्याचें सर्व ज्ञान बाहेरून आंत आणलेलें असतें. हृदयस्थ 
आत्म्याचें ज्ञान देखील तो प्रथम शब्दरूपाने म्हणजे दुसर्‍या- 
कडून त्याविषयी श्रवण करून संपादन करतो. पण इथून पुढ 
अंतर्मुख वनण्याचो क्रिया सुरू होते. श्रवणानंतर मनन, नाम- 
स्मरण, सत्संग, ईइवरार्पण बुद्धीने केलेलें कर्म, या गोष्टींनी 
चित्तशुद्धि होऊन त्याच्या मनाला सूक्ष्मता आणि स्थिरता यंऊ 
लागते. नंतर ध्यान सुरू होतें. ध्यानाच्या अवस्थेंत साधकाचा 
भगवंताशीं एक प्रकारचा एकान्त असतो. 

मानवी जीवनांतील अनेक प्रकारच्या अनुभवांत आत्म- 
साक्षात्कार हा अनुभव सवे दृष्टींनी विलक्षण य यालाच 
आत्मज्ञान, अपरोक्षानुभूति, सो$्हंबोध, इ. अनेक नां वें आहेत. 
या साक्षात्कारांत ज्ञाता हा ज्ञेयाशीं तादात्म्य पावतो व जीवाचें 
जीवपण नष्ट होतें. त्याचबरोबर त्याची देहवृद्धिहि हरपून 
जाऊन गुरु व शिष्य एकाच पदावर आरूढ होतात. 

सामान्यतः जाग्रत-स्वप्न-सुषूप्ति या तीन अवस्था आपल्या 
अनुभवाच्या असतात. पण आत्मदर्शनांत या तीहींहून विलक्षण 
अवस्था अनुभवाला येते, तिला तुरीय किंवा चौथी अवस्था 
असें म्हणतात. या अवस्थेंत साधकाला देहाचा पूर्ण विसर 
पडतो. पण ती वेशुद्धि नसते, तशीच ती जागेपणाची शुद्धिहि 
नसते. हिलाच देहभाव ह्रपणें, असें साधुसंत म्हणतात. 


४१३ 


आत्महत्या 


या तुर्यावस्थेला योगशास्त्रांत संप्रज्ञातसमाधि असें नांव 
असून पाइचात्य तत्त्वज्ञ तिला 051909 म्हणतात. या समाधीत 
त्याला लोकविलक्षण आनंद अनुभवास येतो. या आनंदाला 
ज्ञानेश्‍वरांनी * महासुखाची दिवाळी ' असें नांव दिलें आहे. 
याचें वैशिष्ट्य हे, की या आनंदांत तृप्ति, क्षय, अपूर्णता व 
काळाचें भान यांपैकी कांहीहि नसतें. [ श्री. बेलसरे - प्रसाद ] 


आत्मदत्य म्हणजे हेतुपूर्वक स्वत:चे प्राण देणें, आत्मघात 
त्महत्या करणें. प्राचीनकाळचे आर्यलोक जीवनांत रस 
घेणारे होते. जीवन आनन्दमय आहे, उपभोगांत सुख आहे, 
अशी त्यांची धारणा होती. त्यामुळे आत्महत्येकडे त्यांची 
प्रवृत्ति नव्हती. क्र्ग्वेदांत आत्महत्त्येचा उल्लेख नाही. ते. 
संहितेंत मात्र तिचा उल्लेख आहे. सवे यज्ञांत आत्मयज्ञ श्रेष्ठ 
होय, असें तिथे सांगितलें आहे. त्याचप्रमाणे शतपथ ब्राह्मणांत 
म्हटलें आहे, की पुरुषमेध व स्वमेध या यज्ञांत सर्वस्वाचें दान 
करून कर्त्याने वनांत जावें व लवकर मृत्यु येईल अश्या रीतीने, 
जीवन घालवावे. इथेहि दूरान्वयाने देहत्यागाचा उल्लेख 
आलेला आहे. 

आत्मा व परमात्मा वस्तुतः एकच असून मायेच्या योगाने 
त्यांच्यांत भेद दिसतो; तेव्हा हें लक्षांत घेऊन ज्ञानयोगाने 
परब्नह्माशीं एकरूप होणें, ही सर्वोच्च स्थिति होय, असें उप- 
निषदांत प्रतिपादन केलेलें आहे. जाबाल व कठश्रूति या 
उत्तरकालीन उपनिषदांत आत्मज्ञान झालेल्या संन्याशाने 
अग्निप्रवेश, जलप्रवेश, उपवास इ. मार्गांनी देहत्याग करण्यास 
हरकत नाही, असें म्हटलें आहे. 

संन्याश्याने हळूहळू अन्न कमी करून फळें, कंदमुळे, पानें, 
बीं व तृण भक्षण करावें; नंतर क्रमाने केवळ जलपान व 
वायुभक्षण करावें व शेवटीं सूक्ष्म वायु भक्षण करावा, असें 
आपस्तंब धर्मसूत्रांत सांगितलें आहे ([(२.९.२३. २ ). आग्नि- 
प्रवेश केल्याने ब्रह्मलोक प्राप्त होतो, असें वसिष्ठ धमंसूत्रांत 
सांगितलें आहे ( २९.४). . 

हिंदु धर्मांत अशा प्रकारें धाभिक आत्महत्या गौरवास्पद 
मानलेली आहे. रोगग्रस्तासाठी मतु आत्मघाताचा पुढील उपाय 
सांगतो-- 

अपराजितां वास्थाय ब्रजहिशमजिह्याग: । 
आनिपाताच्छरोरस्य युक्‍तो वार्यनिलाशन: ।। 
(६.३१) 

अर्थे -- रोगग्रस्त व दुर्देवी ब्राह्मणाने ईशान्य दिशेकडे 
प्रस्थान ठेवावें आणि पाणी व वायुभक्षण करून देहपातापर्यंत 
चालत राहावें. 


आत्महत्या 


जलसमाधि, कडेलोट, अग्निप्रवेश, उपवास या प्राचीन 
त्ररपींच्या मार्गाने प्राणत्याग करणारा ब्रह्मलोकाला जातो, 
असेंहि मनूने म्हटलें आहे. वी व 

महाभारतांत सामान्यपणे आत्महत्त्येला हीन मानलें आहे. 
परंतु घरांत अंथरुणावर पडून मरणे, त्या कालच्या ब्राह्मणांना 
संमत नव्हतें. ब्राह्मणाला व क्षत्रियाला देहपाताला योग्य जागा 
म्हणजे अनुक्रमें अरण्य व युद्ध भूमि या होत, अज्ली त्यांची 
धारणा होती. त्यामुळे दुर्योधनाने जेव्हा बाणत्यायाचा संकल्प 
केला, तेव्हा त्या प्रसंगाचे उदात्त वर्णन महाभारतांत केलेलें 
आहे. 

पुढील काळांत भक्ति संप्रदायांतून आत्मत्यागाचा एक चेतील 
प्रकार रूढ झालेला दिसतो. सगुण परमेश्‍वराची भक्ति करतां 
करतां शेवटीं देहत्याग करून त्याच्या स्वरूपांत विलीन होणे, 
हा तो प्रकार होय. उदा० मीराबाई, आंडाळ बं कान्होपात्रा 
या भक्‍त स्त्रिया अनुक्रमे श्रीकृष्ण, रंगनाथ व पांड्रंग यांच्या 
स्वरूपांत विलीन झाल्या, असें त्यांच्या चरित्रांत लिहिलें आहे. 
जगन्नाथपुरीला जगन्नाथाच्या रथाखाली पुढून आत्मत्याग करणें, 
हाहि एक भक्‍तीचाच उत्कट प्रकार असें मानलेले आहे. दक्षि- 
णेंतहि कालभेरवाच्या कहधोविल्न स्वतःला लोटून प्राणत्याग 
करण्याची प्रथा होती. त्याचप्रमाणे गगंच्या मुखाजवळ समुद्रांत 
प्राणापेण करण्याची प्रथा गेल्या शतकाच्या प्रारंभापर्यंत रूढ 
होती. असें करण्यामागे अमरत्वाची व अक्षयसुखाची कामना 
असे. प्रयागच्या गंगा-यमुना संगमांत देहत्याग केल्याने मोक्ष 
मिळतो, असें धर्मग्रंथ सांगतात. अन्या प्रकारें धामिक भावनेने 
आत्मह्त्या करण्याचे अनेक प्रकार हिंदु थैमंशास्त्राने संमत 
केलेले आहेत. ब्रिटिश अमदानींत आत्महत्यला कायद्याने वंदी 
झाली; तरी सुद्धा अधूनमधून असे प्रकार घडतच. 

मात्र हिंदुवर्मांत धामिक आत्महत्येशिवाय इतर कारणां- 
साठी केलेल्या आत्महत्त्येचा निषेधच केलेला आहे. पुर्ण जीवन 
जगून व संन्यस्त वृत्तीने राहून ज्याने कांही सिद्धि प्राप्त केली 
असेल, त्यालाच आत्मत्याग करण्याचा अधिकार 
दिलेला आहे 

बुद्धाने देह॒दंडाच्या सर्व प्रकारांचा व धामिक आत्महत्त्येचा 
निषेध केला आहे. जेन धर्माने मात्र त्याला संमति दिली असून 
त्याचा पुरस्कारहि केला आहे. मात्र आत्मघाताची ही अनुज्ञा 
अहेत्पदाळा पोचलेल्या यतींनाच फक्त होती. अन्नपाणी वर्ज्य 
करून ते देहपात करीत. सल्लेखना असें त्या प्रकाराचें नांव 
आहे. ११७२ सालीं हेमचंद्र या जैन विद्वानाने गुजरातच्या 
ठेमारपाळ राजाच्या मृत्यूनंतर भ्रायोपवेद्षनाने देह ठेवला, 
असें सांगतात. 


धमंशास्त्राने 


४१४ 


भारतोय संस्कृति कोर 


दैवी अंश व सामर्थ्यं असलेले पुरुष स्वतःचे देवी सामर्थ्य 
कमी झालें, की आपला अवतार संपवीत, अशा कथा पुराणात 
आहेत. जुना देह टाकून नवा अधिक सचेतन देह धारण करणें, 
हा त्या मागचा हेतु असे. कांही देशांत राजा निधन पावला) 
को त्याचे दासदासीसुद्धा त्याच्या थडग्यांत स्वत:ला पुरून थत 
असत. धन्यावरील प्रेम, निष्ठा व परलोकांतहि आपण त्याची 
सेवा करूं शकू, ही श्रद्धा त्या आत्महत्त्येच्या मागे अस. त्यांत 
धामिक भावनेचा अंश्हि नसे. धामिक भावना प्रकर्षाने 
दिसते, ती सती जाण्याच्या चालींत. पति हेंच सर्वस्व मानून 
भारतांत हजारों पतित्रता स्त्रियांनी इतिहासकाळांत जळत्या, 
चितेवर आरोहण केलें आहे. जीवनांत तसेंच मरणांतहि 
पतोला साथ देणार्‍या या पतित्रतांच्या आत्मत्यागाचें स्वरूप 
अत्यंत उदात्त व पुण्यपावन आहे. रं 

प्राणांपेक्षाहि शील व चारित्र्य हीं श्रेष्ठ आहेत आणि प्रसंर्ग 
भ्राणापण करूनहि त्यांचें संरक्षण करणें हें कतंव्य आहे, या 
भावनेने मध्ययुगांत हजारों रजपूत स्त्रियांनी जोहार केला, 
ही गोष्ट राजस्थानाच्या इतिहासांत ठळकपणे दिसून येते. हें 
त्यांचें हौतात्म्यहि परम मंगळ व स्फूतिप्रद मानलें गेळें आहे. 
मागसलेल्या समाजांत मात्र आत्मह्‌ 
त्याच्यावर अन्याय झालेला 
घेण्याचा प्रयत्न करील, अशी 
तीमुळेच आत्महत्या करणा- 
प्रथा कांही ठिकाणीं आहे 
प्रवृत्त होतात, याची 
नीतिशास्त्राच्या व समाजशास्त्राच्या दृष्टि- 
त्महत्या करगाऱ्यांमध्ये 
वतपणाच अधिक आढळतो. 
टनेने कोणत्याहि कारणासाठी 


त्म भारतीय तत्त्वज्ञानांत आत्मा ही एक अर 
आत्मा ह का 


त्वाची' कल्या अधुन थाल्काऱे त्या शब्दाची 
व्युत्पत्ति पुढीलप्रमाणे दिली आहे- 


आत्मा 5तते वप्ति वापि 
यावद्‌ 


यंत मह- 


वाप्त इव स्याद्‌ 
व्याप्तिभूत इति ॥। 


( निरुक्त ३.१३.२ ), 
"सतत चालणे किवा अपन 


बनलेला आहे. सतत गतिशील असल्या- 


अर्थ -- आत्मा शब्द अत्‌ 
व्यापणें या धातूपासून बनले 
मुळे त्याला आत्मा हीसं 


खंड पहिला 


शंकराचार्यांनी आत्मा शब्दांची व्युत्पत्ति देतांना एक प्राचीन 
इलोक उद्धृत केला आहे, तो असा -- 
यच्चाप्नोति यदादत्ते यच्चात्ति विषयानिहू । 
यच्चास्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति कोत्यंते ।। 
अर्थ --हा वस्तुजाताला व्यापून राहतो, वस्तुमात्राचें 
ग्रहण करतो, या लोकांत विषयांचा उपभोग घेतो व याचा 
सदैव सद्भाव असतो, म्हणून याला आत्मा म्हणतात. 
भिन्न भिन्न दशंनांतल्या आत्मविषयक व्याख्या भिन्न भिन्न 
आहेत. त्यांचें दिग्दर्शन पुढीलप्रमा णें-- 
लोकायतिक चेतन्यविशिष्ट देहाला आत्मा समजतात. व 
त्याला कर्ता व भोक्ता मानतात. वेगवेगळ्या अतिप्राचीन 
सांप्रदायिक दर्शनांत बृहस्पतिप्रणोत सूत्रग्रंथांतील अनेक सूत्रे 
उद्धृत केलीं आहेत. त्यांपैकी आत्मविषयक सूत्र पुढीलप्रमाणे 
आहे-- 
चेतन्यविजिष्ट: काय: पुरुष: । 
अर्थ- चैतन्यविशिष्ट शरीर म्हणजेच आत्मा होय. 
लोकायतिकांपैकी कांही इंद्रियांना, कांही प्राणांना तर कांही 
मनालाच आत्मा मानतात. 
माध्यमिक बौद्धांच्या मतें आत्मा म्हणजे शून्य होय. 
विज्ञानवादी बौद्धांच्या मतें क्षिणक विज्ञान संतान म्हणजेच 
आत्मा होय. वैभाषिक हे अनादिकालापासून निर्वाणकालापर्यंत 
स्थायी असलेल्या प्रवाहपतित विज्ञानाच्या धारेला आत्मा 
मानतात. योगाचारांच्या मतें चित्त अथवा आत्मा आलय-- 
विज्ञानात्मक आहे. 
जैन लोक जीवतत्त्वाला आत्मा मानतात. त्यांच्या मतें 
जीवाचा स्वभाव पांच प्रकारचा आहे - औपश्मिक, क्षायिक, 
क्षायोपशमिक, औदयिक व पारिणामिक. प्रत्येकांत पुन्हा 
अवांतर भेद आहेतच. 
न्याय-वैश्षेषिक मतानुसार आत्मा नित्य व विभुद्रव्यविश्े 
आहे, आत्मे व मनें अनेक आहेत. ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, सुख- 
दुःख, धर्माधर्म व भावनाख्य संस्कार हे आत्म्याचे विशेष गुण 
आहेत. 
आत्मा किंवा पुरुष नित्य व चिद्रूप म्हणजेच ज्ञानस्वरूप 
आहे, तो केवल द्रष्टा असून कूटस्थ आहे, असें सांख्य कल्पितात. 
पातंजल मतानुयायी सांख्यांच्याच आत्मविषयक सिद्धान्ताला 
मान्यता देतात. 
आत्मा अहंप्रतीतीचा विषय असून तो सुखदुःखउपाधिरहित 
नित्य वस्तु आहे, असें मीमांसकांचें मत आहे. आत्मा हा 
अंशभेदाने ज्ञानस्वरूप व जडस्वरूप आहे, अशी भाष्ट॒ मीमांस- 
कांची धारणा आहे. 
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आत्मा 


तांत्रिकांच्या मतें आत्मा हा विश्‍वोत्तीणं प्रकाश्ात्मक आहे. 
आत्मा हा विदवमय आहे, असें कुलाम्नायांत सांगितलें आहे. 
अट्रेत वेदान्त्यांची आत्मव्याख्या पुढीलप्रमाणे आहे -- 
चिद्रूपः कतृत्वादिरहित: परस्मादभिन्न: प्रत्यगात्मा 
(स. द. सं. ज्ञांकर) 
अर्थ -- (प्रत्यक) आत्मा हा चैतन्यरूप, कर्तत्व, भोक्‍तत्वा- 
दिरहित व परब्रह्माहन अभिन्न आहे. न क 
आत्म्याच्या स्वरूपाविषयी उपनिषदांत बराच विचार 
केलेला आहे. हा गब्द क्र्ग्वेदांत प्रथम आढळतो. मात्र कांही 
ठिकाणीं तो प्रत्यक्ष आहे, तर कांही ठिकाणीं सूचित आहे. 
उदा०  अमर्त्यो मत्येंना सयोनिः '- मर्त्य शरीराशीं अमत्ये 
संलग्न असतो, असें क्ग्वेदांतील ' अस्यवामीय * या गूढ सूक्तांत 
अनेकवार सांगितलें आहे (क्र. १. १६४). अमरत्ये व मत्ये 
एकमेकांचे सयोनि बंधु आहेत, असें तिथे म्हेटलें आहे. असु 
प्राण व आत्मा हे शब्द समान अर्थाने क्रग्वेदांत अनेक ठिकाणीं 
योजिलेले आहेत. 
आत्मन्‌ हा शब्द दोन मुख्य अर्थानी वेदांत आला आहे. 
शरीरांतील जीवनशक्ति हा पहिला अर्थ व संपूर्ण व्यक्ति हा 
दुसरा अथे होय. संपुर्ण व्यक्‍तींत शरीर, इंद्रिये, अवयव, मन, 
वाणी इ. गोष्टी अंतर्भूत होतात. या सरव व्यक्तित्वाचा ' अहम्‌ 
या संज्ञेने आविष्कार होतो. आत्मा हा शब्द साधारणरूपाने 
“ अहम्‌ ' या अर्थाचा बोधक म्हणूनच वैदिक परिभाषेत रूढ 
आहे. वेदांतील तात्त्विक किवा धाभिक विचारांत आत्मगब्द 
चेतन्य, जीवनशक्ति, प्राण अथवा जीव या अर्थी आलेला आहे. 
वायु व प्राण हे तत्त्वतः एकच होत, अशी 'क्रद्ग्वेदकालांत 
लोकांची कल्पना होती व तीच पुढेहि कायम राहिली आहे. 
क्र्ग्वेदांत वायूला उद्देशून आत्मा ही संज्ञा अनेक वेळां योजिली 
आहे. मृताचा चक्षु सूर्यात व आत्मा वायूत विलीन होतो, 
असें क्र्ग्वेदांत सांगितलें आहे. परंतु एकंदरींत पाहतां, आत्मा 
शब्दाचा जीवनशक्ति हाच अथे तात्त्विक दृष्ट्या क्र्ग्वेदांत 
रूढ होता, असे दिसतें. ' आत्मन्‌ ' किवा ' त्मन्‌ ' हा शब्द 
* स्वत: ' या दर्शक सर्वनामा्थीं क्रग्वेदांत वारंवार येतो. उदा ० 
द्युलोक व पृथ्वी सर्व विश्वाला स्वतःच (आत्मना) धारण 
करतात असें क्र्ग्वेदांत म्हटलें आहे. यावांचून, शरीराचा 
मध्यभाग या अर्थी आत्मा शब्द यजुवेंदांत व ब्राह्मणग्रंथांत 
पुष्कळ वेळां वापरलेला आहे. उपनिषदांतील आत्मकल्पनेंचा 
विचार करतांना वरील सर्व अर्थ उपयोगी पडतात. | 
उपनिषत्पुर्वे वैदिक वाडमयांत विश्‍वाच्या अंतिम सत्याचा 
उल्लेख “ पुरुष ' किंवा ब्रह्म ' या संज्ञेने अनेक वेळां केला 
असला, तरी आत्मन्‌ शब्द त्या अथी सर्रास योजलेला आढळत 


आत्मा 


नाही. उपनिषदांत मात्र त्याचा वाप्रद सर्वल' होऊं लागला व 
त्याची चर्चाहि सर्व अंगांनी सुरू झाली. पुढ जागतिक तत्त्व- 
ज्ञानांतहि ही आत्मकल्पना महत्त्व पावली. वया ह 

* अहभ्‌ * हा आत्मशव्दाचा पर्याय आहे, हें वर ॥ंगितलेंच. 
मनुष्य आपल्या जीवनशक्‍तीला आत्मा या शब्दाने निदिष्ट 
करतो. जागृति, स्वप्न व सुयुप्ति या अवस्था' किंवा जन्म व 
मरण या अवस्था, ज्यांत ओवलेल्या आहेत, असें जीवन, प्राण 
किवा चैतन्यरूपी सूत्र म्हणजे आत्मा होय. उत्पत्ति, स्थिति व 
ल्य या तीन अवस्थांतून विश्‍व जात असतें. या तीन्ही अवस्थांना 
व्यापणारी जीवनशकक्‍्ति या अर्थी आत्मा हा शब्द परमपुरुषाला 
उपनिषदांनी लावला. क्र्ग्वेदांत इंद्र ही मुख्य देवता आहे. 
इंद्र स्वतःचा “अहम्‌ म्हणून निर्देश करतो, हा * मी! म्हणजेच 
आत्मा होय (त्रद्र. १०. ४८). | 

माणूस विशवशक्तीला देव म्हणून भजू लागला व त्याच्याशीं 
आपले अभेदाचें नातें प्रस्थापित करायला उत्सुक झाला, ही 
गोष्ट उपनिषत्पुर्व काळांतील वेदिक वाऊमयांत अनेक ठिकाणीं 
व्यक्त झाली आहे. “ मीच विश्‍वशक्‍्ति देवता आहें, ' या 
भावनेचा निष्कर्थे * विशवशक्‍्ति आत्मा आहे ! असा निघाला. 
याप्रमाणे राजा त्रसदस्यु हा वरुण व इंद्र या देवतांशी एकात्म- 
भाव अनुभवीत असल्याचें वर्णन क्रग्वेदांत आहे (४. ४२). 
अशा रीतीने भक्‍त व पुरुषोत्तम एकच आहेत, हें निश्‍चित 
झाल्यावर आत्मा या शब्दाने त्या एकतेचा निदेश होऊं लागळा. 
विश्वाचे मूळ तत्त्व प्राण, प्रजापति किवा ब्रह्म असून तें 
मनुष्यांत प्रविष्ट झालें, असा विचार उपनिषत्पुर्व वैदिक वाड- 
मयांत आलेला आहे. मनुष्य हें विश्‍वशक्‍्तीचें एक रूप आहे व 
याउलट, विश्‍वशकक्‍ति मनुष्याचें मूळ स्वरूप होय, असा दुहेरी 
निष्कर्ष वेदांत काढलेला आहे. याच निश्‍चयाची पुढे उपनिषदांत 
* विश्‍वसत्य आत्मा आहे, 


असा प्रत्यय व आदिपुरुष, प्रजापति किंवा ब्रह्म मनुष्यांत प्रविष्ट 
झालें ही कल्पना, यांवर उपनिषदांतील आत्मविषयक विस्तत 
कल्पना अविष्ठित झालेली आहे. द 
सुरवातीला आत्मा शब्दाचा प्रयोग स्वभाव किवा ची 
सत्ता (वस्तुत्व) किंवा वस्तुची एकता अशा अर्थी होत असे. 
उढ त्याला सातत्यभावाची जोड 
आहे, त्याला आत्मा म्हणूं लागले. एकता व सततगामिता 
यांच्या आधारें तत्त्वविचार 
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भारतीय संस्कृति कोश 


व जल यांना क्रमश: आहे. त्याच उपनिप- 
दांत अध्यात्मरूपाने आदर्श (आरसा), छाया, प्रतिध्वनि, 
शब्द, शरीर, दक्षिण नेत्र व सव्य नेत्र यांना क्रमश: आत्मतत्त्व 
म्हटलेले आहे. पुढे अध्यात्मपर चितन प्रगत झाल्यावर वाक्‌, 
भाण, चक्षु, धोतर, मन व हृदय यांनाच आत्मा असें म्ह्णूं 
लागले. ऐतरेयोपनिषदांत आत्मा हं जगताचें आदिकारण 
किवा मूलतत्त्व “सून त्याच्यापासूनच सृष्टीची उत्पत्ति झाली, 
असें सिद्ध केलें आहे. 

ब्रह्म हें जगताचें आदिकारण मानलेलें आहे. त्यामुळे आत्मा 
म्हणजेच ब्रह्म असे समीकरण पुढे रूढ झालें. * ब्रह्मभाव- 
रचाहमात्मा ब्रह्म १ आत्मा ब्रह्म आहे, असा स्पष्ट उल्लेख 
आहे (२. ५. १९ ). छांदोग्यो- 
पनिषदाने तत्‌ त्वमसि '> तें (ब्रह्म ) तूं आहेस, असें उद्‌- 
घोवित केलें (६. ८. ७). तेव्हापासून आत्मा हा प्रत्यगात्मा 
म्हणजे सकळ विवयांचा नाता अशा अर्थी व ब्रह्म हें जगाताचें 
गूळ कारण अशा अर्थी रूह झालें. * सो $ह॒मस्मि ' या अनुभवांत 
आत्मा व त्याचा ब्रह्माशीं अभेद यांचें भत्यक्ष ज्ञान होतें. 

परंतु द्वैतवादी लोकांना आत्मा व ब्रह्म यांचें हें अद्वेत 
आवडले नाही व त्यांनी पेत्यगात्म्याला जीवात्मा व ब्रह्माला 
परमात्मा अज्ञा संज्ञा दिल्या. त्यामुळे आत्मा म्हणजे जीवात्मा 
हा अर्थ पुढे प्रचलित झाला. 

या आत्म्याचें वास्तव्य हृदयांत असतें, असें बहतेक उप- 
निपत्कारांचें मत आहे. आत्मा व शरीर यांचा परस्परसंबंध 
काय, याचें उत्तर देतांना प्रजापति सांगतो, की ' ह्या देहरूपी 
रस्थाचा आत्मा हा सारथी असुन तो शुद्ध, ज्यांत, शाइवत, अज 
वे स्वतंत्र आहे (मंत्रा. उ. २. ३-४). तो सर्व शारीरिक 
वापारांचा अधिपति व इंद्रियांचा राजा आहे. तो इंद्रियांच्या 


न आकाराने “ अंगुष्ठमात्र ' 
असल्याचीं कल्पना उपनिषत्कालीं सर्वश्रत असावी, असें द्सितें 
कुठ त्याला ' 


प्रादेशमात्र ' 


आत्मा हा यवाएवढा, अगुष्ठाएवढा, प्रादेशमात्र प्रत्येकाच्या 
शरीरांत शरोराएवढा व सरतेशेवटी सवंव्यापी अनंत, अशी 


त्याच्या आकाराची उत्तरोत्तर प्रगति होत गेली आहे. 


क वमा ही कर्ता, कोणी भोक्ता तर कोणी ज्ञाता 
मानतात. परंतु वेदान्तदशनांत मात्थाळा' पोल्विदातंदल्प 

_. प आहे. आपण अनेक वस्तू पाहतों, 
काकी, शान होतें. चैतन्य किवा ज्ञाता जर 
"सता, तर या वस्तूंचे ज्ञान झालें नसतें. ज्या अर्थी ते होतें, 


अवश्य असला पाहिजे व तो 


खंड. पहिला 


कोणीतरी म्हणजे आत्माच होय. आत्मा सगळा ज्ञेय वस्तूंचा 
आधार आहे. त्यामुळे तो कधीं ज्ञेय म्हणजे ज्ञानविषय 
होत नाही. 

कांही लोक आत्म्याचे अस्तित्वच मानीत नाहीत व त्याला 
“ अभाव “* किवा “ शून्य ' असें म्हणतात. परंतु “ अभाव, ' 
“ शून्य ' हे पुन्हा ज्ञानाचे विषय अर्थात्‌ ज्ञेय आहेत, असें 
एकदा मानलें, की त्याच्या पाठोपाठ ज्ञाता व ज्ञान हीं आलींच. 
नास्तिकहि अशा रीतीने आत्म्याचे अस्तित्व पर्यायाने 
मानतातच. 

आत्मा ज्या अर्थो शरीरांत वास करतो, त्या अर्थी त्याला 
कांही मानसिक अवस्थांचा अनुभव येत असावा, असे मानणें 
प्राप्त आहे. मांडूक्य उपनिषदांत ' सो$यमात्मा चतुष्पात्‌ ' 
आत्मा हा चतुष्पाद आहे, असें सांगून जाग्रत्‌, स्वप्न, सुषुप्ति 
व चोथी स्वसंवेद्य अशा त्याच्या चार अवस्था वणिल्या आहेत. 
जाग्रत्‌ अवस्थेंत विश्व, स्वप्न अवस्थेत तेजस्‌ व सुषुप्ति 
अवस्थेंत प्राज्ञ अशीं अवस्थाभेदाने त्याला भिन्न नांवे दिलीं 
आहेत. मांडूक्य उपनिषदांत आत्म्याचें शुद्ध रूप तुरीय या 
नांवाने दर्शविले आहे. जाग्रत, स्वप्त, सुषुप्ति या अवस्थांहून 
भिन्न अशी शुद्ध आत्म्याची जी अंतरंगदशा तीच तुरीय अवस्था 
होय. या अवस्थेंतील आत्म्याला अदृष्ट, अग्राह्य, अव्यवहार्य, 
अचितनीय, अव्यपदेश्य, शांत, शिव, अद्वेत अशा विशेषणांनी 
गौरविले आहे. ओंकाराची तुरीय अर्धमात्रा ही शुद्ध 
आत्म्याच्या या अवस्थेची द्योतक होय. शुद्ध आत्मा व ब्रह्म 
यांत वस्तुतः भेद नाही. 

जो मनुष्य या जगांत सवंत्र व्यापुन राहिलेल्या एकत्वाचा 
म्हणजेच चेतन्यरूप आत्मतत्त्वाचा अनुभव घेतो, त्याला त्या 
ज्ञानाच्या बळावर याच जन्मीं मोक्षप्राप्ति होते आणि म्हणूनच 
आत्मसाक्षात्कार हुं उपनिषदांनी मानवाचे परम लक्ष्य 
मानलें आहे. 

तमेव विदित्बाइतिमृत्युमेति 
नान्य: पन्था विद्यते$्यनाय 
(श्वेता. २.८) 
अर्थ -- त्यालाच (आत्म्यालाच) जाणून मनुष्य मृत्यूच्या 
पलिकडे जातो. मोक्षप्राप्तीसाठी यापेक्षा निराळा मागे नाही. 

* त्रे ज्ञानानन मुक्ति: ' म्हणजे ज्ञानावांचव मुक्ति नाही, 
असें भारतीय तत्त्वज्ञानांत उच्चरवाने उद्घोषित केलें आहे. 
“स्व'रूपाचा साक्षात्कार झाल्यावांचून शास्त्रांचे केवळ अध्ययन 
व्यर्थ आहे. म्हणून उपनिषदांत ध्यानयोग व तत्त्वज्ञान यांच्या 
आधारें परमतत्त्वाची उपलब्धि हूंच मानवी जीवनाचें ध्येय 
होय, असें सांगितलें आहे. 
भा. सं. को. २७ 
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आत्मानंद 


नायमात्सा प्रवचनन लभ्यो 
त मेघया न बहुधा श्रृतेन 
( कठ. १.२.२२ ) 
अर्थ - आत्मा केवळ प्रवचनानें, कुशाग्र बुद्धीच्या साहाय्याने 
किवा बहुश्रुतपणाने प्राप्त होत नाही. ( त्यासाठी साधना 
करावी लागते. ) 
आत्मज्ञान किवा आत्मप्राप्ति यांच्यासाठी पुढील नैतिक 
सद्गुणांची आवश्‍यकता आहे, असें मुंडकोपनिषदांत सांगितलें 
आहे - 
सत्येन लम्यस्तपसा होष आत्मा 
सम्यस्ज्ञानेन ब्रह्मचर्येण नित्यम्‌ 
अर्थ - सत्य, तपाचरण, सम्यग्ज्ञान व अखंड ब्रह्मचर्य या 
गुणांनी आत्मलाभ होतो. 
आत्मज्ञानाचा आणखी एक मार्ग बृहदारण्यकोपनिषदांत 
याज्ञवल्क्याने मैत्रेयीला सांगितला आहे, तो असा - ' श्रवण, 
मनन व निदिध्यासन या उपायांनी आत्म्याचे ज्ञान होतें 
व एकदा आत्मज्ञान झाल्यावर मग सवं वस्तूंचे ज्ञान होतें. 
(२.४.५). 
श्रवण म्हणजे उपनिषदांतील वाक्यांचा स्वाध्याय, मनन 
म्हणजे त्यावर प्रमाणपुवेक विचार करणें व निदिध्यासन 
म्हणजे आत्म्याचें सतत चिंतन करणें, यालाच ज्ञानमार्ग म्हण- 
तात. यावांचून, कर्ममार्ग व भक्तिमार्ग असे आत्मज्ञानाचे 
आणखीहि दोन मार्ग सांगितलेले आहेत. [वे. सं. वि.; हि. 
सा. को.; भा. द. सं.; पंचदशी; हि. वि. ] 


आत्माकषेणिका एक गुप्त शवित. [पु. इं. ] 


आत्मानंद (१ व शरीरस्थ आत्म्याला जीव व चराचर 
सृष्टांत व्याप्त असलेल्या आत्म्याला ब्रह्य 

म्हणतात. पहिला पिडाचें, तर दुसरा ब्रह्मांडाचे संचालन 
करतो. पहिल्याला जीवात्मा म्हणतात, तर दुसऱ्याला परमात्मा 
म्हणतात. ब्रह्म म्हणजे परमात्माच होय. अद्वैतवादी जीवात्मा व 
परमात्मा यांत भेद मानीत नाहीत. या आत्म्याचा आनंद 
म्हणजेच आत्मानंद होय. त्याचा अर्थ जीवात्म्याने परमात्म्यांत 
लोन होणें किवा दोघांचें सामरस्य होणें असा आहे. [ अ. अ. ] 
(२) (इ. स. १४ वें शतक ) वेदभाष्यकार. याने क्र्ग्वे- 
दाच्या “ अस्यवामीय ' सुकक्‍तावर भाष्य लिहिलें आहे. या. 
भाष्यांत उद्धृत केलेल्या स्कंदादिभाष्यकारांच्या नांवांत 
सायणाचें नांव नाही. त्यावरून हा सायणपुर्वकालांतला असावा 


आत्मानंद 


हा वेदविद्यंत पारंगत होता. याने त्या सुक्‍तांतला प्रत्येक सत 
परमात्मपर लावला आहे व तेंच त्याच्या या भांष्याचें 
वैशिष्ट्य आहे. याचा श्ाकपूणीच्या निरक्‍ताशीं विशेष परिचय 
दिसतो. [ वै. सा. सं.; म. च. को. ] 


समर्थशिष्य कल्याण याच्या शिष्यपरंपरे- 
आत्मारामबुबया होल एक शिष्य. रामदास-कल्याण- 
शिवराम-रामचंद्र अशी त्याची गुरुपरंपरा आहे. आत्माराम- 
वुवाच्या रंक नामक किष्याने त्याचें ओवीवद्ध चरित्र लिहिलें 
आहे. त्यावरून त्याच्यावहदळ माहिती मिळते, ती अशी- त्याचें 
मूळ नांव तिपण्णा; पण पुढें तें आत्माराम झालें. मोगलाईंतील 
वाचोर गांवचा तो रहिवासी होता. लहानपणापासूनच त्याला 
एकांतवास प्रिय होता. पुढे योगायोगाने त्याची व आपचंद 
मठपति रामचंद्रवाबा यांची भेट झाली व तो समर्थसंप्रदायांत 
आला. इ. स. १८०३ च्या सुमारास त्याने दासविश्रामधाम 
नांवाच्या ग्रंथांत समर्थांचे ओवीबद्ध चरित्र रचले. या ग्रंथाची 
ओवीसंख्या सोळा हजारांच्या वर आहे. याशिवाय त्याची 
विपुल कविताहि उपलब्ध आहे. विदर जिल्ह्यांत येकेहळी येथे 
त्याचा मठ आहे [म. सा. ] 


डी १. (९१८ वें शतक) देशस्थ क्ूग्वेदी 
आत्मारामस्वामी ब्राह्मण. वे शिदखेडकर. महा- 
थे याचें वास्तव्य होतें. याने वृद्धावस्थेत 
धरून संन्यासदीक्षा घेतली व शिरपूर येथे 
आपला मठ स्थापला. याने आपल्या अलौकिक सामर्थ्याने 
हिंदु-मुसलमानांत ऐक्याची भावना निर्माण केली व औरंग- 
जेबाला अल्ला व ईश्वर हे एक आहेत असें सिद्ध करून 
दाखविलें, असें सांगतात. हजारो हिंदूंना याने इस्लामच्या 
तावडींतून वांचवून स्वधर्मात राखले, अशीहि त्याची ख्याति 
आहे. याने पुढील ग्रंथ लिहिले आहेत--आत्मबोध, चतुर्दंश- 
चक्रावलो, परज्ञानसागर, महार्णगवचित्त्रकाश, नीलांबरशास्त्र 
इत्यादि. याची कन्नड, तेलुगु, वर्‍हाडी, गोंडी वगेरे अनेक 
भाषांत स्फुट कविता बरीच आहे. [ म. क. च. ] 


राष्ट्रांत चाळीसगांव ये 
आनेंदसंप्रदायाला 


आग्रे (१) लोक व देश. मार्कंडेय व मत्स्य पुराणांत यांचा 
त्र्य उल्लेख आहे. हे ब्राह्मण जातीचे लोक सरस्वतीच्या 
तीरीं राहत असत. यांच्या वरोबर भारद्वाज, कुशेरक, ल॑पाक 
या लोकांचेहि उल्लेख येतात. हे अत्रिकुळोत्पन्न लोक होत, 
असें ब्रह्मांड पुराण म्हणते. वरील सर्व लोक आत्रेयांबरोबरच 
जवळपास राहत असत असें दिसतें. [ट्रा. ए. इं. ] 


४१८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


(२) या नांवाचा एक पुरुष तैत्तिरीय संहितेचा पदपाठ 
तयार करणारा असावा, असें चित्रावशास्त्री म्हणतात. ते. 
शाखेच्या आचार्यंतपंणांत याचा समावेश आहे. [प्रा. च. को.] 

(३) पुर्वमीमांसेचा एक प्राचीन आचार्य. ' स्वामिन: 
फलश्वृतेरित्यात्रेयः ' असा ब्रह्मसूत्रांत त्याच्या नांवाचा उल्लेख 
आलेला आहे (ब्र. सू. ३.४. ४४). प्रस्तुत सूत्राचा चिषय 
उपासना हा आहे. अंगाश्रित उपासनेचे दोन प्रकार आहेत- 
एक यजमानाने केलेली व दुसरी पुरोहिताकरवीं केलेली 
या उपासनेचें फल कोणाला मिळतें, यजमानाला कां पुरो- 
हिताला] या आझशंकेंत आत्रेयाचें मत असे, की तें यजमानाला 
मिळतें. ब्रह्मसूत्रकारांनी या मताचे खंडन केलें आहे. पूर्व- 
मीमांसेंत दोन ठिकाणीं आत्रेयाचा उल्लेख आहे (४.३.१८; 
६.१.२६). [ हिंदुत्व; शंकराचार्य ] 

(४) यज्ञाला जे प्रेक्षक जमतात, त्यांच्यापैकी एखाद्या 
श्रेष्ठ पुरुषाची अग्रपूुजा करतात. अशा पुरुषाला आत्रेय म्हण- 
तात. तो अत्रिकुलोत्पन्न असावा, असा संकेत आहे. तसा कोणी 
नसल्यास दुसर्‍या कोणाची तरी आत्रेय समजून पुजा करतात. 

(५) पितृलोकाची वृद्धि करणारा एक क्र्षिगण. [ ब्रह्मांड 
पु. ३. १.५१] 


आयुर्वेदांतील कायचिकित्साशास्त्राचा प्रव- 
तेक. चांद्रभाग किवा कृष्णात्रेय या नांवां- 
नीहि हा प्रसिद्ध आहे. चरकसंहितेच्या प्रत्येक अध्यायाच्या 
आरंभीं ' भगवान्‌ आत्रेयाने असे सांगितलें, ' असें म्हटलेले 
असतें. ओषधि-वनस्पतींचे गुणधर्म शोधण्यांत गंतलेला 
प्राचीनतमकाळचा हा पहिला न 


1 क्रषि होय, असा याचा 
वावर हस्तालिखितांत उल्लेख आला आहे. हा विचार- 


विनिमय व विचारस्वातंत्र्य यांचा फार भोक्ता होता. चरक- 
संहितेत विचारविनिमयाचे नियम दिलेले असून आत्रेयाच्या 
नेतृत्वाने वादविवाद होत असत, असाहि उल्लेख आडे याचा 


श्रेष्ठ शिष्य व्यू होय. त्याने सर्व आयुर्वेदश्शास्त्राचें तंत्र 
संकलित केलें. [वे. वि. भा. पं. ] 


चर .: 
आत्रेय पुनवेसु 


आदम आदिमानव. मुसलमान पंडित त्याला पहिळा द्रष्टा 


मका सानतात. त्यांच्या धमंग्रंथांतील दहा भागांचा 
"हा कह) त्याला दृष्टान्त झाला व युल्लाह' ने 

अ दृष्ट 1 वे शफोयृल्लाह (देवाने 
निवडलेला) यी 


अशी पदवी मिळाली. [डि. इ.] 


आद्रसिंहासन व्रत वेंगाली स्त्रीव्रत. व्रतकाल 


वशाख मास. या ब्रतांत रोज एक 
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सवाष्ण बोलावून तिला चौरंगावर बसवितात व न्हाविणी- 
कडन तिच्या हातापायांचीं नखे काढतात. मग तिचे हातपाय 
अळित्याने रंगवितात. तेल लावून तिची वेणी घालतात. भांगांत 
शेंदूर भरतात. हातांत गजरे घालून अत्तर लावतात. मिष्टा- 
न्नाचें भोजन घालतात. महिनाभर रोज असें करतात. चार 
वर्षे असें व्रत केल्यावर मग त्याचें उद्यापन करतात. ब्रताचें 
फल-सोभाग्यवृद्धि. 


-_ लिंग बलिजांची एक शाखा. हे लोक आपल्या 
आढ त्रयांना गोषांत ठेवतात. नरसिहाची पत्नी चेंचित 
ही याच जातीची होती, असें सांगतात. [का. ट्रा. स. इं.] 


-__७ ललितादेवीच्या उजव्या हाताच्या तजंनीच्या 
आदरकूम नखापासून उत्पन्न झालेला एक कूर्म (कासव) - 
रूपी देव. याचा विस्तार एक योजन होता. भंड नांवाच्या 
दैत्याने अर्णवास्त्र सोडून निर्माण केलेळे जलाशय याने प्राशन 
केले. [ ब्रह्मांड पु. ४. २९. ९२] 


त्व द. भारतांतील तिरूवट्टार येथे ताम्प्रपणीं 
आदकशव दीच्या तीरावर आदिकेशवाचें मंदिर आहे. 
मंदिरांत शेषशायी विष्णूची भव्य मूति आहे. एका दारांतून 
त्याच्या श्रीमुखाचे, दुसऱर्‍यांतून वक्षःस्थळाचें व तिसर्‍यांतून 
चरणांचें दर्शन होतें. दोषाच्या खाली एक राक्षस दबलेला 
आहे. या राक्षसासंबंधीं पुढील कथा प्रसिद्ध आहे- 

एकदां ब्रह्मदेव तपश्चर्या करीत असतां एका राक्षसाने 
त्याच्याकडे येऊन भोजन मागितलें. ब्रह्मदेवाने त्याला कदली- 
वनांत जायला सांगितलें. त्याप्रमाणे तो तिकडे गेला व तिथल्या 
क्रषींना त्रास देऊं लागला. क्रषींच्या विनंतीवरून विष्णूने त्या 
राक्षसाला ठार मारले. मरतेसमथयीं राक्षसाने विष्णूला 
आपल्या शरिरांत निवास करण्याविषयीं प्राथना केली. विष्णूने 
ती मान्य केली. म्हणून राक्षसाच्या शरिराला खाली ठेवून 
विष्णू त्यावर स्थानापन्न झाला. [ कल्याण - तीर्थांक ] 


वव विष्णूचे एक नांव. गदासुराच्या अस्थींपासून 
आंद्‌गदाधर केलेली गदा धारण करतो, म्हणून त्याला 
हें नांव मिळालें आहे. [ पु. इं. ] 


ठ्गुंधु शीखांचा पवित्र ग्रंथ. याला ग्रंथसाहिब असेंहि 
आदढग्रथ हणतात. शीखांचा पांचवा गुरु अर्जुनसिह याने 
गरु नानक व इतर अनेक भगत व शेख यांच्या लेखनाचें संकलन 
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करून हा ग्रंथ तयार केला. या ग्रंथाचे दोन भाग आहेत. वर 
उल्लेखिला तो पहिला भाग. दुसर्‍या भागाला दसम पादद्याही 
किवा दसम ग्रंथ म्हणतात. दसम पादशहा म्हणजे गुरु गोविद- 
सिह हा होय. बहुसंख्य शीख लोक पहिला भाग प्रमाण 
मानतात. कांही जहाल मताचे श्ोख तेवढे दुसर्‍या ग्रंथाला 
प्रामाण्य देतात. हल्लींच्या स्वरूपांत असलेला आदिग्रंथ अर्जून- 
सिह याने इ. स. १५८१-१६०६ या कालांत तयार केला. 
त्याच्या नंतर त्यांत तेगबहादुराचीं कांही पदें व गुरुगोविद- 
सिहाचा एक दोहरा एवढें साहित्य समाविष्ट करण्यांत आलें. 
या संहितेंत कोगाकोणाचीं पदें आहेत, तें पुढील वर्गवारीवरून 
कळेल-- 

शोखगुरू - नानक, अंगडाह, अमरदास, रामदास, अर्जून 
सिह, तेगबहादुर, गोविदसिह. 

भगत -- बेणी, भीकन, धन्तना, फरीद (शेख), जयदेव, 
कबीर, नामदेव, पीपा, रामानंद, रविदास, सधना, सेणु, 
सुरदास, त्रिलोचन. 

भट्ट-- भलहउ, भिका, दास, गंगा, हरिवंश, जलन, जालप, 
कल (कलु, कल्हु), कलसु, कलसहार, कोरतु, मथ्‌रा, नल, 
रड, सल. 

भगतांपैको नामदेव हा मराठी संत आहे. हा पहिला असून 
तोच या ग्रंथांतला प्राचीन लेखक दिसतो. या ग्रंथांतळे कबिराचे 
दोहे फारच उठावदार आहेत. रामानंद व सूरदास यांचीं परमा- 
थेपर पदें त्यांत समाविष्ट असल्याने हा ग्रंथसाहिब शीखेतर 
हिंदूंनाहि परका वाटण्याजोगा नाही. आणखी एका दृष्टीने 
पाहिलें तर ज्ञीखयंथ व महाराष्ट्रांतला भागवत धर्म यांचा 
निकट संबंध आहे. महाराष्ट्रांत भागवत धर्माचा पाया 
रचणाऱ्या ज्ञानेश्‍वरांचे वडील विट्ठलपंत, कबीर व नानक हे 
तीघेहि रामानंदांचे शिष्य व गुरुबंधू होते, अश्ी समजूत आहे. 
नामदेव हा शीखांचा आदिकवि, तर मराठी संतांतलाहि 
तो जून्यांपेकी आहे. ग्रंथसाहिब हा भाई गुरुदास याच्या हस्ते 
गुरुमुखी लिपींत लिहिला गेला आहे. 

या ग्रंथाचे विभाग पुढीलप्रमाणे आहेत-- 

(१) जपुनी साणु (जपुजी) - ही नानकाची गद्यमय 
तात्त्विक रचना असून चिंतन व मनन यांसाठी तिचा मोठा 
उपयोग असल्यामुळे अर्जूनाने त्या रचनेला प्रातःस्मरणीय 
म्हणून प्रथम स्थान दिलें आहे. 

(२) सोदरु पहला -आस व गूजरी रागांतील सायंप्रार्थना. 

(२) सो पुरुख्‌ - आस रागांतील सायंप्रार्थना. 

(४) सोहिला-गौरी, आस व धनाश्री रागांतील निजण्या- 
पुर्वीची प्रार्थना. 
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(५) राग -हा या ग्रंथाचा मुख्य भाग आहे. हे राग ३१ 
असून त्यांत निरनिराळया गुरूंचीं पदें समाविष्ट आहेत. 
रागांच्या नांवांवरून आंतील विषयांचा कांही बोध होत नाही. 
प्रत्येक रागाच्या शेवटीं भगतांचीं वचनें कशीं तरी जोडून दिलेलीं 
असतात. पहिल्या चार रागांत महत्त्वाचा विषय असून पुढील 
रागांतून आलेले विषय ग्रंथाचा व्याप वाढविण्यासाठीच आहेत 

(६) भोग - म्हणजे ग्रंथपरिणति. यांत निरनिराळ्या 
गुख्चे व भगतांचे श्‍लोक आणि पदें आलीं आहेत. 

वरील पहिले चार भाग उपासनेसाठी आव्यक म्हणून 
प्रथम दिले आहेत. 

ग्रंथांतलें साहित्य वेगवेगळ्या ठिकाणांहून संग्रहीत केलेलें 
असल्यामुळे भाषादृष्ट्या हा ग्रंथ समान शैलीचा न राहतां 
संमिश्र स्वरूपाचा झाला आहे. उदा० नामदेवाची रचना ज्‌न्या 
मराठींत आहे. जयदेवाची संस्कृत व अर्वाचीन मिश्र आहे. 
रामानंद व कबीर यांची भाषा जुनी हिदी आहे. नानक व 

त्याच्या पुढचे गुरू हे पंजाबांतळे असूनहि त्यांनी हिंदीला 
जवळच्या अशा भाषेतच रचना करावी, हें आश्‍चर्यकारक 
वाटतें. पण कबीर व इतर भगत यांची धार्मिक शिकवण जशी 
नानकादि गुरूंनी उचलली, त्याचप्रमाणे त्यांची भाषाहि उच- 
लली, असें म्हटलें पाहिजे. पण त्यामुळे त्यांतला बराचसा भाग 
अर्वाचीन श्लीखांना दुर्बोध झाला आहे. 

या ग्रंथांत दोहरा, दुपदा, त्रिपदा, चौपदा, पंचपदा, 
अष्टपदी, इलोक, डखणा, छंट, पउरी, सवैय्या व गाथा हीं 
वृत्ते आढळतात. 

आदिग्रंथाला गुरुबानी असेंहि म्हणतात. शीखांच्या दृष्टीने 
तो ग्रंथ गुरुस्वरूप आहे, म्हणून त्याला स्वच्छ रेशमी वस्त्रांनी 
वेष्टन एका चांदव्याखाली उंच गादीवर प्रतिष्ठित करतात, 
त्याला फुलें वाहतात, त्याच्यावर चवऱ्या ढाळतात व त्याची 
आरती करतात. शुचिर्भूत होऊनच त्याच्या दर्ंनाला जातात. 
कधी कधी त्याची मिरवणूकहि काढतात. कधी त्याचा अखंड 
पाठ, तर कधी सप्ताह पाठहि करतात. बालकाचें नामकरण, 
त्याची दीक्षा, विवाहादि मंगल कृत्यें व प्रेतसंस्कार अशा 
प्रसंगीं त्या ग्रंथांतलीं विशिष्ट वचनें वा पचे म्हटलीं जातात. 
प्रस्तुत ग्रंथांतले कांही भाग प्रात:काळ, सायंकाळ व शयनवेला 
या प्रसंगीं म्हणण्यासाठी निश्चित केलेले आहेत. शोखांचें संपुर्ण 
धामिक जीवन या आदिग्रंथाने प्रभावित झालेलें आहे. पाहा - 
जपुजी; शीख धर्म. [ म. ज्ञा. को.; हि. वि. को.; दि सिख्‌त्‌ ] 


(१) वेवस्वत मन्वंतरांतील एका देवतासमूहाला 


(3 त्य 
याादुत्य ह नाव आहे. क्रग्वेदांत याच्या वर्णनपर सहा 
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सूक्ते आहेत. या देवतासमू हांत मित्र, अर्यमा, भग, वरुण, दक्ष 
व अंश अशा सहा देवतांचा समावेश होतो (क्र. २.२७.१). 
त आदित्यास उरवो गभीरा 
अदब्धासो दिप्सन्तो भूर्यक्षा: । 
अन्त: पड्यन्ति वृजिनोत साघु । 
सवं राजम्यः: परमा चिदन्ति । 
( क्र. २. २७. ३ ) 
अर्थ -ते आदित्य विश्याल, गंभीर, अजिक्य, दात्रुघातक, 
अनेक डोळ्यांचे व चांगले-वाईट पाहणारे आहेत. दूरचा 
पदार्थेहि त्यांना अगदी जवळ दिसतो. 
धारयन्त आदित्यासो जगत्स्था 
देवा विश्‍्वस्य भुवनस्य गोपा: 
(क्र. २.२७.४) 
अर्थ - ते आदित्य स्थावर - जंगम पदार्थांचे धारणकतें 
असून सर्व भुवनांचें रक्षण करणारे आहेत. 
सत्याच्या योगाने त्यांचा महिमा वाढला आहें. जो आदि- 
त्यांच्या मर्जीत असतो, त्याला जवळून अगर दुरून कोणीहि 
ठार करू शकत नाही, असें क्रग्वेदांत म्हटलें आहे. 
आदित्य हे अदितीचे पुत्र असून त्यांची संख्या आठ आहे, 
असें अथवंवेदांत सांगितलें आहे (८.९.२१). तै. ब्राह्मणांत 
अंश, भग, धाता, इंद्र, विवस्वान्‌, मित्र, वरुण व अर्यमा, 
अशीं त्यांचीं नांवें दिलेलीं आहेत (१.१.९. १-३ )  क्रग्वेदांत व 
शतपथांत अदितीच्या आठव्या पुत्राला मातंड असें म्हटलेले 
आहे. 
 आदित्यांची संख्या बारा असून ते बारा महिन्यांचे निद- 
शक आहेत, असेंहि शर. ब्रा. मध्ये सांगितलें आहे (११. ६. 
२. ८) त्यांच्यापैकी विष्णु हा सर्वश्रेष्ठ आदित्य होय. आदित्य 
हे 'श्यप व अदिति यांचे पुत्र होत. (१) अंशुमान (२) 
अयमा (३) इंद्र (४) त्वष्टा (५) धाता (६ ) पर्जन्य (७ ) 
षा (८) भग (९ ) मित्र (१० ) वरुण विवस्वान 
व (१२) विष्णु अशी त्यांची यादी भविष्यपुराणांत दिली 
असून स्कंद पुराणांतील वेगळी नामावळी पुढीलप्रमाणे आहे- 


ही (१) लोलाक॑ (२) उत्तराक॑ (३) सांबा दित्य (४) द्रुपदा- 
ला (५) मयूखादित्य (६) अरुणादित्य (७) वृद्धादित्य 


केशवादित्य (९) विमलादित्य (१० ) 


१२) सकोलका दित्य 
हे बारा आदित्य वर्षार 


गंगादित्य (११) 
(स्कंद पु. २. ४. ४६ ). 
या बारा मासांवर आधिपत्य कर- 


कालरूपधारी भगवान 
आदित्य वेगवेगळ्या गणांसह हन्यांचें सं 
स बारा गणांसह बारा महिन्यांचें संचालन 


रीत असतां चारी वेदांचे 


खंड पहिला 9: 


क्रषि त्याला सूक्ते गातात. गंधर्व-अप्सरा त्याच्यापुढे नृत्य 
करतात. नाग त्याचा रथ अधांतरीं धरतात. नेक्रंत पाठी- 
मागन तो ढकलतात. वालखिल्य त्याच्या पुढे चालत असतात. 
या सर्व समुदायाला मिळून ' आदित्यव्यूह ' असें नांव आहे 
(भाग पु. १२. ११). पाहा - मातंड, सूर्य. [ क्र. द.; प्रा. 
च. को. ] 

(२) बांसरीचा एक प्रकार. संगीतरत्नाकरांत हिचा 
उल्लेख आहे. या बांसरीचे मुखाजवळील छिद्र व तजंनी 
ठेवण्याचें छिद्र यांत बारा आंगुळांचें अंतर असतें. [ डि. सा. 
इं. म्यु.] 


दि्‌ 0_ बाळ-बाळंतिणीचा एक संस्कार. याला 
आदित्यदशन द्निष्क्रमण, उपनिष्क्रमण किंवा निर्णयन 
असें नांव आहे. पाहा - निष्क्रमण. 


दित्यदो सुर्यनारायणाच्या पूर्जेतला हा एक अलं- 
आद्त्यदारा कार असून महाराष्ट्रांतील प्रभु व ब्राह्मण 
स्त्रिया तो गळ्यांत घाल- 
तात. आंगुळभर लांबीची 
सोन्याची मधोमध पोकळ 
नळी, तिच्यावर बारा 
अंगठ्या, त्यांत लहान 
घागऱ्या जडविलेल्या, दोन 
बाजूंना दोऱर्‍याचे सहा पदर 
व त्यांत कांचेचे मणी भोव- 
लेले, अश्ी याची रचना 
असते. यांतल्या बारा 
अंगठ्या बारा महिन्यांची 
व सहा पदर सहा क्रतूंचीं 
प्रतीके होत. हा प्रकार सौर 
संप्रदायांतून आलेला असावा. 


आदित्यदोरा 


एक उपपुराण. या पुराणाची अधिक 
आददत्य पुराण माहिती उपलब्ध नाही 


.__,__ /_/. रक्‍तचंदनाने किवा केशरी गंधाने 
आंदत्यमडठावाध पक वर्तुळ काढून त्यावर कणिक 
किवा सातू यांच्य़ा पिठाची तूप व गूळ मिश्रित पानगी ठेव- 
तात. मग तिची व सूर्याची तांबड्या फुलांनी पुजा करतात. 


[हि.ध.] 


डर 


आदित्यवरद 


महाराष्ट्रांतील स्त्रियांचा एक वसा 

आददत्य राणूबाइ काल : श्रावणांतील पहिला रविवार 
या दिवशीं स्त्रिया मोन धरून अंथरुणावरून उठतात. स्नान 
करून पाण्याचा तांब्या जमिनीवर न ठेवतां भरून आणतात. 
विड्याच्या पानावर रक्‍तचंदनाने सूर्याचे चित्र काढतात. ब 
तिथेच एका वतूळांत षट्कोनी आकृति काढतात. सहा पदरी 
दोरा घेऊन त्याला सहा गांठी मारतात व मग या सर्वांची 
मिळून पुजा करतात. सवाष्ण जेवायला वाढतात. या वक्षाची 
कहाणी पुढीलप्रमाणे-- 

एक गरीब ब्राह्मण होता. तो रानांत लाकडे आणायला गेला 
होता. तिथे अप्सरा, नागकन्या पूजा करीत होत्या. ब्राह्मणाने 
विचारलें. ' तुम्ही कसली पुजा करतां ? ' त्यांनी आदित्य 
राणूबाईची पुजा व तिचें विधान ब्राह्मणाला सांगितलें. हा 
वसा केल्याने देन्य फिटतें व धनदोलत मिळते, असेंहि सांगि- 
तलें. ब्राह्मणाने तो वसा वसला. सूर्य त्याच्यावर प्रसन्न झाला. 
त्याला धनदोलत मिळाली. 

त्याला दोन मुली होत्या. त्यांचीं लग्नें राजपुत्र व प्रधानपुत्र 
यांच्याशीं झालीं. राजाच्या राणीला चार मुलगे झाले. बारा 
वर्षांनी बाप त्या मुलींना भेटायला गेला. त्या दिवशीं श्रावणां- 
तला रविवार होता. त्याने मुलीला म्हटलें, की * मी कहाणी 
सांगतों तेवढी तूं ऐक. राणी- म्हणाली. “ राजा शिकारीला 
निघाला आहे; मला आता वेळ नाही. ! त्यावर बाप उठन 
दुसर्‍या मुलीकडे गेला. तिने बापाची कहाणी ऐकली. राणीने 
कथा न ऐकल्याने आदित्य राणूबाईचा अपमान झाला. 
त्यामुळे राणीवर संकट ओढवलें. राजा शिकारीला गेला होता, 
तो वाट चुकला व परत आलाच नाही. पुढे राणीला दारिद्रच 
आलें. मग दर रविवारीं एक याप्रमाणे आपल्या चोघांहि 
मुलांना तिने आपल्या श्रीमंत बहिणीकडे पाठविलें. आपल्या 
चारी भाच्यांना प्रधानाच्या सुनेने सोन्यानाण्यांचें व हिऱ्यांचें 
गुप्तदान दिलें, पण आदित्याच्या अवकृपेने वाटेतच तें नाहींसें 
झालें. चारी मुलगे हात हालवीत घरीं परतले. शेवटीं राणी 
स्वतः उठून बहिणीकडे गेली. बहिणीने राणीला सांगितलें, की 
“तूं आदित्यराणूबाईला विसरलीस म्हणून तुला असे दिवस 
आले.” राणीला पश्‍चात्ताप झाला. तिने आदित्य राण- 
बाईची पूजा करून क्षमा मागितली. सूय तिच्यावर प्रसन्न 
झाला. तिला धनदौलत परत मिळाली व राजाहि घरां 
सुखरूप आला. 


दर रविवारीं सूर्याची पुजा करणार्‍या कुरुं- 


आद्त्यवरद्‌ ब्रांना हें नांव आहे. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


आदित्यवार 


न विशिष्ट तिथि व विशिष्ट नक्षत्रे यांनी युक्‍त 
आदरत्यवार औआरदित्यवार जेंव्हा विशिष्ट महिन्यांत येतो, 
तेव्हा त्याला विविध नांवें मिळतात. असे एकंदर बारा वार 
आहेत. मार्ग० शु. ६ ला आदित्यवार आल्यास त्याला नंद 
हें नांव आहे. या दिवशीं नक्त भोजन व सूर्याची अगस्त्याच्या 
फुलांनी पूजा करतात. भाद्र० शु. पक्षांतल्या आदित्यवाराला 
भद्र ही संज्ञा असून त्या दिवशीं नक्त किवा उपवास करतात. या 
प्रमाणे सौम्य 3: रोहिणीनक्षत्रयुक्‍्त; कामद _्‌ मार्ग०्शु. ६ला 
आलेला; जय 3 दक्षिणायनांतील; जयंत २: उत्तरायणांतील; 
विजय - रोहिणीनक्षत्रयुक्‍त सप्तमीला आलेला; पुत्रद 
रोहिणी किवा हस्तनक्षत्रयुक्‍त; या दिवशीं एकभुक्त राहून 
सकाळपासून सूर्यास्तापर्यंत महाश्‍वेतामंत्राचा जप करतात. 
हृदय - संक्रांतियुक्‍त. या दिवशीं नक्‍त करून सूर्यमंदिरांत 
सर्याकडे तोंड करून आदित्यहूदय मंत्राचा १०८ वेळां जप 
करतात. रोगहू 3 पुर्वाफाल्गुनीयुक्‍त. या दिवशीं रुईच्या फुलांनी 
सूर्याची पुजा करतात. महाडवेताप्रिय  सूर्यग्रहणयुक्‍त. या 
दिवशीं उपवास करून महादवेतामंत्राचा जप करतात. 


मीर एक काम्य व्रत. ज्या रविवारी 
आदत्यवार नक्तत्रत हूस्त नक्षत्र असेल, त्या दिवशीं 
एकभुक्त राहून ब्रताला आरंभ करतात व तेव्हापासून दर 
रविवारीं नक्‍्तभोजन करतात. सूर्याला नमस्कार घालून 
ब्राह्मणभोजन घालतात. सूर्य व त्याच्या रथाचे घोडे यांच्या 
आक्रृत्या काढून त्यांना अर्ध्ये देतात. वर्षभर असें व्रत करून 
उद्यापनाच्या वेळीं सुवर्णकमळ, सवत्स गाय व गुळाने भरलेले 
ताम्प्रयात्र ब्राह्मणाला दान देतात. व्रताचे फल -- पापनाश 
व सूर्यलोकप्राप्ति.[ कृ. क. त. ] 


व्य मार्गशीर्ष महिन्यांतल्या रविवारापासून 
आदलत्यवार त्रत या व्रताला प्रारंभ होतो. ब्रतावधि-एक 
वर्ष. प्रत्येक रविवारी सूर्याची पुजा. वारा महिन्यांच्या बारा 
सुर्याची वेगवेगळीं नांवें आहेत. त्या नांवांनी त्याची पूजा 
करायची असते. उदा० मागंशीषं महिन्यांत मित्र, पौषांत विष्ण, 
इत्यादि. या दिवशीं आदित्यहूदयाचा पाठ व गणाधिप आणि 
महाश्वेता या मंत्राचा जो जप करतो तो सूर्यलोकाला जातो 
असें सांगितलें आहे. व्रताचे फल - कुष्ठादि रोगांचा भोळे, 
[हि.ध.; कृ. क. त. ] 


आदित्यत्रत (१) आशिविनांतील रविवारीं याचा प्रारंभ 
: करतात. व्रलावधि-एक वर्ष. देवता-सुयं. स्कंद 


डरर 


भारतीय संस्कृति कोडा 


पुराणांत याविषयीं पुढील कथा आहे - कृष्णाने सांबाला 
' तुला कुष्ठरोग होईल ' असा शाप दिल्यावर सांबानें हें ब्रत 
केलें व त्याचा कुष्ठरोग वरा झाला. 

(२) चतुदेशी तिथि व रेवतीनक्षत्रयुक्‍्त रविवार किवा 
अष्टमी तिथि व मधानक्षत्रयुक्‍्त रविवार या दिवशीं हें व्रत 
करतात. यांत शिवाची पूजा करतात. 

(३) ब्रह्मचार्‍्याने करायचें एक व्रत. ब्रतावधि- एक वर्ष. 
ब्रताला प्रारंभ करण्यापूर्वी तो नवीन मृगाजिन, जानवें व 
मेखला धारण करतो. [ हि. ध.] 


ल रविवार, सप्तमी, हस्तनक्षत्र व सर्य- 
आहत्यशयनत्रत कात ला 
सक्रात, अशा योगावर हें ब्रत विहित 
आहे. या दिवशीं सूर्य व शिव यांची एकत्र पूजा करतात. आच्छा- 
दन व उड्या यांनी सुशोभित शय्या व एक गाय दान देतात. 


दित्य्षांति प्रत "त. हस्तनक्षत्रयुकक्‍्त रविवारी हें 
नाज त ब्रत करतात. सूर्य प्रतिमेची पुजा व 
रच्या समिधांचें हवन. हा याचा विधि आहे. [हि. ब. ] 


आदित्यहृदयाबिधि संक्रांतियुक्‍त रविवारीं । सूर्यमंदिरांत 

आदित्यहूदय या मंत्राचा १०८ वेळां 
जपे वाती त्याला हें नांव आहे. रावणाबरोबरच्या य॒द्धांत 
अह जय प्राप्त व्हावा, म्हणून अगस्त्य कूषीने रामचंद्राला 
आदित्यहृदयनामक सूर्याच्या स्तुतीचा जप करायला सांगितलें 
हाते, असे वाल्मीकीने सांगितलें आहे (युद्ध, १०७). [ हि. ध.] 


आदित्येश॒ नर्मदेवरील एक तीर्थ. [मत्स्य पु. १९०.५ ] 


62 सहस्त्र दल पद्माच्या व रि 
आददूव डड ७ पद्माच्या कोश्यांतील पर बेदूला आदि- 
व अशी सज्ञा आहे. [ स. पॉ. ] त 


आदिद्विपद २. भारतांत नृत्य-नाट्य सुरू 


र होण्यापुर्वी त्याचें 
केथानक ह्विपद वृत्तांत थोडव न 


डक्यांत निवेदन 


खंड पहिला 
करतात, त्याला ही संज्ञा आहे. [डि. सा. इं म्यु. म्यु.] 


ली भगवान्‌ विष्णु ज्या नागावर शयन करतो, 
आंढ्नाग त्याला आदिनाग किंवा आदिशेष म्हणतात. 
याह्य - शेष, अनंत. [डे. हि. आ. ] 


व्नांध (१) जेनांचा पहिला तीर्थंकर. यालाच क्रषभ- 
आढना देव असेंहि म्हणतात. हा गर्भात असतांना याच्या 
आईला चौदा स्वप्नें पडलीं, त्यांत बेलाचें स्वप्न पहिलें होतें. 
इक्ष्वाकु वंशांत हा जन्मला. पूर्वजन्म सर्वार्थसिद्धि, काळ 
सुसम दु:सम. नक्षत्र उत्तराषाढा. जन्मस्थान अयोध्या. पित्याचे 
नांव नाभिराज. मातेचें नांव मेरुदेवी. उंची ५०० धनुष्यें. वर्ण 
- सुवणं. ज्ञानवृक्ष न्यग्नोध ( वड ). गणधर ८४. आसन पर्यका- 
सन. वय ८४ लक्षपर्व. लांछन वृषभ. यक्ष-यक्षिणी गोमुख- 
चक्रेश्‍वरी. निर्वाणस्थान केलासपर्वत. उपासक भरत व बाहुबली. 
आदिनाथाच्या पंचकल्याणिकाच्या पर्वतिथी पुढीलप्रमाणे--- 


गर्भेकल्याण आषाढ व. द्वितीया; जन्मकल्याण व दीक्षा- 
कल्याण चैत्र व. नवमी; केवलज्ञानकल्याण फाल्गुन व. एका- 
दशी; मोक्षकल्याण मार्ग० व. चतुदेशी. 
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भागवतांत जो त्ररषभदेव वणिला आहे, त्याचींहि माता- 
पितरें मेरू व नाभि हींच आहेत (५-३-६). हा शवटीं जडो- 
न्मत्ताप्रमाणे नग्नावस्थेंत राहु लागला. कोणीं त्रास दिला, 
तरी हा स्वस्वरूपीं स्थिर राहत असे, असें सांगितले आहे. 
त्यावरून बृद्धाप्रमाणे या जैनांच्या पहिल्या तीर्थकरालाहि 
पौराण व्यक्तींत स्थान मिळालें असावें. 

उदेप्र-अहमदाबाद रस्त्यावर त्ररषभनाथ नांवाचें एक गांव 
आहे, तिथे त्ररषभदेवाचें मंदिर आहे. पूर्वी एक गाय एका 
विवक्षित ठिकाणीं येऊन नियमितपणे पान्हा सोडीत असे. पुढे 
तिथे खणलें असतां क्रषभनाथाची मूति सांपडली. त्या स्थाना- 
वर नंतर मंदिर उभारण्यांत आलें. कित्येक स्वयंभू शिव- 
लिंगांच्या बाबतींतहि अशाच कथा सांगितल्या जातात. हें 
मंदिर आता बरेच वाढलें असून, जेन लोकांचें यात्रास्थान 
बनलें आहे. [जे. इ; म. ज्ञा. को. ] 

(२) नवनाथांपैको एक. नेवासे गांवाच्या जवळ ममंर- 
गिरींत याचें स्थान आहे. याला वृद्धेश्वर किवा म्हातारदेव 
असेंहि म्हणतात. याच्या आसपास मत्स्येंद्र, गोरक्ष व 
गहिनी या नाथांच्या समाधी आहेत. 


दिनाथजयंती जेन व्रत. फाल्गुन व. ११ जश्ीस 
आदनाथजयता त्रत आदिनाथ या पहिल्या ती्थकराला 


केवलज्ञानप्राप्ति झाली व याच दिवशीं त्याने पहिलें प्रवचन 
दिलें. म्हणून, या दिवशीं जेन उपवास व “ओम्‌ हीं श्रीवृष- 
भाय नमः ' या मंत्राचा त्रिकाल जप करतात. [ जे. व्र. वि. सं.] 


त. 6. 0७ जेन व्रत. भाघं व. १४ 
आदढनाथानवाणात्सव व्रत जोस आदिनाथाला निर्वाण 
प्राप्ति झाली. म्हणून जेन या दिवशीं उपवास व 'ओंम्‌ हों 
श्रीवृषभाय ' नमः या मंत्राचा जप करतात. [जे. व्र. वि. सं. ] 


त श् एक नाथपंथी सिद्ध. याचा जन्म पुण्या- 
आदनाथ भरव जवळ निघोजें येथे झाला. याने विटे 
गांवीं इ. स. १८३४ मध्ये नाथलीलामृत हा ग्रंथ लिहिला. या 
ग्रंथाचे २८ अध्याय असून ओवीसंख्या ५४९२३ आहे. ग्रंथाची 
भाषाशैली प्रासादिक आहे. आदिनाथाच्या सांप्रदायिक ग्रंथा- 
ध्ययनाची या ग्रंथावरून चांगली कल्पना येते. नाथलीलामृत 
हा ग्रंथ महाराष्ट्रांत फारसा लोकप्रिय नाही. [गो. च. प. ] 


व (१९ वें शतक ) तमिळनाडमधील 
आढ नारायणदास एक भक्‍त कवि. हा भद्राचल राम- 


आदिनारायणदास 


दासाचा वंशज असून मद्रासजवळील मांबलम्‌ गांवीं राहात 
असे. याने अनेक भक्तिपर काव्यें रचलीं आहेत. रामनवमीचा 
उत्सव हा भक्तिभावाने साजरा करीत असे. [ डि. सा. इं. 
म्यु. म्यु. ] 


व द. भारतांतील एक उत्सव. आदि << आषाढ 
आदयुरस्‌ मासांत पुरम्‌ हें नक्षत्र असते, त्या दिव द. 
भारतांत सर्व देवालयांतून हा उत्सव साजरा करतात. या 
दिवशीं शक्‍तिदेवीने अवतार घेतला म्हणून तिची पूजा कर- 
तात. या नक्षत्रीं शुक्रवार असेल तर तो विशेष योग समजतात. 
या उत्सवाची कथा पुढीलप्रमाणे -- 

श्रीविल्लिपुत्तुर येथे पेरियाळवार नांवाचा वैष्णव संत राहत 
होता. तो निपुत्रिक होता. एकदा शेत नांगरतांना त्याला एक 
सुंदर मुलगी सांपडली. त्याने तिचें संगोपन केलें व ती मोठी 
झाल्यावर श्रीरंगम्‌ येथील श्रीरंगनाथाशीं तिचें लग्न लावून 
दिलें. 

या मुलीचें नांव आंडाळ असून तिलाच देवीचा अवतार 
मानून तिचा हा उत्सव करतात. मदुरा, श्रीविल्लिपृत्तुर, तिने- 

- वेल्ली, वेदारण्यम्‌, तिरुवन्नामले इ. देवाल्यांत हा उत्सव 
फारच थाटामाटाने साजरा होतो. चिदंबरम्‌ येथे मात्र तो 
आदिमासांत न करतां अपिसि महिन्यांत करतात. पाहा - 

आंडाळ. [ सा. इं. फे. ] 

(१) अठरा उपपुराणांपैकीं एक. याला आयदय- 
आदद्पुराण पुराण असेंहि नांव आहे. हें उपपुराण वैष्णव 
पंथाचें आहे. 

आदिपुराण किवा आद्यपुराण हें इ. स. च्या ६ व्या शत- 
कांत रचलें गेलें असावें. या ग्रंथाचे एकहि हस्तलिखित 
उपलब्ध नाही. तथापि, त्यांतील उतारे अनेक टीकांमध्ये व 
निबंधग्रंथांत घेतलेले आढळतात. त्यांवरून त्यांतील विषयांची 
कल्पना करतां येते. साधारणपणे त्यांत पुढील विषयांची चर्चा 
आढळते- 

चातुवर्ण्याच्या लोकांना वसाहती करण्यासाठी 
सदाचार, विवाहविधि, अंत्यसंस्कार, आशोचनिर्ण 
उपाय, दाने, ब्रते, शुभाशुभशकुन व लक्षणें. या 
काळांत नमंदा, सिंधु व करतोया या नद्यांनी सीमित केलेल्या 
आर्यावर्ताच्या प्रदेशाबाहेर जाणें निषिद्ध मानलेले होतें. 


तसा कोणी गेल्यास त्याला प्रायशिचत्त घ्यावें लाग. [स्ट 
उ.पु.] | 


२3 


योग्य प्रदेश, 
यि, शुद्धीचे 
1 पुराणाच्या 


(२) (काळ ९ व्या शतकाचा मध्य) जैन धर्माचें एक 
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प्रसिद्ध पुराण. जेन धर्मांत त्रिषष्टि २ त्रेसष्ट पुरुष प्रतिभा- 
शाली धमंप्रवतेक व चारित्र्यसंपन्न मानलेले असून ते शहलाका- 
पुरुष या नांवाने प्रसिद्ध आहेत. २४ तीर्थकर, १२ चक्रवर्ती, 
९ वासुदेव, ९ प्रतिवासुदेव, ९ बलदेव किवा वलभद्र हे सगळे 
मिळून ६३ शलाकापुरुष होतात. यांच्या जीवनविषयक ग्रंथांना 
इवेतांबर लोक ' चरित्र ! व दिगंबर लोक ' प्राण ' म्हण- 
तात. आचार्य जिनसेनाने या सर्व महापुरुषांचें चरित्र संस्क्रत 
भाषेंत काव्यनिबद्ध करण्यासाठी * महापुराण ' ग्रंथाला प्रारंभ 
केला. परंतु ग्रंथ समाप्त होण्यापु्वींच तो मरण पावल्यामुळे 
गुणभद्र नामक त्याच्या शिष्याने उरलेला ग्रंथ पुरा केला. या 
ग्रथाच्या पहिल्या भागांत ४८ पर्वे व १२ हजार इळोक असून 
त्यांत क्ूषभदेव या पहिल्या तीर्थकराचें जीवनचरित्र वणिलेलें 
आहे. पहिल्या भागाला लौकिकांत आदिघुराण व उत्तर 
भागाला उत्तरपुराण असें म्हणतात 
४२ पर्वे व ४३ 


१०,३८० इलोक जिनसेनाने 


यांतील प्रथमानुयोगा 
तील एक उत्तम ग्रंथ 


व वौणागान 
[ सं. शा. ] 


डखं पहिला 


“८  हिमाल्यांतलें एक क्षेत्र. आदिबदरीचें दर्शन हें 
आद्वद्‌्रा बदरीनाथाच्या द्शनासमान मानतात. येथील 
बदरीनाथाची मूति प्रथम तिबेटांत होती व ती आद्य शंकरा- 
चार्यांनी भारतांत आणली, अशी आख्यायिका आहे. [ कल्याण- 
तीर्थांक ] 


न कालचक्रयानपंथाची प्रमुख देवता. आदि म्हणजे 
आद्बुद्ध आद्यंतरहित. आदिबुद्ध सर्वज्ञ आहे. पद्यकारंड- 
व्यूहांत त्याचें जें वणंन आलें आहे, तें योगदशंनांतील नित्य- 
मक्‍त व सर्वज्ञ ईश्‍वराच्या कल्पनेशीं जुळणारे आहे. समस्त 
विश्वाच्या प्रारंभीं आदिुद्ध हा स्वयंभू किवा आदिनाथ या 
नांवाने प्रकट झाला व समाधींत त्याने विश्‍व निर्माण केलें. 
वज्नयानांतील बुद्धाप्रमाणेच यालाहि सहज, धर्म, संभोग व 
निर्माण असे चार काय आहेत. र 
आदिबृद्ध हा प्रज्ञा व करुणा यांची मति आहे. तो जेव्हा 
मानवी रूप घेतो, तेव्हा त्याला वज्रधर म्हणतात. वज्रधराचीं 
एकाकी व यब-य॒म॒( मिथुनीभूत ) अशीं दोन रूपे आढळ- 
तात. नेपाळमध्ये स्वयंभू आदिदबुद्धाचें मंदिर असून तिथे 
त्याची पुजाअर्चा चालते. आदिबुद्ध हा त्या ठिकाणीं ज्वालेच्या 
रूपांत प्रकट झाला व मंजुश्रीने त्या ज्योतिस्वर्पावर मंदिर 
बांधलें, असें 
सांगतात. नेपा- 
ळांत बौद्धांचे 
अनेंक संप्रदाय 
असून त्यांतले 
कांही अमिता- 
भाला तर कांही 
वैरोचनाला, 
आदिदबुद्ध मान- 
तात. नामसंगीति 
या ग्रंथांत मंजु- 
श्रीलाच आदि- 
वृद्ध मानलेले 
आहे. 
महायानी 
बौद्धांनी ईश्‍वर 
या रूपाने आदि- 
बुद्धाला आका- 
राला आणलें. 
पुढे १० व्या शतकांत नालंदा येथे या कल्पनेचा 


र ॥% 


आदिवुद्ध - अवलोकितेश्वर 


४२५ 


आदिबन्राह्ममसाज 


विकास झाला. पुढे संपुर्ण आशिया खंडांत या आदिवद्धाची 
प्रसिद्धि झाली. आजहि लंकेंतले व जपानमघले बौद्ध आदि- 
बुद्धालाच भजणारे आहेत. पाहा- वजधर, ध्यानी बुद्ध. [ बौ. 
द.मी.; बौ. ध. द.; इं. वु. इ.] 
आरि पंथ उ वा गायक पक 
र नी बुद्धांची कल्पना व 

इतर पुर्वकालीन विचारपद्धति यांचा समन्वय आहे. बुद्ध हें 
ब्रह्माप्रमाणेच आदितत्त्व असून सामान्य जनासाठी त्याला 
सगुण रूप घ्यावें लागलें, असें हे मानतात. 

आदिबुद्ध आपल्या ध्यान-कर्मांनी पांच ध्यानी बुद्ध निर्माण 
करतो. ते आपल्या शक्‍तींच्या द्वारें ध्यानी बोधिसत्त्व निर्माण 
करतात व मग हे 
बोधिसत्त्व या जड, 
नश्वर विश्‍वाची 
निर्मिति करतात. 
अशीं तीन विदवें 
आतापर्यंत नष्ट 
झालीं असून सध्या 
अवलोकिते श्‍वर- 
निर्मित चोथें विश्व 
चालू आहे. 

आदिबुद्ध किवा 
परमादिबद्ध हें नांव 
प्राचीन लेखांत 
आढळतें. कालचक्रपानाशीं या पंथाचा निकटचा संवंध आहे. 
आदिदबुद्धाचें दर्शन हें तांत्रिक बोद्ध धर्माशी मिळतें जुळतें 
आहे. या पंथाचे वैशिष्ट्य हें, की त्याने सहाहि बुद्धांच्या 
वरचा समंतभद्र नांवाचा एक बुद्ध धर्मकायरूपांत मानलेला 
आहे व त्याच्या ठिकाणीं सकल बुद्धांच्या व सकल अहेतांच्या 
ठिकाणीं वास करणार्‍या बत्तीस गुणांचा अध्यारोप केलेला 
आहे. या समंतभद्रापासूनच जगाची उत्पत्ति होते, असें या 
पंथाचें मत आहे. [म. ज्ञा. को. ] 


ल न बंगालमधील एक धर्मपंथ. श्री. देवेंद्र 
आदतग्राह्मसमाज नाद ठाकुर हे प्रथम ब्राह्मसमाजाचे 
अध्वर्यू होते. पण पुढे त्यांचें पुढारीपण श्री. केशवचंद्र सेन 
यांच्याकडे गेळें व वरील दोघांत मतभेद निर्माण झाले. मग 
देवेंद्रनाथ व त्यांचे अनुयायी यांनी केशवसेनांचा पंथ सोडून 
जो ब्राह्मसमाज चालविला, तो पुढे आदि ब्राह्मसमाज या 


अधिक नांवाने ओळखला जाऊं लागला. ब्राह्मसमाज हें नांव केशवचंद्र 


आदिब्राह्मसमाज 


सेन यांच्याच समाजाला लागू राहिलें. पाहा-त्रा समाज 
][ सं. चा. अ. ] 


2८ ब्राह्मी शक्‍तीचें नांव. ही चतुर्भूज आहे. ह्चि 
आढसमात दोन हात अभय व वरद या मुद्रेंत असून 
दुसऱ्या दोन्ही हातांत कमंडलु व रुद्राक्षमाला असते. 
दुस 

[स. पॉ.] 


ह य. (जन्म इ. स. १७३०) 
आटदियप्पय्य पच्छिमिरियमू , बरिबोगी ' या गड 
:रागांतील व “* अट * तालांतील प्रसिद्ध * वर्गा'चा रचयिता. तो 
'कुलल वैणिक होता. रक्‍ती व देशोय सगांत त्याने अनेक क्ति 
रचल्या आहेत. राग आलापन, मध्यमकाल व पल्लवी यांच्या 
'*गायनपद्धतींत त्याने एक विशिष्टं. रचनावद्धता आणली. 
प्रतापसिह महाराज (इ. स. १७४ नदर ) व तुल्जा 
महाराज (१७६५-८७). यांच्या कारकीदीत तजाऊर येथे तो 
आस्थान विद्वान्‌ होता. पुदुकोट्टई व उडेयार पाल्यम्‌ या 
'राज्यांचाहि त्याला राजाश्रय होता. तो माध्व ब्राह्मण असून 
श्रीवेंकटरमण अशी स्वत:ची सही करीत असे; त्याला ' तान- 
'वर्णमार्गदर्शी * ही पदवी मिळाली होती. शयाम शास्त्री, घनम्‌ 
कृष्णअट्पर, पल्लवी गोपालअय्यर व त्याचा भाऊ संजीवय्यर 
हे त्याचे प्रमुख शिष्य होत. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


क या ग्रंथाची एक हस्तलिखित प्रत उपलब्ध 
आद्रामायण लो आहे. यांत मंजरी मुग्धा, मध्या, 
प्रौढा इ. नायिकांचे प्रसंग आहेत. * चित्रकूटमाहात्म्य ' नांवाचा 
एक हस्तलिखित ग्रंथ आहे तो आदिरामायणाचाच एक भाग 
आहे, असें श्री. कामिल वुल्के यांचें म्हणणें आहे. 
सांतानक वनांतील सरोवराच्या मध्यभागीं एक रम्य मंडप 
बनलेला असून तिथे एका वेदिकेवर सोता व तिच्या 
सल्या यांसह श्रीराम नित्य रासक्रीडा करतो, असें वर्णन या 
ग्रंथांत आहे. [ रा. सा. म. उ. ] 


चित्रकूटावर 


भा वराहू म्हणजे डुक्कर. : विध्यद्वराहं 
आढवराह मस्ता <वृत्ररूप वराहाच्या अंगावर 
आपले अस्त्र तिरपें फेकून त्याचा देह 
टाकला (क्र. १. ६१.७) 


तिरो आद्वि- 
(विष्णूने) 
छिन्नविच्छिन् करून 
व एमुष नामक वराहाला इंद्राने मारले 
(क्र. ८. ६६. १०), असे क्रग्वेदांत आदिवराहाविषयीं उल्लेख 
आहेत. याच एमुष वराहाने पृथ्वीला वर काढलें असे तेत्ति- 
रीय संहितेत म्हटलें आहे ( १४. १. २. १ १). ते. सं. च्या 


भारतोय संस्कृति कोडा 


मताप्रमाणे वराह हें प्रजापतीचें 
मताप्रमाणे तें विष्णूचें रूप आहे. वि 
भारतीय णिल्पकलेंत वराहमूति दोन प्रकारची आढळते. 
उक पशुह्प व दुसरी नर-पश्ु अश्ी मिश्र. पहिलें रूप 
हें आदिवराहाचें आहे. उत्तर भारतांत आदिवराहाच्या प्‌यूड्म 
मूर्ती अनेक ठिकाणीं आढळतात. ध्यप्रदेशांत खजुराहो 
येथे आदिवराहाची पशुरूप भव्य मूति आहे. नर-पश्षु अश्या 
मिश्ररूपांतली सर्वांत प्राचीन मूति उदयगिरि येथील चौथ्या 
गुंफेत आहे. याशिवाय यज्ञ- वराहू व प्रलयवराह अशीं आणखी 
त्याचीं दोन रूपे आहेत. पाहा - वराह, यज्ञवराह. [ हि. इ. ] 


रूप आहे, तर पुराणांच्या 


द. भारतांतलीं रविवारविषयक व्रतें. हीं ब्रतें 
सुवासिनी स्त्रियांचीं आहेत --- 

(१) प्रवत्स आदिवारम - यांत रविवारीं दं 
करतात. फल - संतान प्राप्ति. 


(२) अपादलेणी आदिवारम्‌ - रविवारी एकभुक्त सुवासि- 
नींना पांच रोट, रोवळीभर तांदूळ, चोळी व इतर सोभाग्य- 
वस्तूंचे दान. फल - संपत्तिलाभ. 


(३) 


भोजन. 


आदिवारम 


जक 


पतीपुजन 


चपिट्टी आदिवारम्‌ -वर्षभर प्रत्येक रविवारीं अळणी 
फल --- संततीस दौर्घायुष्य. [ का. द्रा. स. इं. ] 
आदिवासी बी व द्रविड है भारतांतले दोन मोठे मानव- 
माज सोडन त्यांच्याहि पुर्वी भारतांत राह- 
णाऱ्या किवा बाहेरच्या देशांतून येऊन, वने व पर्वत यांच्या 
आश्रयाने स्थायिक झालेल्या जमातींना वन्य जाती किवा 
आदिवासी असें म्हणतात. मानववंशक्ास्त्रदृष्ट्या वन्य जाती 
प्राचीनतम विभाग आहे. 


हा भारतीय लोकसमाजाचा 
जगांतल्या सर्व देशांत वन्य जातींचा आढळ होतो. त्यांची 
माहिती देतांना निरनिराळ्या लेखकांनी व अभ्यासकांनी त्या 
त्या देशांच्या प्राचीन परंपरा, इतिहास, सामाजिक संस्था 
इत्यादिकांस अनुसरून निरनिराळया पद्धतींचा अवलंब केलेला 
“हे. भारतांतहि प्रशासक, मानववंशशास्त्रज्ञ, सामाजिक 
कायकत इ. लोकांनी कातडीचा वर्ण, डोक्याचा आकार, भाषा, 
वे जातीय परिस्थिति इ. गोष्टींच्या आधारें 


चालीरीती, सहणी 
नाय "रस्परविरोधी अशाहि कसोट्या लावन वन्य जमातींचें 


वर्णन केलेलें आ हे ३ 


प्राचीन काळीं प्रोटो-आस्ट्रलाइड, मंगोलाईड 


आदिवासी म्हणतों 


खंड पहिला 


झालें आहे. आदिवासी हे लोक भारतांतील आद्य वसाहतकार 
होत. हे लोक आत्मसंरक्षणास तितकेसे समथ्थे नव्हते त्यामुळे 
भारतांत परिचिम, वायव्य व ईशान्य या दिश्ांकडून आलेल्या 
अनुक्रमें द्रविड, इंडोआर्यन व मोंगोलियन या लोकांपुढे त्यांचा 
टिकाव लागला नाही. नवागत लोक हे संख्यावलानेच नव्हे; 
तर साधनसामुग्नीनेहिं वरचढ असल्यामुळे वन्य जमातींस 


४२७ 


आदिवासो 


कोणत्यातरी एका मानववंशाशीं त्यांचा संबंध आहे. 

(३) जातिविश्िष्ट अशी एकच बोली ते बोलतात. 

(४) अँनिमिझम्‌ या नांवाने ओळखल्या जाणार्‍या मूळ 
धर्माचे ते अनुयायी असून ते भुताळेतांची व पितरांची पूजा 
करतात. 

(५) शिकार, कंदमुळे, फळें व शेतांत पडलेला दाणागोटा, 


त्यांच्यापुढे हार च्च्त्र यांवर ते आपली 
खावी लागली व $ कील उपजीविका कर- 
त्यांना  डोंगर- स्थ अ काश्मीर पु "] | मी ति | तात. क्वचित्‌ 
स्का लका “7 प्रपनुव आदिवामी विमाय| अगतल्न बन 
जंगलांचा आश्रय |, 97 करतात. 
करावा लागला. «४ स्ट न (६ ) . बहुतेक 
आजहि ते अश्याच 2 भे । सगळे मांसाहारी 
जागो कायमची असतात. 
वस्ती करून राहि- (७) ते नग्त 
लेले दिसतात. किवा अधेनग्त 
त्यां च्यार्‍पे की स्थितींत राहतात. 
ज्यांनी आपलें लज्जारक्षणासाठी 
मूलस्थान सांडलं झाडांचीं पानें व 
नाही, ते हळूहळू साली यांचा उप- 
नष्ट तरी झाले दह योग करतात. 
किवा नवागतांशीं ण्य (८) भटक- 
एकरूप होऊन र ण्याची प्रवृत्ति 
आपलें स्वतंत्र असते. 
अस्तित्वच हरवून (९) मद्य व 
बसले. नृत्य यांची विशेष 
या आदिवा- आवड असते. 
सींचें सांप्रत अनेक इंडियन कॉन्फ- 


जाती- पोटजातींत 


रन्स ऑफ सोशल 


विभाजन झालेलें वेल्फेअर वर्क्स या 
असून त्यांतली संस्थेच्या विद्यमाने 
प्रत्येक जात नकाशांतळले ठिपके आदिवासी जमातींच्या वस्तीचें प्रमाण दर्शवितात. ट्रायबल वेल्फेअर 
स्वतंत्र समजली कमिटीचे कल- 


जाते. प्रत्येक जात आपल्या जातींत किवा पोटजातींतच विवाह- 
संबंध करते. प्रत्येक जातीच्या स्वतःच्या अशा कांही चाली- 
रीतीहि आहेत. तथापि सर्वांचा साकल्याने विचार करतां 
सर्व आदिवासींची सामान्य अशीं पुढील लक्षणें दिसतात -- 
(१) ते सुधारलेल्या जगापासून दूर, तसेंच दुर्गम दर्‍या- 
खोऱ्यांत राहतात. 
(२) नेग्रिटो, प्रोटो-आस्ट्रलाईड किवा मंगोलाईड यांपैकी 


कत्ता येथे जें अधिवेशन झालें, त्या प्रसंगीं एकत्र आलेल्या 
मानववंशशास्त्रज्ञानी व समाजकार्यकर्त्यांनी सध्या भारतांत 
विद्यमान असलेल्या वन्य जातींचे पुढे दिल्याप्रमाणे वर्गीकरण 
केलें आहे. » 

(१) वन्यसमाज - (ट्रायबल कम्युनिटीज्‌) दर्‍्या-खोरीं 
किवा दाट अरण्ये अश्या मूल वसतिस्थानांना धरून राहिलेले 
व प्राचीन जीवनक्रम चालविणारे लोक या वर्गात येतात. 


आदिवासो 


(२) अर्धवन्यसमाज - (सेमिट्रायवल कम्युनिटीजू) ग्रामीण 
भागांत गांवालगत येऊन वसलेले व झेती आणि तदनुषंगिक 
व्यवसाय करणारे लोक या वर्गांत येतात. 

(३) संस्कारित वन्य जमाती - (कल्चर्ड ट्रायबल कम्यु- 
निटीज्‌) जे शहरांत किवा अर्धनागरी प्रदेशांत जाऊन सुधार- 
लेल्या उद्योगधंद्यांत पडले आहेत व ज्यांच्यावर आधुनिक 
जीवनाचे संस्कार झाले आहेत, असे लोक या वर्गांत येतात. 

(४) विलोन जमाती - हिंदुसमाजरचनेंत पुर्णपणे विलीन 
झालेले लोक या वर्गांत येतात. . 

वन्यजमातींची प्रदेशवार विभागणी - गुजरातच्या पूर्वेस, 
मध्यप्रदेशांतील पठाराच्या दक्षिण भागांत पसरलेला, विध्य 
व सातपुडा यांच्याशीं जवळजवळ समांतर असा, जंगलें व 


दर्‍्याखोरीं यांनी व्यापलेला जो प्रदेश आहे, तें या वन्यजमा- 


तींचें प्रमुख वसतिस्थान होय. याच्या खालोखाल वन्यजमातींचा 
दुसरा मोठा भूप्रदेश म्हणजे आसामल। ब्रह्मदेशापासून विभक्त 
करणारा डोंगराळ प्रदेश हा होय. भारतांतील वन्यजमातींची 
वस्ती ज्या भूभागांत केंद्रित झाली आहे, ते भूभाग विचारांत 
घेऊन वन्य जमातींच्या वस्तीचे भौगोलिक विभाग पुढीलप्रमाणे 
दिसतात- 

(१) हिमालयाला लागून असलेला प्रदेश, भारताच्या पव 
सीमेवरील पर्वतराजी, मध्यखासिया व गारो टेकड्या हा एक 
विभाग होय. 

(२) नमदा व गोदावरी यांच्यामधला प्रदेश. दक्षिण 
भारताला व उत्तर भारताला विभक्त करणारी जी पर्वतराजी 
आहे, तें वन्य जमातींचें प्राचीन काळापासूनचे प्रमुख आश्रय- 
स्थान आहे. पुर्वेस संताळ परगणा, दक्षिणेस हैद्राबाद ( आंध्र), 
पश्चिमेस गुजरात व उत्तरेस राजस्थान या चतुःसीमांमध्ये 
हा प्रदेश यतो. यांत प्रामुख्याने भिल्लांची वस्ती आहे. 

(३) पड्चिम घाटांतला, दक्षिणेकडील वायनाडपासून तों 
कन्याकुमारीपर्यंत पसरलेला प्रदेश. 

वर उल्लेखिलेल्या विभागाखेरीज भारताच्या अन्य 
भागांत व अंदमान-निकोबार या बेटांत राहणार्‍या 
तींचा आणखी एक विभाग कल्पितां येईल. 

भारतांतील भिन्न भिन्न प्रदेशांत पुढील आदिवासी व वन्य 
जमाती आढळतात -- 

आंध्व प्रदेश-चेंचू, कोया, गदबा, जतपुस, कोंडा- 
कापुस, कोंडा-रेडरी, खोंड, सुगळी (लंबाडी ), येनाडी, येरु, कुल 
भिल, गोंड, डोंगरी रेट्टी, कोलाम, वाल्मिकी, प्रधान (बोगता) । 
भासाम-गारो, खासी, कुकी, मिझो, मिकिरनाग, अबोर, 
डफ्छा, मिर्मि, अप्तनि, सिग्फो (काचरी) 


न्य कांही 
वन्यजमा- 


दोरा,कोंडा- 
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- कोत, कुरिचियन, कुरुमन, 


भारतोय संस्कृति कोश 


बिहार -असुर, वंगा, वंजारे, बिरहोर, गोंड, हो, खाडिया, 
खोंड, मुंडा, कोरवा, उरांव, संताळ, माल पहारिआ, भूमिज 
सवरिया, पहाडिया (मुसाहर, थारू 1 

महाराष्ट्र व गुजरात- भिल, गोंड (यांत अगारिया, असुर, 
विसनहॉर्न, कोया यांचा समावेश होतो), वारली, कोळी, 
ठाकूर, दुबळा, बैगा, गदवा, कभार, खाडिया, खोंड, कोल, 
कोलाम्‌, कोरकु, कोरवा, मुंडा, उरांव, परधान आणि वाघरी. 

केरळ-कदर, इरुल, मुथुवन, कनिक्कर, मलंकुरवन, मलय- 
रयन, मलवेतन, मलयन ( मालंपटारम्‌ येरवा ) , मत्नन, 
उल्ल्तन, उरळी, विशवन, अरनदन, कट्ट्नेकन, कोरग, 
पनियन, पुलयन, मालसर, कुरुंब. 
मध्यप्रदेश - कोरल, भिल, बैगा, गदबां, गोंड, खोंड, कोल, 
कोलम्‌, उरावे, परधान. 

मद्रास--तोड, कदर, इहल, कोत, अदियन, अरनदन, 
कट्टुनेकन, कोरग, कुरिचियम, मालसर, कुरूमन, मुयुवन, 
पसियन, पुल्यन, मलयाली, कुरुंब, एरवल्लत, कनिक्कर, 
मन्नन, पलियन, उरळी, विशवन (हळबा) . 

म्हेसूर-गौदलु, ह॒क्‍्विपिक्वि, इरुलिंग (बेरड, सोलेगा > 
जेतु कुरुब, मलकुडि, भिल, गोंड, तोड, वारली, चेंचू, कोया, 
अरनदन, येरव, होलेय, कोरम. 

ओरिसा -बवेगा, वंजारे, बिरहोर, बोंदो, चेंचू, गदवबा, 
गोंड, हो, जतपुस, जुआंग, खडिया, कोल, खोंड, कोया, उरांव 
सताळ, सवरा (पोरजा). 

पंजाब-गहि, स्वंगळ, भोट. 

राजस्थान- भिल, गरासिया, दुबळा, गोंड, कोरक्रु, कोळी, 
कातकरी, वारली, पारधी, सेहरिया. 

प. बंगाल - हो, कोल, मुंडा, उरांव, भूमिज, संताळ, गारो, 
छेपचा, असुर, बैगा, बंजारे, गोंड, बिरहोर, खोंड, कोरवा, 
लोहार. 

हिमाचल प्रदेश-गड्टि, गुजर, 


े लहोल, लांब, पगवल. 
मणिपुर - अगामी, मि 


झो, कोम, पैते, पुरुम, सेमा. 


| त्रिपुरा - लुशाई, सग, कुकि हूलम, खासी, भुतिया, मुंडा, 
सताळ, भिल, जमतिया, रिआंग व उच्छे. 
आदिवासी किवा वन्य 


नव्हे. त्यांच्यांत सुमार दोनशे 3 


आज जीवन-मरणाच्या 
दिवासी भाषांत गोंडी ही 
सुमार १५ ते २० लाख लोक 


.-सर्व आ 


खंड पहिला 


बोलतात. तिच्यांतहि अनेक पोटभाषा आहेत. कुरुख ही उरांव 
आदिवासींची भाषा आहे. प्राचीन तमिळ भाषेशीं हिचें नातें 
लागतें. खोंड आदिवासी कान्ध किवा कुई ही भाषा बोलतात. 
छोटा नागपुर व त्याच्या आसपासच्या प्रदेशांत मुंडा भाषा व 
तिच्या अनेक बोली बोलल्या जातात. सवर व गदबा यांच्या 
स्वतंत्र भाषा आहेत. 

कोरकु भाषेचें खेरवारी भाषेशीं पुष्कळ साम्य आहे. 
आसाममध्ये नागा टोळीवाल्यांच्या भाषेशिवाय आणखी वेग- 
वेगळ्या १६ भाषा बोलल्या जातात. पुष्कळशा आदिवासी 
जमाती देभाषिक आहेत, तर कित्येक आपली मूळ भाषा 
विसरून गेळे आहेत. लिखित वाड्मयाची परंपरा नसल्यामुळे 
व॒ निरनिराळे समाज दुरदूर राहत असल्यामुळे त्यांच्या 
भाषांची परस्पर दुर्बोधता वाढली आहे. 

भारतांतील आदिवासींचे चार मुख्य सांस्कृतिक विभाग 
पडतात- 

पहिल्या गटांतील आदिवासी हे खरेखुरे गिरिजन आहेत. 
त्यांनी आपल्या प्राचीन परंपरा व आचार अजून टिकवून ठेवले 
आहेत. या कामीं त्यांना भौगोलिक परिस्थितीचेंहि साहाय्य 
मिळालें आहे. त्यांचा सखल प्रदेशांतील लोकांशीं क्वचितच 
संबंध येतो. त्यांच्या जीवनाचे प्रमुख विशेष पुढीलप्रमाणे- 

कुटुंबे मोठीं. एक खेडें म्हणजे एक कुटुंबच म्हटलें तरी 
चालेल. सामुदायिक दहेजघर. आथिक जीवनहि सामुदायिकच. 
कांही खेड्यांत धान्य कोठारेंहि सामुदायिकच असतात. कांही 
ठिकाणीं कर देखील सामुदायिकच भरला जातो. जमीन 
सामुदायिक मालकीची असते. हे आदिवासी गिरिजन दरवर्षी 
डोंगरांतलें शेतीपुरतें जंगल तोडून व तें जाळून तिथे धान्य 
पेरतात. ही त्यांची पुरातन पद्धत असून त्यांच्या कथांतहि 
तिच्यावर भर दिलेला आढळतो. हे लोक निरागस व प्रामाणिक 
असतात. त्यांच्यांत गुन्हेगारी जवळ जवळ नसतेच. व्यभिचार 
हा मोठा अपराध समजतात. हे लोक कपडे अगदी अल्प' 
वापरतात. बस्तरमधील मरिया, जुआंग, गदबा, बोंडो, बैगा, 
या आदिवासींच्या स्त्रियांचे वक्षःस्थल उघडेच असतें. 

दुसर्‍या वर्गातले आदिवासी वनप्रदेशांतच राहतात. तेहि 
आपल्या प्राचीन परंपरा सांभाळून आहेत. पण हळूहळू 
त्यांच्यांत स्थित्यंतर होत आहे. यांचे मुख्य विशेप पुढीलप्रमाणे- 

हे व्यक्तिवादी आहेत. यांचीं कुटुंबे सामुदायिक नसतात. 
प्रत्येकाचे घर वेगळें असतें. तथापि त्यांतल्या मुरिया, भुड्या 
व उराँव यांचीं मात्र शेजघरें सामुदायिक असतात. यांचे 
व्यवहारहि स्वतंत्र असतात. परस्पर स्पर्धेचीहि भावना असते 


यांच्या जमिनीचें वांटप होतें. हे गुर॑ पाळतात. गरज पडल 
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आदिवासी 


त्याप्रमाणे एकमेकांची शेतीची अवजारे वापरतात. यांचा 
बाह्य जगाशीं वारंवार संबंध येतो. पहिल्या वर्गाच्या मानाने 
हे कपडे अधिक वापरतात. पहिल्या वर्गापेक्षा ते अधिक 
चलाख व कमो प्रामाणिक असतात. 

आदिवासींतला तिसरा गटहि बराच मोठा आहे. त्यांचा 
बाह्य जगाशीं वरचेवर संबंध येत असल्यामुळे त्यांची जनी 
संस्क्रति, धर्मविषयक कल्पना व सामाजिक संघटना, या 
गोष्टी लुप्त होण्याच्या मार्गावर आहेत. 

चौथा गट खानदानी आदिवासींचा. भिल्ल, नागांचे टोळी- 
प्रमुख, गोंड राजे, भुइ्या जमीनदार, कोरकूंतलीं कुलीन 
घराणीं, संताळांतले श्रीमंत, उरांव लोकांचे मखंड व शिक्षण 
घेतलेले मुंडा, यांचा या गटांत समावेश होतो. यांनी आपल्या 
प्राचीन संस्कृतीचा पूर्णतया त्याग केलेला नसला, तरी या 
लोकांवर हिंदु धर्माचे बरेच संस्कार झालेले आहेत. या 
गटांतील सुववस्तु आदिवासींनी स्वपराक्रमावर समाजांत 
मानार्चे स्थान मिळविलें आहे. या गटांत मंत्रिपद भषविणारे 
मोठे सरकारी अधिकारी, विद्वान व धर्मोपदेशकहि आहेत 
हिंदूशीं व स्त्रिस्ती मिशनर्‍यांशीं संपक आल्यामळे त्यांच्यांत ही 
सुधारणा झालेली आहे 

पण या अन्य संस्कृतींच्या संपर्कामुळे या लोकांचें कांही 
बाबतींत नुकसानहि झालें 
आहे. लेंगिक रोग, क्षय 
वेश्याव्यवसाय, लांडीलबाडी 
इ. अनिष्ट व्याधि व दुर्गुण 
त्यांच्यांत शिरले आहेत. 
नागा आदिवासोंत बरेच 
लोक श्त्रिस्ती झाले आहेत. 
या धर्मातरामुळे त्यांना 
पाश्‍चात्य राहणी व पोशाख 
यांची गोडी वाटूं लागली 
आहे. पण आथिक दृष्ट्या 
त्यांना या दोन्ही गोष्टी पर- 
वडण्याजोग्या नसल्यामुळे 
त्यांची कुचंबणा होत आहे. 
त्यांची जुनी जीवनशक्तिहि 
कमी कमी होत आहे. त्यांचें 
जुनें सामाजिक जीवन नष्ट झालें आहे. याचें प्रमुख उदाहरण 
म्हणजे नृत्य. पूर्वी आदिवासींच्या जीवनांत नृत्याला फार मोठें 
स्थान होतें. पण आता त्यांच्यांत नृत्याचे समारंभ क्वचितच 
होतात. कारण, नृत्य करणें त्यांना आता कमीपणाचे वाटतें. 


मयूरचित्रं 
कोंड आदिवासी 


आदिवासो 


ब्रिटिश राज्यकारभार आणि स्त्रिस्ती मिशनर्‍यांचा धमंप्रचार, 
या गोष्टोंनी तिसऱ्या व चोथ्य़ा गटांतल्या आदिवासींच्या 
सामाजिक व सांस्कृतिक जीवनाची उलथापालथ करून टाकली. 
त्यांचें वांशिक ऐक्य, सणांचा आनंद, सामुदायिक जीवनांतली 
अद्भ्‌तरम्यता, रंगीवेरंगी पोशाखाची आवड, या गोष्टी 
त्यांनी नष्ट करून टाकल्या आहेत. 
आणखी एक गोष्ट इथे नमूद केली पाहिजे ती ही, को 
स्त्रिस्ती मिशनऱर्‍यांना हिंदु धर्माच्या मदतीशिवाय कुठल्याच 
आदिवासींत आपला धमंभ्रसार करतां आला नाही. ज्या लोकांत 
हिंदुधर्माचा प्रवेश झाला होता, तिथेच ख्रिस्ती मिशनऱ्यांना 
आपला धर्मप्रचार करणें शक्‍य झालें. इतर ठिकाणीं ते 
आदिवासींचें धर्भातर करण्यांत अपेशी ठरले आहेत. 
ब्रिटिशांच्या राज्यकारभारामुळेहि त्यांच्या अवनतींत भर 
- पडली. शहरवासी लोकांकडून त्यांची पिळणूक होऊं लागली. 
सावकारांनी त्यांच्या जमिनी घद्यांत घातल्या. सरकारने 
त्यांना जंगळतोड करून दोती करण्यास प्रतिवंध केला, त्यामुळे 
डोंगरांतील आदिवासी शेतीला मुकले. बहुतेक आदिवासींच्या 
सणांत शिकार हा महत्त्वाचा भाग असतो. परंतु सरकारी 
नियंत्रणामुळे त्यांना हल्ली शिकार करतां येत नाही. त्यांच्या 
मच्छीमारीवरहि अनेक निवंध पडले आहेत. शिकार व मासे 
हें त्याचें महत्त्वाचें अन्न. पण तेंच हल्ली दुमिळ झाल्यामुळे 
त्यांचे जीवन खुरटत चाललें आहे. 
शिकारीप्रमाणे दारू ही देखील आदिवासींच्या जीवनांतील 
महत्त्वाची बाव आहे. त्यांचा कुठलाहि सग-उत्सव दारूल्िवाय 
साजरा होत नाही. त्यांच्या धामिक कृत्यांनाहि दारू लागते. 
पूर्वी त्यांना दारू गाळण्यास प्रतिवंध नव्हता; पण आता 
त्यांना आपल्या हातभट्टया चालवितां येत ना 
हल्ली आदिवासींमध्ये 
शिक्षणाचा प्रसार पुष्क- 
ळच होऊं लागला आहे. 
याचें श्रेय अर्थात्‌ भारतीय 
स्वातंत्र्याला दिलें पाहिजे. 
ब्रिटिश आमदानींत त्यांच्या 
शिक्षणाकडे दुलंक्षच केलें 
गेलें. त्या काळीं आदि- 
. वासींच्या प्रदेशांतील प्राथ- 
मिक जाळा जिल्हा सल्ला- 
गार मंडळाच्या हातीं 


हीत. 


आदिवासींची कला 
तपकिरीची डबी 
असत. या मंडळावरचे सभासद जमीनदार, वकील आणि 


व्यापारी या वर्गांतळे असत. आदिवासींची अनेक प्रकारें 
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भारतीय संस्कृति कोश 


पिळणूक करून ते गवर झालेले असत. त्यामुळे आदिवासींच्या 
श्रिक्षणाला त्यांचा मनांतून विरोध असे. हे लोक शिकले 
सवरले, तर ते आपणांवर उलटतील व आपल्या स्वार्थचाला 
टांच लागेल, अशी त्यांना भीति वाटे. पण भारताला स्वातंत्र्य 
मिळालें आणि ही स्थिति पालटली. भारत सरकारने त्यांच्या 
अभ्युदयाकडे लक्ष दिलें. त्यांच्या मुलांना देती व विविध 
धंदे यांचें तांत्रिक शिक्षण मिळण्याची हि सोय केली. 


आदिवासींची कला -- नवरदेवाचे बाशिंग 


या शिक्षण प्रसारामुळे आदिवासींचा 
हाऊ लागला हो गोष्ट खरी 
झाले, हें विसरतां येणार 


व्यावहारिक फायदा 
' पण, फायद्याबरोबरच कांहीं तोटेहि 
नाही. आदिवासी मुलें जरिक्षणासाठी 
शह्रांत आलीं, को तीं शहरी जीवनाचें अनुकरण करतात. 
त्यांना फिरून आपल्या समाजांत जावेंसें वाटत नाही. त्यांना 
आपल्या चालीरीतींचीहि लाज वाटूं लागते. यावर कोणी 
विचारील, को शिकलेल्या आदिवासींनी देखील आपल्या परं- 
परागत व असंस्कृतं चालीरीतींना चिकटून राहावें कों काय ? 
याचे उत्तर नाही असेंच दि 
असतात, को लाज जतन व्हायलाच हवें आहे. 
वासींचीं गाणीं व त्यांचे नृत्य. त्यांच्या या 


दजाच्या आहेत. पण आजमितीस त्यांच 


लें पाहिजे. पण कांही गोष्टी अशा 
उदा० आदि- 
दोन्ही कळा उच्च 
चा हळूहळू लोप होत 
ऱलांचे, विशेषत: मारिया आदि- 
वासींच्या मुलांचे खेळ फ १ ग 


स * कारच मनोरंजक असतात. पण या 
दजदार खेळांची आज उपेक्षा होऊं लागली आरे 


मृत पूर्वजांना न विसरणे ममीचे 3 टू 
१ श्‍ माचे व _ "> 
शिस्तीचे २ 7 साचे प्रम, बहुरंगी सण-उत्सव, 


आहेत, की त्या आदिवासी 
त्या जतन करण्यासाठी सरकारने 


खंड पहिला 


व सुसंस्कृत लोकांनी काळजी घेतली पाहिजे. कांही आदि- 
वासींची सामुदायिक अर्थयोजन! व त्यांचें सामुदायिक जीवन, हें 
तर आधुनिक जगाहून कितीतरी वर्षांनी पुढें आहे. प्रत्येक वस्तु 
विभागून खाणें व एकमेकांच्या सुखदुःखांत सहभागी होणें या 
त्यांच्यांतल्या प्रवृत्ति निस्संशय स्पृहणीय आहेत. त्यांचा साधे- 
पणा, प्रामाणिकपणा, विनोदवृद्धि हे सद्गुणहि विलोभनीय 
आहेत. कोटुंबिक निष्ठा हा त्यांचा आणखी एक गुणविद्धेष. 
सुधारलेल्या जगानेहि या बाबतींत त्यांचा कित्ता गिरवावा. 
पण आजच्या शिक्षणपद्धतीमुळे आदिवासी समाज या सदु- 
गुणांना आणि सहजप्रवृत्तींना मुकत चालला आहे. 

आदिवासींचें परंपरागत जीवन साथे आणि असलेल्यांत 
समाधानी असतें. नेसगिक आनंदाने तें परिपूर्ण असतें. आदि- 
वासी नेहमी अरुणोदयापूवी उठतात. भोपळ्यांतल्या पाण्याने 
तोंड धुतात. आदल्या रात्रीं करून ठेवलेली पेज पितात. घड- 
धाकट माणसें सूर्योदयाबरोबरच कामाला जातात. म्हातारीं 
माणसें घरीं राहतात. तीं टोपल्या, चटया वगैरे विणणे, धान्य 
सुकीं फळें वगेरे वस्तु उन्हांत वाळविणे इ. कामें करतात. 
पुरुष जंगलांतील झाडें तोडून लाकडे करतात. बायका 
पत्रावळी व द्रोण यांच्यासाठी पानें गोळा करतात आणि कंदमुळ 
व रानटी फळें मिळवून आणतात. धाडसी तरुण डोंगरकड्यांवर 
चढून मध गोळा करतात. मुलें शेळघा-मेंढ्यांना चारायला 
नेतात व रानटी उंदीर व पांखरें यांची शिकार करतात. बांसरी 
हें बहुतेक आदिवासींचें आवडतें वाद्य. रानावनांतून त्याचे स्वर 
निनादत राहतात. प्रेमी युगुलें झाडावर चढून एकमेकांस 
उद्देशून प्रेमगीतें म्हणतात. 

वहुतेक आदिवासी जमातींत स्त्रीचें स्थान उच्च आणि 
मानाचें असतें. सगळीकडे ती अनिबेध संचार करते. आपल्या 
नवऱ्याबरोबर ती शोतांत व जंगलांतहि काम करते. तिचें 
लग्न ती वयांत आल्यानंतर होतें व तो संबंध जर अयशस्वी 
झाला, तर तिला घटस्फोट घेण्याचा अधिकार असतो. तिचा 
पति निधत पावला, तरी तिला वेधव्यांत राहावें लागत नाही 
ती पुनविवाह करूं शकते. कांही आदिवासींत तर तिला मृत 
पतीची मालमत्ताहि प्राप्त होते. तिचें जीवन असें मुक्‍त असल्या- 
मळे तिच्या मनांत नेहमी काव्यमय विचार घोळत असतात. 
तिच्या जिभेवर विनोद नाचत असतो. ती सर्वे कार्यांत पतीची 
सहर्धामिगी असते. ह गट 

आदिवासी लोक दिवसांतून दोनदा जेवतात. पहिलें जेवण 
सकाळच्या पहिल्या प्रहरानंतर न दुसर सूर्यास्ताच्या सुमारास. 
डोंगरी भात व कडधान्ये हें त्यांचें मुख्य अन होव ७ 
कंदमुळे, डाळी, मका, महुआ व चिंच इ. वस्तूंचा अंतभाव 
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आदिवासो 


असतो. त्यांच्यापाशी जनावरांची कमतरता असल्यामुळे मांसा- 
हारासाठी त्यांना ससे, 
खारी, वाघुळें, वगेरे 
प्राण्यांवर अवलंबून 
राहावें लागतें. वेगांना 
तर एकवीस प्रकारचे 
उंदीर माहीत आहेत. 


कांही  भुकेकंगल 
आदिवासी माकडाच्चें 
व गायीचेंहि मांस 
१ व 6 6 खातात. सायंकाळीं 
२ कामावरून घरीं 


आल्यावर ते ताडी 
पितात. रात्रीचे जेवण 
झाल्यावर लगेच 
निद्राधीन होतात. 
म्हातारी माणसें शेकोटीभोवती गोष्टी करीत बसतात व 
दुसरीकडे सामुदायिक शयनगृहांतून मुलामुलींचे हास्यकल्लोळ 
बाहेर पडत राहतात. व 

वरील दैनंदिन जीवनांत कांही वेळां व्यत्यय येतो, तो 
पुढील कारणांनी- परवानगी काढून करण्यांत येणारी मोठी 
शिकार, सामुदयिक मच्छीमारी, जंगली हत्ती किवा वाघ 
यांचा पाठलाग, सण, लग्नें व नृत्याच्या सफरी. 

आदिवासींचे जीवन सुखी व समृद्ध नसलें, तरी तें स्वतंत्र 
असतें, हें त्याचें वेशिष्ट्य ! बाको त्यांनाहि चिता व विवंचना 
असतातच. रोगराई व भय यांच्याशीं त्यांना सदेव सामना 
द्यावा लागतो. डांस त्यांना सतावून सोडतात. निरनिराळ्या 
साथींनी ते हैराण होतात. पावसाच्या अनियमितपणामुळे 
त्यांच्या पिकांची नुकसानी होते. नाना प्रकारच्या सरकारी 
कायद्यांनीहि ते संत्रस्त असतात. 

आदिवासी धर्म - आदिवासींचा धर्म मूलतः निसगंवादी 
आहे. निसर्गातल्या प्रत्येक वस्तूंत एक कांहीतरी शक्ति असते 
आणि त्या शक्‍तीला मानवी जीवनांत बरेवाईट स्थान असतें, 
असें ते मानतात. मृतात्मे व निसर्गातल्या दुष्ट शक्‍ती यांच्या 
कल्पनेवर आदिवासींचा धर्म आधारलेला आहे. आदिवासींचे 


आदिवासींची कला. 
धामिक कृत्यांसाठी मुखवटे 


मृतात्मे म्हणजे त्यांचे पितर होत. ते दगडांत, नद्यांत व झाडां- 


वर राहतात. झ/डेंझुडपें व जनावरें माणसाशीं बोलूं शकतात 
व त्याच्या भवितव्यावर प्रभाव पाडतात, असें कोरवा आदि- 
वासींना वाटतें. माणसाच्या अंगांतहि एक अदृश्य अशी शक्‍क्‍ति 
असते, असें बंगालमधील पोलिया आदिवासी समजतात. ते 


आदिवासो 


कोणालाहि आपला फोटो काढूं देत नाहीत. 
त्या माणसांतली शक्ति निघन 


<* 


त्या फोटोबरोबर 
जाते, अशी त्यांची समजूत 
आहे.निसर्गाची 
प्रक्रिया लहरी 
अशा विशिष्ट 
श क्तीं च्या 
हातांत असते, 
अशी त्यांची 
समजूत आहे. क व 
म्हणून तिला पि: त्र ्स््् ॥॥॥॥॥ 
नियंत्रित करून | 
तिच्याकडून टू हर ॥। 
ड्ष्ट कार्य ७ “ 
साधून घेण्या- 
साठी ते जमा- 
'तींतल्या देर्वाष, 
भगत किवा पुरोहित अज्ला लोकांचा सल्ला घेतात व त्यासाठी 
उपाय व उपचार करतात. 

आदिवासी धर्म ही एक प्रकारची सत्तास्पर्धा असते. 
निसर्गातल्या दुष्ट शक्‍तींवर विजय मिळविण्याचा तो एक लढा 
असतो. प्रत्येक आदिवासी जमातीची शकक्‍्तिविषयक कल्पना 
भिन्न भिन्न असते. ती धूसर अतएव अस्पष्ट असते. पण सर्व 
श्रद्धा आणि उपासना यांचें तीच मूळ कारण असते. ज्या 
नैसर्गिक घटनांचा त्यांच्या जीवनावर परिणाम होतो, त्यांचा 
अर्थ लोक त्यांना मिळालेल्या अनुभवांवरून लावतात. त्या 
घटनांचा कोणत्या तरी शक्‍तीकीं, देवाशी, किवा मृतात्म्याशीं 
ते संबंध जोडतात. मृतात्म्यांची शक्ति आपल्याला उपकारक 
ठरावी, या हेतूनेच ते त्यांची पुजा करतात. 

पशुपक्षी ही आणखी एक शक्‍ति होय. तिच्या आराभनेंतून 
त्यांच्यांतल्या पशुपुजेचा जन्म झाला आहे. वृक्षोपासना हीहि 
त्याच श्रद्धेतून निर्माण झाली आहे. आदिवासी लोक वक्षांना 
सुबत्तेचें प्रतीक समजतात. फार कशाला; दगड, पिसें, हाडे 
मणी इ. पदार्थदेखील सजीव आहेत आणि त्यांच्यामध्येहि ग्‌ढ 
शक्तींचे वास्तव्य आहे, असें ते समजतात. म्हणूनच आदि- 
वासींच्या धर्मांत जादूटोण्याला विशेष महत्त्व प्राप्त 
महामारी, तापसरी, देवी, 
शकक्‍्तिरूप देवत्व कल्पिले असून त्या त्या देवांना 


आदिवासींची कला- मुरिया गोंडांची फणी 


४२३२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


वासोंना जाणीव आहे. अश्या शक्तींच्या उपासनेचाहि अंतर्भाव 
त्यांच्या धर्मात होतो. धरती, वनस्पति, सूर्य, चंद्र, व तारे 
यांचीहि ते पुजा करतात. मुंडा लोक सूर्याला * सिडूबोंगा ' 
म्हणतात. त्यांच्या मतें हा देव चांगला असुन तो कोणाचेंच 
अकल्याण करीत नाही. प्रत्येक आदिवासी जमातीचा, 
जमात निर्माण करणारा असा एक देव असतो. तो देवहि त्या 
जमातीचें नेहमीं कल्याणच करतो. पण आइचर्याची गोष्ट ही, 
की या कल्याणकर्त्या देवांकडून त्यांना कसलीच भीति नसल्या- 
मुळ ते त्यांच्यापेक्षा दुष्ट देवांचीच पुजा मोठ्या श्रद्धेने 
करतात. ी 
_ बोंगा या नांवाने कित्येक आदिवासींनी आपल्या सर्वश्रेष्ठ 
दवाची कल्पना केली आहे. हिंदूंच्या परमेश्वराचे वरेच (हि 
थम बोंगामध्ये दाखळ झाले आहेत. बोंगाच्या या कल्पनेनेच 
ते हिंदूंच्या पोराण धर्माच्या जवळ आले आहेत. 

आदिवासी संस्कृति 
त्यांच्या आचार-विचारांतहि भरपूर विविधता आढळते. 
कांही जमातींत पितृप्रधान कुटुंबसंस्था आहे 
मातृप्रधान आहे. ी 
कांहीत बहुपतित्वहि आहे. कांहीत उच्चनीच 
आहेत. कांही जमातींत अस्पृश्यताहि 


उच्च समजले जातात. 


संस्कृतीची घडण अगदी साधी आहे. जें 


त्यांना नाममात्र निमित्त पुरतं. 
बहुतेक सर्वे आदिवासींना 


शिक्षण प्रत्येक आदि- 
, 'केडून मिळत असतें. परंपरागत 
' यांच्या आधारे त्यांचें जीवन-व्यवहार 


आसीला त्याच्या आईबापांक 
लोककथा, देवतकथा 


खंड पहिला 
नियमित होतात. जी गोष्ट त्यांच्या कल्पनेच्या आटोक्यांत येत 
नाही, ती करून दाखविणारी व्यक्ति त्यांना असामान्य वाटते. 

नृत्य ही त्यांच्या आनंदाची परिसीमा आहे. कांही आदि- 
वासी चर्मवारद्दे व सुषिरवाद्ये स्वतः बनवितात व नृत्यांत 
त्यांचा उपयोग करतात. नृत्यांत वेहोषी येण्यासाठी दारू 
पिण्याची चाल बहुतेक आदिवासींत आहे. त्यांचीं नृत्ये त्यांच्या 
देवाधर्मांशीं संबद्ध असतात. 

समाजव्यवस्था अगदी साधी असते. जोंवर मुलांना स्वतःचे 
अन्न स्वतंत्र रीत्या मिळविणें शक्य नसतें, तोंवरच आईवाप 
त्यांची जबाबदारी वाहतात. मुले-मुली वयांत आल्यावर त्यांचीं 
लग्नें होतात. स्त्री-पुरुषांवर विशिष्ट कालांत कांही बंधने 
असतात. गरोदरपणीं स्त्रियांनी पाळायचे नियम प्रत्येक जमा- 
तींत निरनिराळे असतात. जन्म, मृत्यू, विवाह इ. प्रसंगीं 
पुरुषांनी पाळायचे नियमहि भिन्न भिन्न असतात. मुलांना 
पुर्वेजांचीं नांवें ठेवतात. मृतात्म्यांच्या संतोषासाठी श्राद्धा- 
सारखे कांहीतरी विधि करायची प्रथा सर्वे आदिवासींत 
आढळते. बायका अंगावर गोंदून घेतात. जुन्या काळीं स्तनावर 
व पाठीवर चोळीसारखं गोंदून घेण्याची प्रथा होती, पण 
आता ती हळूहळू नष्ट होत आहे. 

आदिवासींची विवाहपद्धतति -- उत्तर भारतांतल्या आदि- 
वासींत मलें-मुली वयांत आल्यावर त्यांचे विवाह होत असले, 
तरी त्यांच्यामध्ये विवाहपू्वकालांत लॅंगिक संबंध घडून येतात. 
पण द. भारतांतल्या आदिवासींत मात्र असे प्रकार होऊं 
नयेत, याची काळजी घेतली जाते. दक्षिणेंत मुलां-मुलींचीं 
दयनगृहें वेगवेगळीं असतात. विशेषत: अविवाहित मुलींच्या 
शायनगृहांवर जमातींतल्या वृद्ध स्त्रियांची कडक देखरेख असते. 
विवाहांचे प्रकार कालमान आणि समाजस्थिति यांच्या अनु- 
रोधानें बदलत आले आहेत. हे प्रकार पुढीलप्रमाणे आहेत-- 

(१) राक्षसविवाह किंवा जबरीविवाह --हा प्रकार 
सर्वांत प्राचीन होय. याचे अवशेष आजहि केरळांत मन्नान 
व मुथुवन या गिरिजनांत पाहायला मिळतात. विवाह निश्चित 
झाला, की मुथुवन नवरदेव आपल्या वधूला जंगलांत पळवून 
नेतो. मन्नान तरुणाचें एखाद्या मुलीवर प्रेम बसलें व तिने 
जर त्याच्याशीं विवाह करण्यास नकार दिला तर तो तरुण 
तिला रानांत पळवून नेतो व कांही काल तिच्यासह राहतो. 
नातेवाईक मग त्यांचा शोध करून त्यांना घरीं आणतात व त्यांचें 
लग्न लावून देतात. खारिया व बिरहोर या जमातींतहि तरुण 
मलगे आवडत्या मुलीला एकटे गांठून तिच्या अंगाला तेलहळद 
लावतात. विवाहसंबंधाची ती प्राथमिक निशाणी समजली 
जाते. एकमेकांच्या वस्तीवर हल्ले चढवून किंवा जत्रेत दोन 
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जमाती एकत्र जमल्या असतां दुसऱया जमातीवर हल्ला करून 
मुलींचे अपहरण करण्याची चाल कित्येक आदिवासींत होती. 
आजहि ती कुठे कुठे दिसते. 

(२) सेवाविवाह -- वधूपित्याच्या घरीं कांही काल नोकरी 
करून त्या नोकरीच्या मोवदल्यांत वधू मिळविणे, अश्शीहि 
पद्धत मन्नान, पलियन, गोंड, वैगा इ. जमातींत आहे. जेव्हा 
वधू मिळविण्यासाठी द्रव्य देणें दारिद्रचामुळे अशक्य असतें 
तेव्हा आदिवासी तरुण अज्ञा सेवाविवाहाचा मार्ग अवलंवितात. 

(३) क्रयविवाह -- वधूच्या वापाला पैसे किवा अन्य 
वस्तु देऊन मुलगी मिळविणे, ही प्रथा आजहि सवंत्र रूढ आहे. 
मुलींची किमत निरनिराळया आदिवासी जमातींत कमीजास्त 
असते. हो जमातींत मुलींची किमत्त फार असते. त्यामुळे लग्नें 
जमर्णे अवघड होतें. म्हणूनच त्या जमातींत वाढलेल्या मुली व 
अविवाहित पुरुष पुष्कळ आढळतात. त्यांतले कित्येक धाडसी 
तरुण मग राक्षसविवाहाचा अवलंब करतात. नागा आदि- 
वासींतल्या आओ व अंगामी या आदिवासींत मुलींचे दर कमी 
असल्यामुळे स्त्रियांचा दर्जाहि कमी आहे. याच्या उलट 
रगमा जमातींत मुलींची किमत वाजवी असल्यामुळे त्यांचा 
दर्जाहि उच्च असतो व त्यांना संरक्षणहि चांगलें मिळतें. 

(४) साटेलोटे विवाह- एकमेकांच्या बहिणी एकमेकांना 
देऊन विवाहबद्ध होण्याची दक्षिणेंतल्या कित्येक आदिवासींत 
प्रथा आह्‌. त्यामुळ ज्या मुलाला बहीण नसते त्याचें लग्न 
होणें कठीण जातें. विशेषतः उरळी जमातींत ही चाल कडक 
आहे. मामाच्या मुलीशीं सर्रास लग्न होतें. आतेबहिणीशीं 
मात्र तें कांही तुरळक जमातींतच होतें. 

एकपत्नीकत्व व बहुपत्नीकत्व-कांही वन्य जमातींत एक 
बायको असतां दुसरी करण्याची प्रथा नाही. अनेक बायका 
करण्याची चाल नागा, गोंड, बेगा इ. अनेक जमातींत आहे. 
पुरुष आणि स्त्रिया यांच्या संख्येंतली विषमता हे बहुपत्नी- 
कत्वाचें एक कारण आहे, असें मानतात. दुसरें कारण म्हणजे, 
अनेक बायका केल्याने एखाद्याच्या भौतिक सुखांत अधिक 
भर पडते. काम करायला सत्तेची माणसें अधिक मिळाल्याने 
त्याच्या आथिक उत्पादनांतहि वाढ होते व त्यामुळे त्याचा 
सामाजिक दर्जाहि उंचावतो. म्हणूनच उरळी आदिवासींत 
एखादा पुरुष जितक्या बहिणी असतील, तितक्‍या बायका घरीं 
आणूं शकतो. 

बहुपतिकत्व - ज्या जमातींत स्त्रियांपेक्षा पुरुष अधिकं 
असतात, तिथे बहुपतिकत्वाची प्रथा संभवते. सामान्य नियम 
असा, को जिथे सुबत्ता असते, तिथे स्त्रियांची संख्या अधिक 
असते व जिथे अन्नाची कमतरता असते, तिथे पुरुष अधिक 


आदिवासी क हि 


असतात. मालापुलयन, उरळी, पलियन या जमातींत स्त्रियांहून 
पुरूष अधिक आहेत. 
त्यामुळे त्या जमातींत 
तसेंच खासी, तोडा, 
कोट इ. जमातींत अनेक 
भावांना मिळून एकच 
बायको असते. कित्येक- न 
वेळा चुलत भावांचीहि 
एकच बायको असते. 
संपत्तीची विभागणी 
होऊं नये हें व दारिद्रच 
आणि दुभिक्ष्य हें, अशीं 
दोन कारणें या प्रथेच्या 
मुळाशीं संभवतात. 
घटस्फोट व पुन- 
विवाह- व्यभिचार, 
वांझपणा, विजोडपणा, 
पुरुषांमधळें व्यंग व षंढत्वादि दोष इ. कारणांसाठी 


आदिवासींचा लग्नांतला ठाणदिबा 


सर्व 
आदिवासींत स्त्रीला लग्नविच्छेदाचा अधिकार आहे. पर- 
स्परांच्या संमतीनेहि त्यांना विभक्त होतां येतें. मात्र, ज्या 


व्यक्तीला विभक्त व्हायचे असेल, त्या व्यक्‍तीने दुसर्‍या 
व्यक्तीस नुकसानभरपाई दिली पाहिजे. विधवेला पुनविवाह 
करण्याचा अधिकार 
असतो. पुष्कळ ठिकाणीं 
ती आपल्या धाकट्या 
दिराशीं लग्न करते. कांही 
थोड्याच जमातीत तिला 
थोरल्या दिराशीं लग्न 
करतां येतें. 
नेट्तुप्राप्ति ब लेंगिक 
संबंध- पुष्कळ आदिवासींत 
मुली वयांत आल्यावरचं 
त्यांचे विवाह होत असले, 
तरी कांही जमातींत बाल- 
विवाह रूढ आहेत. अक्षया 
विवाहानंतर मुलीला रजो- 
दर्शन होण्यापूर्वीहि तिचा 
पतीक्षीं संबंध घडवून 
आणण्याची चाल दक्षिणेतल्या कांही आदिवासींत आढळते. 
अश्या अकालीं संभोगामुळे स्त्री-पुरुषांच्या आरोग्यावर डु 


गोंड आदिवासींचा 
लोखंडी दीपस्तंभ 
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प्रजोत्पादनावर अनिष्ट परिणाम झालेला दिसून येतो. कनिक्‌- 
कर जमातींत गर्भस्रावाचें प्रमाण फार आहे, त्याचें कारण 
हेंच असावें, असें मानतात. 

व्यभिचार - आदिवासी लोक स्त्रीच्या नैतिक आचरणाला 
फार महत्त्व देतात. तिचें पाऊल वाकडें पडलें, तर तिला पाहन 
शिक्षा मिळते. व्यभिचार हा मोठा गुन्हा मानला जाता. 
दक्षिगेंतल्या कांही आदिवासींत व्यभिचाराबद्दळ पुरुषाला 
झाडाला उलटे टांगून खालून धूर देत असत. शिवाय त्याला 
पंचवीस फटकेहि मारीत. स्त्रीला पंधरा फटक्यांची शिक्षा असे. 
पण ती श्रिक्षा अलिकडे कायद्याने बंद झाली आहे. व्यभि- 
चाराच्या कारणास्तव स्त्रीला घटस्फोटहि दिला जात असे. पुर्वी 
आदिवासी लोकांचा सुधारलेल्या जगाशीं क्वचितच संपर्क 
येई; पण अलिकडे हा संपर्क वाढत चालल्यामुळे आदिवासींच्या 
नैतिक आचरणावर त्याचा अनिष्ट परिणाम होऊं लागला आहे. 
त्यांच्या स्त्री-पुरुष संत्रंधांत बुथिल्य निर्माण होऊं लागलें आहे. 

आदिवासींचे विधि-निषेध - आदिवासी कपडे कमी 
वापरतात; पण वस्त्रांविषयीं त्यांच्यांत आख्यायिका पुष्कळ 
आहेत. बोंडो आदिवासी हे वहुतांशो नग्न असले तरी ते स्वत: 
वापरीत नसलेल्या विविध वस्त्रांच्या कथा सांगतात. 
छत्तिसगडचे आदिवासी कमरेभोवती केवळ एक वस्त्राची पट्टी 
वापरतात. त्याबद्दल ते दंतकथा सांगतात ती अश्नी--- 

एकदा महादेव कपडे वांटीत होता. त्या वेळीं सगळे लोक 
तिथे वेळेवर जमले; पण उश्नौर केला तो छत्तिसगडी लोकांनी. 
महादेव त्यांना म्हणाला. 'आता तुमच्या वांट्यालळा कापडाच्या 
कांही पट्ट्या उरल्या आहेत, त्या तुम्ही घ्या ! ! 
__ही आदिवासी जांभई देतांना तोंड झांकून घेतात. तसें 
केळ नाही तर तो माणूस वाघाचें भक्ष्य होतो, असें समजतात. 
याशिवाय, या जांभईचा संबंध त्यांनी मुलीचें देज घेण्याशीं 
लावढेला आहे. ती कथा अशी--_ 
व एका मुंडाच्या मुलीने तोंड झांकून न घेतां जांभई दिली. 
गुहेत जाऊन वाघाला गी 0 अस्तादगही तयी 
आणलें. तीं दोघें पावल्या णि मनम औक 
तराने ती गोष्ट उघडकौस ह की वे वोग. काळा* 
मारायचा वेत केरा आलो. मुंडांनी त्या धनगराला 
ळा * पैनेगर घाबरला. तो मुंडांकडे जाऊन 
म्हणाला. ' मी ं डे डि व 
ट्‌ सा तुम्हांहा एक रेडा व तीन विसा गाई देतों. 


परवानगी द्या.' मुंडांनी ती गोष्ट 
तसापासुन मुलाकडून मुलीचें देज 


खंड पहिला 
हिंदूप्रमाणेंच आदिवासीहि लग्नांत कुंकूं वापरतात. हें कुक 
नवर्‍याने नवरीला लावायचें असतें. याविषयीं उरांव आदि- 


वासींत एक कथा आहे ती अशी-- ् 
चौघे मित्र होते. ते उद्योगधंदा शोधण्यासाठी प्रवासाला 


आदिवासींचीं प्राणिचित्रे 


निघाले. रात्रीं एका रानांत आंब्याच्या झाडाखाली झोपले. 
तीघांनी झोपायचें आणि एकाने पहारा करायचा असें ठरलें. 
पहिला पहारेकरी सुतार होता. त्याने वेळ जाण्यासाठी एक 
लांकूड घेऊन त्याची एक मुलगी बनवली. दुसरा पहारेकरी 
सोनार होता. त्याने त्या मुलीला दागिने घडविले. तिसरा 
पहारेकरी विणकर होता. त्याने त्या मुलीला वस्त्रे नेसविलीं. 
चौथा पहारेकरी कुंकवाचा व्यापारी होता. त्याने तिच्या 
कपाळीं मळवट भरला. त्यासरशी ती जिवंत झाली. चोघेहि 
उठले आणि म्हणूं लागले, को “ही माझी बायको.' मग 
त्यांच्यांत भांडण सुरू झालें. एवढ्यांत एक साधु तिथे आला. 
त्याने त्या तंट्याचा निवाडा केला. तो म्हणाला. * ज्याने हिला 
बनविली तो हिचा बाप, ज्याने हिला नेसविली तो हिचा भाऊ, 
ज्याने हिला दागिने घातले तो हिचा मामा आणि ज्याने 
तिच्या कपाळीं मळवट भरला तोच हिचा नवरा. ' तेव्हा- 
पासून उरांव आदिवासींत कुंकवाची प्रथा चालू झाली. 

कित्येक आदिवासींत रतिक्रिया रात्रीं आणि घरांत करूं 
नये, अशी समजूत आहे. पशु-पक्षी रात्रीं संभोग करीत नाहीत, 
या निरीक्षणांतून या कल्पनेचा उगम झाला असावा. त्यांच्या 
घरांतून पितरांच्या नांवाने कांही भांडीं ठेवलेलीं असतात. 
त्यांच्या सान्निध्यांत रतिक्रिया करणें उचित नव्हे, या कल्पनें- 
तूनहि ही चाल पडली असावी. त्यांच्या वस्तीजवळच रानांत 
कांही जागा स्वच्छ करून ठेवलेल्या असतात. संभोगाची इच्छा 
होतांच तें जोडपे त्या ठिकाणीं जातें आणि आपण तिथे 
असतांना दुसऱ्या कोणी तिकडे फिरकूं नये म्हणून त्या वाटे- 
वर कांटेरी झुडूप ठेवून देतें. देवाने दिवस हा कामासाठी 
आणि विषयोपभोगासाठी दिलेला असून रात्र केवळ विश्रांती- 
साठी दिलेली आहे, अशी सवर आदिवासींची समजूत असल्याचें 
श्री. रॉय सांगतात. 

पुष्कळ आदिवासींत गोंदून घेण्याचीहि प्रथा आहे. मृत्यू- 
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नंतर माणसाला भापल्यावरोबर कांहीतरी घेऊन जातां यावें, 
या कल्पनेतून ही गोंदण्याची प्रथा सुरू झाली असावी. परिया 
आदिवासींत बायका दंडावर चोळीच्या आकाराचें गोंदून 
घेतात, पण स्तनांवर मात्र गोंदीत नाहीत. कुमांऊ प्रदेज्यांत 
अशी श्रद्धा आहे, को जेव्हा मृत मनुष्य भगवानापुढे उभा 
राह्तो, त्या वेळेला तो हिंदु आहे कों मुसलमान आहे, हें 
त्याच्या गोंदण्याच्या पद्धतीवरूनच भगवानाला समजतें. 

अंत्यसंस्कार-आदिवासींचे अंत्यसंस्कार विविध आणि 
विचित्र असतात. माणूस मृत्यूपंथाला लागला म्हणजे त्याच्या 
प्राणाला बाहेर जायला अडथळा होऊं नये, म्हणून कांही 
आदिवासी घरांचीं दारे खिडक्या उघड्या टाकतात. कांही 
जमातींत मृताला बायका बाहेर आणतात व त्याला स्नान 
घालून त्याचे केस विचरतात. नीलगिरीच्या आदिवासींत 
मृताच्या डोक्याचे कांही केस कापून घेऊन ते जतन करून 
ठेवण्याची पद्धति आहे. सवर आदिवासींत मृताची तिरडी 
स्मशानांत नेण्याचे काम बायका करतात. मृताबरोबर त्याचे 
कपडे, चीजवस्त व आयुर्धे जाळतात किवा पुरतात. तसें केलें 
नाही, तर मेलेला माणूस भूत होऊन त्या वस्तू मागायला 
येतो, अशी त्यांची समजूत आहे. 

दक्षिणेकडे पाय करून प्रेत पुरतात. अलिकडे पुष्कळ जमा- 
तींत प्रेते जाळण्याची पद्धत सुरू झाली आहे. साथीने मेलेल्या 
रोग्यांना मात्र पुरतात. त्याचप्रमाणे पांच वर्षांच्या आंतल्या 
मुलांनादेखील वडाच्या किवा मोहाच्या झाडाखाली पुरतात. 
गरोदर स्त्री मेल्यास तिला दूर जंगलांत नेऊन पुरतात. ज्या 
जागीं प्रेत जाळायचें असेल तिथे प्रथम कोंबड्या-बकर्‍्याचा 
किवा अन्य पशूचा बळी देतात. पुरुषासाठी सात थरांची व 
स्त्रीसाठी आठ थरांची चिता रचतात. जाळण्यापुर्वी मृताची 
पूजा करून त्याला अन्न देतात. त्याच्या सर्वे शरीराला 
तेल-हळद लावतात. चितेवर वस्त्र, द्रव्य व अलंकार ठेवतात. 
घरचा वृद्ध पुर्ष चितेला अग्नि देतो. तोंवर इतर लोक 
ढोल वाजवून गातात, नाचतात. प्रेत अर्धे जळल्यावर त्यांचा 
पुरोहित हातांत काठी घेऊन मृतात्म्याला सांगतो. ' जगाचा 
मोह सोडून तूं स्वर्गाला जा. इथे तुझें कोणी नाही. जा, जा. 
आणि मग तो ती काठी मोडून जळत्या चितेंत टाकतो. गारो 
आदिवासी प्रेत चार दिवसपर्यंत चितेंत ठेवून देतात व॒ मग 
मध्यरात्री ती चिता पेटवितात. पूर्वकाळीं त्यांचा एखादा 
सरदार मेल्यावर त्याच्या सेवकांना बळी देण्याची पद्धत होती; 
पण आता ती बंद झाली आहे. बस्तरच्या आदिवासींत एक 
निराळीच प्रथा आहे. तिथळे लोक प्रेत जाळण्यापुर्वी एका 
जागीं तीन पानें मांडून त्यांवर थोडे तांदूळ ठेवतात. तिरडी 


आदिवासी 


वाहणारे लोक तिथे आल्यावर मृताचा नातेवाईक त्याला 
मृत्यूचे कारण विचारतो. त्या वेळीं मृताचा आत्मा प्रेत 
वाहणाऱ्या लोकांच्या अंगांत येतो. ते लोक त्याच्या प्रेरणा- 
दाकतीने त्या तीन पानांपैकी कोणत्या तरी पानाजवळ जाऊन 
उभे राहतात. पहिल्या पानाजवळ गेल्यास मृत्यु नैसगिक 
रीतीने, दुसर्‍या पानाजवळ गेल्यास पितरांच्या कोपाने व 
तिसर्‍या पानाजवळ गेल्यास जादुटोण्याने झाला, असें समज- 
ण्यांत येतें. जादुटोणा हें कारण असल्यास त्याचें निराकरण 
झाल्याशिवाय प्रेताचा अंत्यसंस्कार करीत नाहीत. 
मृत्यूच्या नवव्या दिवशीं मृतात्म्याला परत बोलाविण्याचा 
धामिक विधि बर्‍याच आदिवासींत केला जातो. मृताचें नाते- 
वाईक, विशेषत: स्त्रिया, मृताची राख टाकण्यासाठी नदीवर 
जातात व मृताचें नांव घेऊन त्याला हांका मारतात. मग 
पाण्यांत उतरून कांही किडे किवा मासळी पकडून घरां 
आणतात. त्या रूपाने मृताचा आत्मा घरीं परत येतो, अशी 
त्यांची श्रद्धा आहे. पाण्यांत जी स्त्री प्रम एखादा जीव पकड़ते 
तिच्या पोटीं तो मृतात्मा जन्म घेतो, अशीहि समजूत आहे. 
पुरुष क्षीर करतात. हें क्षोर न्हावी करीत नाही; तर 
मृताच्या कुटुबियांपेकीच कोणीतरी करतो. वगा आणि नागा 
आदिवासींत क्षौराची पद्धत नाही. ते दहाव्या दिवशीं ' कुंडा 


मिलाना * हा विधि करतात. मृत माणूस आपल्या पितरांना 
भेटला कों नाही, तें पाहण्यासाठी एका भांड्यांत पाणी भरून 
त्यांत दोन तांदूळ टाकतात. ते तांदूळ एकमेकांजवळ आले, 
तर मृतात्मा पितरांना भेटला, असें समजतात 


] - तसे ज्ञालें नाही, 
तर एका महिन्यानंतर तोच विधि पुन्हा करतात. गोंड आदि- 


वासींत कोज्जी नांवाचा एक विधि करतात. एक कापड 


अंथरून त्यावर पायलीभर पीठ धाडून त्याचा त्रिकोणी आकार 


बनवितात. शेजारीं एका टोपलीखाली एक दिवा झाकन 
ठेवतात. मृतात्मा रात्रीं त्या पिठावर कांही खुणा करतो, 
अशी समजूत आहे. सकाळीं तो दिवा पाण्यांत सोडतात व 
त्या पिठाच्या पोळ्या करून त्या प्रसाद म्हणन सर्वे नाते- 
वाईकांना वांटतात. सवर आदिवासींत प्रेत जळून गेल्यावर 
त्यांचा पुरोहित त्याची हाडें गोळा करतो व मृत्यू कशाने 
आला, त्याचा शोध लावतो. मग तीं व 


| ह पक हाडें एका खड्यांत 
पुरून त्यांवर एखादी झोपडी किवा कांहीतरी स्मारक उभार- 
तात. मुडा आदिवासी सर्वांत उत्तम स्मारके बनवितात. 
पंचमढीच्या जवळ कोरकुईचें स्मारक प्रसिद्ध आहे. तें दगडांचें 
बनविठेलें असून त्यावरचें कलात्मक खोदकाम प्रेक्षणीय आहे 
माडिया आदिवासी आपल्या पितरांची स्मारकें येत्याजात्यांना 


स्पष्ट दिसावीं, म्हणून उंच जागीं बांधतात. भिल्लांचें 
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स्मारक स्त्रिस्ती लोकांप्रमाणे दगडांचें वांधलेलें असतें. हीं 
स्मारके तीन ते आठ फूट एवढीं उंच असतात. त्यांवर 
आदिवासींच्या संस्कृतीची छाप स्पष्ट दिसते. त्याच्या 
शिखराचा भाग वहुधा निमुळता असतो. त्यांवर लोखंडाची 
सळई उभी केलेली असते. तिच्यावर कोणत्यातरी पक्ष्याची 
आकृति वसविलेली असते. वहुसंख्य आदिवासी कावळ्याची 
प्रतिमा वसवितात. कावळा अमर असून तो देवलोकापर्थंत 
जातो, असा त्यांचा विश्‍वास आहे. स्मारकावर नाना प्रकारचीं 
चित्रे काढतात किवा कोरतात. त्या चित्रांवरून त्यांचें देनंदिन 
जीवन, व्यवसाय, राहणी, वेषभूषा इ. गोष्टींचा परिचय होतो. 
आदिवासोंचे नृत्य-आदिवासी लोक नाच-गाण्यांचे विलक्षण 
शोकीन असतात. करमा, बिहु, वापरव इ. आदिवासी नृत्ये 
प्रसिद्ध आहेत. त्यांच्या नृत्य-गीतांचा जन्म निसर्गातल्या 
शक्तींना संतुष्ट करण्यासाठी झाला आहे. निसर्गशक्‍तींना 
संतुष्ट केल्याने पीक-पाणी अमाप येतें व शिकार चांगली 

व क मिळते, अशी 
त्यांची पूर्वापार 
समजूत आहे. नृत्य 
हा आदिवासींचा 
धमच आहे म्हटलें 
तरी चालेल. मूल 
जन्माला आल्या- 
पासून तो माण- 
साच्या मतिका- 
पर्यंत सर्व संस्का- 
रांमध्ये त्यांच्या 
नृत्याचे आयोजन 
असतें. सण व 
उत्सव या प्रसंगीं- 
सुद्धां ते बेहोष 
होऊन नाचतात. 
आ दिवासींचें 


क ळी. करायची व उद्याची चिता करायची नाही 
ळय ग्मांनी वृत्ति बनलेली असते. त्यांचीं बहुतेक नृत्ये संमिश्र 
धळ गच असतात. स्त्री-पुरुष व मुले-मुली एकत्र नाचतात. 


खंड पहिला 


निदर्शन असतें. क्वचित्‌ कृषिकर्मातल्या विविध क्रियांचेंहि 
अनुकरण असतें. कित्येकदा नृत्यप्रसंगीं गायिल्या जाणार्‍या 
गीतांचा आदय अभिनयाच्या हारें व्यक्‍त केला जातो. 
आदिवासींच्या जीवनांतून नृत्य व गीत वगळल्यास तें जीवन 
निरानंद व भकास ठरेल. 

आदिवासींची कला व कारागिरो --आदिवासींच्या 
कलेला पुढील तीन ' उद्देशांनी प्रेरणा मिळाली आहे -- (१) 
वस्तूंना सुंदर व आकर्षक बनविणे, (२) समाजांत प्रतिष्ठा 
मिळविणें व (३) धर्म. ज्याच्या दारावर खोदकाम केलेलें 
असेल, किंवा ज्याचें घर सजविलेलें असेल, तो गृहस्थ त्या 
जमातींत श्रेष्ठ समजला जातो. आपले घर सुंदर दिसावें, म्हणून 
ते भितीवर पुराणांतल्या कथा चितारतात व दारावर शिका- 
रीचीं दृव्ये चित्रित करतात. सजावटीची प्रवृत्ति सर्व प्रथम 
शरीर शृंगारण्यांत दिसून येत. तरुण-तरुणींची केशरचना, गळा- 
भर दागिने, नृत्यासाठी शरिरावर फुलांची व॑ पिसांची रचना, 
यांतून त्यांची कलात्मकता दिसून येते. फण्या व तंबाखूच्या 
डब्या कोरून नक्षी- 
दार करणें, त्यांना 
फार आवडते. या 
डब्यांचे आकार 
मासा, पक्षी, पशु इ. 
प्राण्यांचे असतात. 
तंबाखू ओढण्याचे 
त्यांचे  पाईपहि 
विविध आक्रृतींचे 
असतात. नृत्याच्या 
वेळीं ते जे मुखवटे 
घालतात, त्यांवरहि 
चित्रें व नक्षीकाम असतें. हे मुखवटे त्यांच्या पौराणिक 
कथांच्या आधारांवर बनवितात. भुतां-खेतांपासून नतंकाचें 
रक्षण व्हावें, हा त्यांतला उद्देश असतो. 

विवाहप्रसंगी तर त्यांच्या कलेला बराच वाव मिळतो. 
वध-वरांसाठी ते सुंदर मुकुट तयार करतात व त्यांवर रंगी- 
बेरंगी मणी बसवितात. संताळ लोक वधू-वरांसाठी छानदार 
भेणे सजवितात. त्यांवर गाय-वासरू, उराउरीं भेटणारे दोन 
मित्र, मुलाला स्तनपान देणारी माता, गर्भवती स्त्री इ. चित्रे 
कोरतात. प्रत्येक चित्राला कांही तरी प्रतीकात्मक अर्थ असतो. 
त्यांतून मांगल्य व प्रजावृद्धि सूचित होत असते. लग्नाच्या 
दिवशीं तांदुळाचें पीठ कालवून त्या द्रवाने भूमीवर चित्र- 
विचित्र कणे रेखतात. माणसाच्या उंचीचा ठाणदिवा तयार 


आदिवासी खेळणें 


४३७ 


आदिवासा 


करून तो लग्नमंडपांत ठेवतात. 

कांहीं जमातींत थडग्यांवरहि चित्रे कोरलेली आढळतात. 
प्राचीन काळच्या थडग्यांवरची चित्ररचना ओबडधोबड असते र 
पण अलिकडच्या काळांत ती सुरेख व घाटदार बनली आहे. 
मरिया जमातींत 
मृतांच्या स्मारकांसाठी 
मोठमोठे खांब उभार- 
तात व त्यावर 
मृतांच्या आवडत्या 
वस्तू, अन्न व मद्य 
वाढणार्‍या स्त्रिया, 
सालंकृत नतकी व 
शिकारीचे देखावे इ. 
चित्रे कोरतात. आसाममधील फोम व कोन्यक आदिवासींतहि 
ही प्रथा आहे. उरांव आदिवासींच्या वस्तीचें हत्ती, घोडा, 
मगर, अश्यासारखं प्रतीक असतें. उत्सवप्रसंगीं ते लोक त्या 
प्रतीकाची मांडणी करतात. न 

सवर व जंगम या आदिवासींची कला धर्मभावनेंतून प्रकट 
झाली आहे. देवता व मृतात्मे संतुष्ट व्हावे व त्यांनी मुला- 
बाळांना त्रास देऊं नये, या भावनेने त्यांच्या चित्रकलेला 
प्ररणा मिळाली आहे. त्यांच्या प्रत्येक वस्तींत असा एखादा 
चित्रकार असतोच. लोकांच्या भिती चित्रित करणें हेंच 
त्याचें काम. ज्या भितीवर चित्रे काढायचीं असतील, तिच्या 


आदिवासींची भांड्यांवरील चित्रकला 


सवर आदिवासींची भित्तिचित्रे 


मुळांत तो आदल्या रात्रीं झोपतो व त्याला स्वप्नांत ज्या 
आकृती दिसतात, त्याच दुसर्‍या दिवशीं तो भितीवर रेखाटतो. 
सवरांच्या चित्रकलेंत रानड्क्कर व मोर हे हमखास आढळतात. 
ड॒कराला ते परलोकांतला रक्षक व मोराला पुरोहित समज- 
तात. आदिवासींच्या धर्मांत मूतियुजेला स्थान नसल्यामुळे 
त्यांच्या चित्रकळेंत देवम्‌ति आढळायच्या नाहीत. सूर्य, चंद्र व 
तारे यांचीं चित्रें मात्र सर्व जमातींतून दिसतात. 


आदिवासो 


पण अलिकडें नागर संस्कृतीच्या संपर्कामुळे आदिवासी 
आपल्या मूळ कलेला विसरत 'चालले आहेत. तिच्यांत विकृ- 
तीहि शिरू लागली आहे. एखाद्या वस्तींत शाळेची इमारत 
उभारली गेली, तर तिथले आदिवासी तिच्या भितीवर आपलीं 
परंपरागत चित्रे काढायला लाजतात. त्यांना आपलीं पूर्वीची 
वस्त्रभूषणेंहि आवडेनाशीं झालीं आहेत. शेकडो वर्षांच्या 
आर्थिक शोषणामुळे त्यांच्या सर्वच कला र्‍हासाच्या मार्गाला 
लागल्या आहेत. सौंदर्याचा अनुभव घेगें व कलेच्या द्वारे त्या 
अनुभूतीचा आविष्कार करणें, या दोन्ही शक्ति त्यांच्यांतून 
हळूहळू लोपत चालल्या आहेत. 

आसामांतले आदिवासी विणकामाच्या कलेंत तरबेज आहेत. 
त्यांच्याविषयी म. गांधी एकदा म्हणाले होते, की आसामच्या 
स्त्रिया आपल्या हातमागांवर जणूं कविताच विणीत असतात. 
आसामी लोक लाकडांवर खोदकाम करतात व सुंदर खेळणीं 
बनवितात. लुशाई आदिवासींत रंगीवेरंगी विणकामाची आवड 
व कला आज वाढतच आहे. अबोर, वोंडो इ. कांही आदि- 
वासी लोकरीचें कापड विणून थंडीपासून आपले संरक्षण 
करतात. मिऱ्मी 
स्त्रिया आपल्या पुरु- 
षांसाठी सुंदर कोट 
बनवितात व नाना 
प्रकारच्या थेल्या 
तयार करतात. 
लाकडी खोदकामांत 
खाम्पूटी लोक फार 
प्रसिद्ध आहेत. 
पुष्कळ आदिवासी 
नत से. आळू. यांच्या आदिवासींची टोपल्या विणण्याची कला 
अनेक वस्तू बनवि- 
तात. आदिवासींच्या कलात्मक वृत्तीला 
प्रदेशाच्या सरकारांकडून प्रोत्साहन 
चांगली आहे. 

इ. स. १९४७ सालीं भारत स्वतंत्र झाल्यानं 
राज्यकारभाराबाबत जो घटना-कायदा 
त्या घटनेंतील एका स्ततंत्र कलमान्वये आसाम प्रांतांतील 
आदिवासी लोकांनी व्यापलेल्या प्रदेशाचा राज्यकारभार 
स्त्रतंत्ररीत्या चालविण्यासाठी स्वतंत्र शासकाची नेमणूक कर- 
ण्यांत आली आहे. जमिनीची वांटणी, करआकारणी, शिक्षण, 
व्याजबट्टा व व्यापारविषयक सर्व व्यवहारांवर नियंत्रण, 
या गोष्टींची व्यवस्था पाहण्याची जबाबदारी त्याच्यावर 


आजमितीस त्या त्या 
मिळत आहे, ही गोष्ट 


[तर भारताच्या 
पसार करण्यांत आला, 
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सोंपविळी आहे. तसेंच इतर राज्यांपैकी ज्या राज्यांत आदि- 
वासींचीं वस्ती असून त्यांनी स्वतंत्र रीत्या व्यापलेले प्रदेश 
आहेत, त्यांविषयीं उत्पन्न होणाऱ्या निरनिराळया प्रश्‍नांवर 
त्या त्या राज्यांच्या राजप्रमुखांना सल्लामसलत देण्यासाठी 
* ट्रायवल्‌ अँड्‌व्हायसरी कौन्सिल्स्‌ ' निर्माण केलीं आहेत. 
अशा प्रकारचीं कोन्सिलें सध्यां मुंबई, बिहार इ. अकरा 
प्रांतांत कार्य करीत आहेत. याशिवाय अशा प्रकारचीं कौन्सिले 
निर्माण करण्याचा प्रश्‍न उद्भवल्यास त्यासंबंधी जरूर ती 
तजवीज ताबडतोब करतां यावी, यासाठी राष्ट्रपतींना संपुर्ण 
अधिकार दिले आहेत. 
सदर घटनेंतील दुसर्‍या एका कलमान्वये वन्य जातींचे 
लक्षण स्पष्ट केलेलें असून त्यांना योग्य तें संरक्षण मिळण्या- 
चीहि तरतूद केली आहे. कायदा अमलांत आल्यापासून दहा 
वर्षेपयंत लोकसभा व विधानसभा यांत त्या जमातींच्या 
लोकसंख्येच्या प्रमाणांत त्यांना आपले प्रतिनिधि निवडण्याचे 
हक्‍क दिले आहेत. त्यांच्यासाठी स्वतंत्र जागा राखून ठेवण्याची 
व्यवस्थाहि केलेली आहे. त्याप्रमाणेव जिल्हा बोर्डे, नगर- 
पालिका, लोकल 
बोर्डे, ग्रामपंचायती 
इ. स्थानिक स्वराज्य 
संस्थांतहि त्यांना 
लोकसंख्येच्या प्रमा- 
णांत प्रतिनिधित्व 
मिळावें, अशी तरतूद 
र हि केली आहे. 
1७ ""- या घटना काय- 
"यणण यांतील कलमान्वये 
् आसाम प्रांतासाठी 
सुचविण्यांत 
आलेल्या'सहा जिल्हा 
कोन्सिलांपैकी पांच 
अस्तित्वांत आलेलीं 
असून त्यांचें कार्य 
चाळ झालेलें आहे. 
नीची वांटणी, जमीनधारणा, जमिनी 
त्यांचा उपयोग करणें, राखीव जंगलां- 
शेतीसाठी उपयोग न कालवे व त्यांच्या पाण्याचा 
हकक, वैवाहिक डा सामाजिक चाडी. सभांची स्थापना, वारसा 
जरूर ते कायदेकान वा चालीरीती इ. गोष्टींच्या बाबत 
अधिकार दिलेळे आहेत. 


वि या. ज 


स्ट 


राखून ठेवणें किवा 
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घटनेंतील दुसऱ्या एका कलमान्वये सरकारी नोकरींत 
आदिवासी जमातींनाहि त्यांच्या लोकसंख्येच्या प्रमाणांत निर- 
निराळया श्रेणींत जागा मिळण्याची व्यवस्था केली आहे. त्या 
जागांवर इतर समाजांतून नोकरांची भरती करू नये, असेहि 
हुकूम संबंधित अधिकार्‍यांना देऊन ठेवले आहेत. 

आदिवासींचे निरनिराळ्या बाबतींतील हितसंबंध अबाधित 
राहण्यासाठी कायद्याने त्यांना जें संरक्षण दिलें आहे, त्याची 
अंमलबजावणी योग्य प्रकारे होत आहे को नाही, तें पाहण्या- 
साठी व त्यासंबंधीं प्रतिवृत्त तयार करून तें वरिष्ठांकडे 
पाठविण्यासाठी स्वतंत्र कमिशनरची नेमणूक केलेली आहे. 
या कमिशनरचें कार्य चाळू असून आतापर्यंत याबाबत चार 
रिपोर्टसहि केले गेले आहेत. 

सामाजिक व आर्थिक बाबतींत आदिवासी-हित-संवर्धक 
अशा निरनिराळ्या योजना आंखण्यांत आलेल्या असून इ. स. 
१९५३ सालापासून त्यांची अंमलबजावणी होऊं लागली आहे. 
त्यासाठी मध्यवर्ती सरकारकडून नियमितपणे अनुदानेंहि दिलीं 
जात आहेत. 

पहिल्या पंचवाषिक योजनेंत आदिवासी-समाजकल्याण- 
कार्याला विशेष चालना मिळालेली असून मध्यवर्ती सरकार-- 
कडून व राज्यसरकारांकडूनहि त्या कार्यासाठी निराळ्या 
रकमा काढून ठेवलेल्या आहेत. समाजकल्याण कार्याच्या चळव- 
ळीचें काम व्यवस्थितपणे चालावे, यासाठी शिक्षणविभाग, 
आथिक पुनरंचनाविभाग व संकोर्णविभाग, असे तीन स्वतंत्र 
विभाग केलेले असून त्या त्या प्रांतांच्या निकडीच्या गोष्टींकडे 
लक्ष पुरविले जात आहे. 

दुसर्‍या पंचवाषिक योजनेंत वरील गोष्टी अधिक प्रमाणांत 
करण्यांत आल्या असून त्यांना कृषिक-वसाहतींची जोड 
देण्यांत आली आहे. या वसाहतींत कालवे खोदणें, शेतीचीं 
प्रात्यक्षिके, धान्य कोठारे, डोंगरटेकड्यांतून शेतें खणून तयार 
करणें इ. नवीन गोष्टींविषयीं प्रयोग चालू आहेत. त्यासाठी 
घटना कायद्याप्रमाणे कांहो प्रांतांतून स्वतत्र वेलफेअर डिपार्ट- 
मेंट्स सुरू करण्यांत आलीं आहेत. [ ट्रायबल डेमोग्राफी इन्‌ 
इंडिया; मि. मि. इं; दि अबोरिजिनल्स; दि प्रिमिटिव्ह 
कल्चर ऑफ इंडिया; रे. क. इं.; एन्सा. रि. ए.; आमची 
संस्कृति ] 
. ् भिल्लांचा एक कौटुंबिक 
आदडिश्रावणाचा अमावास्या पण. या दिवशी घरांत 
गोडधोड करतात. स्त्रीपृुर्ष एकत्र जमून गातात व 
नाचतात. 


४२९ 


आद्यपाप 


८. कोंकणांतील एक देवी. आदिष्टीचा उल्लेख देवी- 


आदष्टा जगवतांत आला आहे. 
आदि > द. भारतांतली एक जात. वेळळाळांची उप- 
देसेवर ए्‌ ळळाळांची उप: 


शाखा. हे शिवमंदिरांतून ' तेवारम्‌ ' गातात. हे 
शेवपंथी असले तरी लिंगायतांच्या प्रभावापासून अलिप्त 
आहेत. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


आदोश्वर क: सृष्टींतला मूळ पुरुष मानलेले 

- जनांचे चार वेद यानेच निर्माण केले, असें 
समजतात. आदीदवर स्वर्गातून पृथ्वीवर आला व एक कोटी 
वर्षे राहिला. त्याने मानवांत जातिभेद निर्माण केले व त्यांना 
कायदेकानू लावून देऊन राज्यकारभार कसा चालवावा, तें 
शिकविले. थोडक्यांत म्हणजे जेनांचा आदीइवर हा हिंदूच्या 
ब्रह्मदेवाहून निराळा नाही. 


आद्य रेवत मन्वंतरांतील देवगण. 


आद्यगोड ब्राह्मण क. ककी आर, 

ढब न इ. स. 
१०१७ मध्ये दक्षिण कोकणांतल्या कुडाळ प्रांतांत आले. यांचा 
मूळपुरुष सामंत प्रभु नांवाचा होता व तो कनोजच्या राजाचा 
मांडलिक होता. कदंब राजाच्या आश्रयाने यांनी कुडाळ प्रांतांत 
आपली वसाहत केली. यादवांच्या राजवटींत यांच्या एका पुर्व- 
जाने सावंतवाडी भागावर राजसत्ताहि उपभोगिली होती. हे 
मूळचे गौड व शुक्ल यजुर्वेदी. परंतु क्षात्रवृत्ति स्वीकारल्या- 
मुळे शाखालोप होऊन यांचे पुरोहित असलेल्या कऱ्हाड्यांचा 
क्रग्वेद या ज्ञातीने स्वीकारला. हे स्मार्त व अद्वेत मतानुयायी 
आहेत. यांची मठपरंपरा स्वतंत्र आहे. हे मासे खातात. पाहा- 
कुडाळदेशकर ब्राह्मण. [ ब्रा. भि. वि. ] 


स्त्रिस्ती धर्मांतील ही एक मूलभूत कल्पना आहे. 
आद्यपाप आणसाच्या मनांत पापाची वासना कां उत्पन्न 
होते, याचा शोध घेण्याची तळमळ धमंवेत्त्यांना व तत्त्ववेत्त्यांना 
प्राचीन काळापासून लागलेली आहे. ख्त्रिस्ती धर्मातहि ती 
दिसून येते. सर्वे प्रथम सेंट पॉल याने पापाची उपपत्ति पुढील- 
प्रमाणे मांडली - मानवजातीचा आद्यपुर्ष जो आदम याने 
प्रथम पाप केलें व त्यामुळे त्याचें अधःपतन झालें आणि 
आदमची पापप्रवृत्ति मानवाच्या पुढील पिढ्यांतहि संक्रांत 


आद्यपाप 


झाली. त्यामुळ त्याचे सर्वे वंशज कुमार्गी व नीतिभ्रष्ट 
झाले. आदमच्या या आदिपपामुळेच समस्त मानवजात 
ईश्‍वराच्या कृपेला पारखी ज्ञाली असून मृत्यु, दुःख आणि 
विषयवासना यांची शिकार बनली आहे. पण असें असलें तरी 
येशू स्त्रिस्ति आपल्या दयावृद्धीने या पापापासून मानवाचा 
उद्धार करू शकेल असें सेंट पॉलचें मत आहे. क 

पुढे सेंट आगस्टाईन याने असें मत प्रतिपादिले, की आदमचें 
पाप पुढील सर्वे पिढ्यांत संक्रांत झालें, याचें कारण मानवाची 
स्त्री-पृरुषविषयक आसक्ति हें होय. ही आसक्तिच मूळ पाप 
मूलक आहे. मध्ययुगीन रोमन कॅथॉलिक व सनातनी प्रॉटेस्टंट 
या दोन्ही पंथांच्या अनुयायांनी ही उपपत्ति ग्राह्य मानली 
आहे. आधुनिक प्रॉटेस्टंट मात्र ही उपपत्ति विज्ञानाशी विसंगत 
असल्यामुळे ती त्याज्य मानतात. 


०-0. चार हातांची, शुभ्र वस्त्रे परिधान केळेली, 
आद्य अताहारा कवाची पहिली सेवक कुमारिका. हिच्या 
पाठीमागे शिवाची प्रार्थना करणार्‍या इतर स्त्रिया असतात. 
[पु इं] 


गेय संकर संक्रांतीच्या दिवशों एका ब्राह्म- 
आवण आयरणे हाच्या घरी जाऊन त्याच्या कुटुंबांतील 
माणसांना एकावेळीं अन्न पुरेल इतकें तांहूळ त्याच्या घरांतल्या 
चुलीवरच्या आधण पाण्याच्या भांड्यांत ओयरतात. तांदूळ 
ओयरतांना पुढील मंत्र म्हणतात -- 
स्थाल्यां तऱ्तास्बुयुक्‍तायामक्षय्यान्नप्रतुष्टये 
कुटुम्वाझ्षनपर्याप्तांस्तण्डलान्निवयाम्यहम्‌ 1 
अथ -- आधण पाण्याने भरलेल्या तपेल्यांत अक्षय्य अन्नाची 
प्राप्ति व्हावी म्हणून कुटुंबाच्या एक वेळच्या जेवणाला भात 
पुरेल, इतके तांदुळ मी ओतीत आहें. [ ब्रतराज ] 


ल एक वैदिक शासनव्यवस्था. 
आधपत्यमय कडेच सर्वाधिकार असत. 
करी व ते प्रजेवर लादी. यांत राज्यांतले 
दक्तिमान्‌ असत. पाहा -- साम्राज्य, 


यांत राजा- 
तो एकटा कायदे 
ले सर्वाधिकारी विशे 
भोज्य, [वे. सा. ] 
भिनेराचिक. स्त्रीधनाचा एक प्रकार. याची 
आधतवंदानंक पुढीलप्रमाणे -_ 
यच्च द्वितीयविवाहाथिना पुर्वस्त्रिये 
पारितोषिकं धनं दत्त तदाभिवेदनिकम्‌ । 
अर्थ -- हितीय विवाह करूं 


व्याख्या 


(विष्णुस्मृति ) 
इच्छिणाऱ्या पुरुषाने आपल्या 


टड० 


भारतीय संस्कृति कोश 


प्रथम पत्नीला बक्षीस म्हणून दिलेल्या द्रव्याला अधिवेदनिक 
असें नांव आहे [सं. इं. डि. ] 


म म. एक स्त्रीब्रत. ब्रतारंभ मार्ग० शु. ३ येपासून 
नतय त्रत करतात. प्रत्येक पंधरवड्यांतल्या ३ येस 
उपवासपुर्वक उमेची पुजा करणें, हाया व्रताचा विधि आहे 
ब्रतावधि-एक वर्ष. फल -_- पति-पुत्रांचा अवियोग [ हे. व्र. ] 


आनं (१) सुखदुःखातीत सहज समाधान म्हणजे 
नद होय. आनंद शब्द ब्रह्मानंदाचा वाचक 
“* आनन्दो ब्रह्मोति व्यजानात्‌ ': आनंद ब्रह्म असें जाणता 
(ते. उ. ३. ६ ). 
रसो वे स:। रसं ह्येवायं लब्ध्वा55नन्दी भवति 

एष ह्यवानन्दयति। (ते. उ. २. ७. १) 

अर्थ -- तो ब्रह्मानंद रस आहे. तो रस प्राप्त झाल्यावर 
मनुष्य आनंदी होतो. तो रस सगळयांना आनंदित करतो. 

आनंदाच्या अंशमात्र आधारानेहि सर्व प्राणी जगतात, असें 
बृहृदारण्यकोपनिषदांत म्हटलें आहे. 

आनंद हें आत्म्याचे लक्षण आहे. अद्वैत वेदान्त्यांनी 
आत्म्याला आनंदरूप मानलें आहे. जेव्हा मनुष्य दु:खी-कष्टी 
असतो, तेव्हा त्याची ही अस्वाभाविक अवस्था आहे, असें 
जाणून लोक त्याला दु:खी होण्याचें कारण विचारतात. परंतु 
तो सुखी असतो, तेव्हा त्याच्याबद्दल त्याला कोणी कारण 
विचारीत नाहीत. कारण, ती माणसाची स्वाभाविक अवस्था 
आहे, असें समजलें जातें. यावरून दु:ख हें आत्म्याचे उप- 
लक्षण आहे म्हणजे तो त्याचा आगंतुक किवा परिवर्तनशील 
गुण आहे व आनंद हें त्याचें स्वाभाविक लक्षण आहे, हें 

द्ध होतें. 

आनंद नित्य आहे. 
नाही. जाग्रत, स्वप्न व सुपुप्ति या तीन्ही 
काही ना कांही अनुभव येतोच. सुदुप्तींत विषयांचा अभाव 
असतो, तरीहि आनंदाचा अनुभव घडतो. ज्ञोपेंतून जाग 
आलेल्या प्रत्येकाला हा प्रत्यय येतोच. जाग्रत्‌ व स्वप्न या 
अवस्थांत सुख क दु:ख या दोहोंचा? ह अनुभव येतो. आनंद 
हा शज पुखडु:खांच्या मुळाशीं असतो. सुपुप्तींत मात्र सुख- 

केवळ आनंदाचा अनुभव येतो. 

पेत्यक्ष अनुभव घडतो, 


आनंद 
आहे. 
झाला 


को आरोग्य, धन, 


वि गुण, सामथ्ये, सौभाग्य, या 
सलेल्या पुरुषाला 


जो आनंद होऊं शकतो, तो 


खंड पहिला 


एक मानुषआनंद होय. त्या आनंदाच्या कोटिगुणित संख्येइतका 
आनंद म्हणजे ब्रह्मानंद होय. 

सामान्य जन, सुख व आनंद हीं दोन्ही एकच मानतात. परंतु 
त्या दोहोंत फरक आहे. वेदान्ती सुखाला सातिदाय सुख व आनं- 
दाला निरतिशय सुख म्हणतात. सुख अस्थिर व भंगुर आहे; 
तर आनंद स्थिर व नित्य आहे. सुख हें दुःखसापेक्ष आहे. 
सुख व दुःख मिळून एक द्वंद्र वनतें. आनंद या टदृंद्वापासून 
मुक्‍त आहे. सुखाचा संवंध शरीर व इंद्रियें यांच्याशीं आहे 
तर आनंदाचा आत्म्याशीं आहे. 

आनंद हा आत्म्याचा स्वभाव आहे. त्यामुळे आत्मज्ञान 
झाल्याशिवाय आनंदाचेंहि भान होत नाही. या आनंदाची 
गोडी एकदा ज्याने चाखली, त्याला इतर सर्व सुखं तुच्छ 
वाटतात. ही आनंदप्राप्ति म्हणजेच मोक्षाचा लाभ होय. 

आनंदाचे तीन प्रकार मानलेळे आहेत -- 

ब्रह्मानन्दो वासना च प्रतिबिम्ब इति त्रयम्‌ । 
अन्तरेण जगत्यस्मिन्नानन्दो नास्ति कश्‍इचन ॥। 
( पंचदशी ११ . ८७ ) 

अर्थ-या जगांत ब्रह्मानंद, वासनानंद व विषयानंद असे 
तीन आनंद आहेत. या व्यतिरिक्त कोणताच आनंद नाही. 

अनुकूल विषय प्राप्त झाला असतां इच्छातृप्ति होऊन 
मनुष्याला सुख होतें, त्याला विषयानंद म्हणतात. त्या वेळीं 
मनोवृत्ति अंतर्मुख होऊन त्यांत ब्रह्मानंदाचें प्रतिविब पडतें. 
सुखीहि नाही व दुःखीहि नाही, अशी जी मनाचीं अवस्था 
असते, तिला वासनानंद म्हणतात. आज मला कोणतीहि 
काळजी नाही, माझें मन ज्लांत आहे, या शब्दांनी माणूस 
ब्रह्मानंद व्यक्‍त करतो. सर्व लोकांना सुबृप्तींत व योग्यांना 
समाधींत या ब्रह्मानंदाचा अनुभव घडतो. 

सांसारिक आनंद हा अनर्थ असून वेदविहित धर्माचें 
पालन केल्याने आनंदाची प्राप्ति होते, असें पूर्वमीमांसा 
सांगते. शरिराला फार कष्ट दिल्यावर तें ' ऊर्ध्वंगमन ' करतें 
व त्याला अपार आनंदाची उपलब्ध होते, असें जेन संप्रदायाचे 
मत आहे. 

बौद्ध दशंनांत स्थूल दृष्टीने आनंदाचे चार भेद मानलेले 
आहेत - (१) आनंद (२) परमानंद (३) विरमानंद व (४) 
सहजानंद. ज्या वेळीं कामाच्या द्वारें मनांत क्षोभ निर्माण 
होतो, त्याच वेळीं आनंदाचाहि उगम होतो. वास्तविक हा 
भावाचाच विकास असतो. शक्तीच्या अभिव्यक्‍तीने याचा 
आविर्भाव होतो. यानंतर जेव्हा अभिव्यक्त शक्‍तीशीं मीलनाचें 
पूर्णत्व सिद्ध होतें, तेव्हा बोधिचित्तहि पुर्ण होतें. या आनंदाला 
परमानंद म्हणतात. बौद्ध तांत्रिक परिभाषेत शरिराच्या 
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आनंदगिरि 


सारभूत अंशाला बिदर म्हणतात. याचेंच नांव वोधिचित्त होय- 
ललाटापासून वोधिविदूचा जो क्षण होतो, तोच अमृतक्षण 
होय. या अवस्थेला ज्वालावस्था म्हणतात. हाच विरमानंद 
होय. यानंतर जेव्हा वाचेच्या व चित्तविदूच्या अवसानांत 
चतुविदूचा निर्गम होतो, तेव्हा सहजानंदाचा अविर्भाव होतो. 
हीच निर्वाणावस्था होय. 

भारतीय साहित्यश्ास्त्रावरहि आनंदवादाचा प्रभाव पडला 
आहे. साहित्यशास्त्रकारांनी काव्यानंद ' हा 'ब्रह्मानंदसहोदर ' 
ब्रह्मानंदाचा सख्खा भाऊ मानला आहे. वाक्यं रसात्मक 
काव्यम्‌ ' अशी काव्याची व्याख्या करून हा रस म्हणजे विशुद्ध 
ब्रह्मानंद होय, अशी कल्पना केलेली आहे. संत व भक्‍त यांनी 
भक्ति हाच मुख्य रस मानून त्यालाच सवंश्रेष्ठ आनंद म्हटलें 
आहे. [ हि. सा. को.; वौ. ध. द.; हि. वि. को.; ब्र. सि. मा. ] 

(२) गोतम वृद्धाच्या प्रमुख बिष्यांपैकी एक. हा शाक्य 
वंशांतील क्षत्रिय असून वृद्धाचा पट्टणिष्य होता. वृद्ध आपलें 
सगळें मनोगत त्याला सांगे. बुद्धाने आपल्या निर्वाणापूर्वी 
आनंदाची, त्याच्या लोकमान्यतेची व सुबोध धमंप्रवचनांची 
प्रशंसा केली आहे. भिक्षुणीसंघ स्थापन करण्याच्या कामीं 
यानेच पुढाकार घेऊन बुद्धाची त्याबाबत संमति मिळविली. पण 
पुढें राजगृह येथे भरलेल्या संगीतीमध्ये त्याला या स्त्रीपक्षपाता- 
बद्दल जाब द्यावा लागला. बुद्धाच्या ह॒यातींत त्याला अहत्‌- 
पदाच्या प्राप्तीसाठी साधना करायला सवड मिळाली नाही; 
पण बुद्धाच्या निर्वाणानंर त्याने तें पद प्राप्त करून घेतले, असें 
सांगतात. वृद्धवचनांचा संग्रह करण्यासाठी वैभार पर्वताच्या 
सप्तपर्णी गुहेच्या दारावर जेव्हा भिक्षुसंघ बसला होता, तेव्हा 
आनंद योगबलाने आपल्या आसनावर उपस्थित झाला, असें 
म्हटलें आहे. बृद्धोपदिष्ट धर्माचा संग्रह करण्याच्या कामीं 
हाच प्रमुख होता. [ एन्सा. रि. ए.; त्रिपिटक; हि. वि. को. ] 

(३) गालव्य कुलांतला ब्राह्मण. याने ब्रह्याचे अधिकार 
धारण करून नवीन यज्ञपद्धति, विवाहपद्धति व वर्णाश्रमपद्धति 
स्थापन केली. [ वायु पु. १.२१-२६; म. भा. शांति. ५९ ] 


आनंदचे हृदयाच्या अधोभागीं एक रक्‍तवणे, अष्टदल 

नदुकेद दद असतें, त्याला आनंदकंद म्हटलें आहे. षट्- 
चक्रांहून हें वेगळें आहे. तें आराध्य देवतेचें स्थान मानून तिथे 
तिची मानसपूजा करतात. [ स. पॉ. ] 


भर्गेदरगिरि (१२ वें शतक) एक महान्‌ टीकाकार. याने 

वदागार. .राचायांच्यापयंवे , (ह.- ली 
शंकराचार्यांच्या सर्व भाष्यांवर टौका लिहिल्या 

आहेत. आचार्यांच्या भाष्यांतलें भाव हृदयंगम करण्याच्या 


आनंदरगिरि 


दृष्टीने याचे ग्रंथ उपयुक्‍त आहेत. याची सर्वांत पांडित्यपुरण 
रचना म्ह॒गजे सुरेशवराचार्यांच्या बृह्ददारण्यकवातिक या ग्रंथा- 
वरची टीका होय. सायण भाष्यांतलें कांही उतारे जत्षेच्या 
तसे याच्या ग्रंथांतून येतात, त्यावरून कांही संशोधक याचा 
काल १५ वें शतक हा ठरवितात; मश सायणानेच त्याच्या 
ग्रंथांतून अवतरणें घेतलीं असावीं, असें वाटतें. वि ्विणुय 
हा ग्रंथहि याचाच मानतात; पण ग्रंथाच्या पुष्पिकेंत ्रथकाराचें 
नांव अनंतानंदर्गिरे असें आढळतें. त्यावरून हा कोणींतरी 
वेगळा आनंदर्गिरि असावा, असें म्हणतात. हा पुढे शंकरा- 
चार्यांच्या गादीवर बसला. कामकोटिपीठाचे लोक त्याला 
आपल्या पीठाचा अधिकारी मानतात; तर दारकापीठाचे लोक 
आपल्या पीठाचा समजतात. अद्वेतवेदान्ताच्या इतिहासांत याने 
आपले नांव अजरामर करून ठेवलें आहे. 


र जारुधि नामक देवपर्वतावरील एक सरोवर. 
आनढजल चें पाणी स्वच्छ व शुद्ध असतें. इथे नागांचा 
अधिपति चंड राहतो. [ वायु पु. ४१.६८-७३ ] 


, (१७ वें शतक) एक मराठी कवि. याच्या 
आनद्‌तनय घचरित्राविषयीं विदवसनीय माहिती उपलब्ध 
नाही. परंतु वि. का. राजवाडे व काव्यसंग्रहूकत॑ जोग यांनी 
याच्याविषयीं थोडेंबहुत लिहून ठेवलें आहे, तें असें- 
शहाजीच्या व व्यंकोजीच्या काळांत कांही देशस्थ ब्राह्मण 
घराणीं तंजाऊरच्या बाजूला जाऊन स्थायिक झालीं. त्यांपैकी 
एका घराण्यांत आनंदतनयाचा जन्म झाला. याचें मूळचें नांव 
गोपाळ असून याच्या वडिलांचें नांव आनंद व आडनांव वेदो- 
भास्कर असें होतें. परंतु आपल्या काव्यांत याने स्वतःचा 
गोपाळ असा उल्लेख न करतां आनंदतनय, आनंदसुत, आनंदा- 
त्मज अझ्ा नांवांनी केला आहे. मुरार परब्रह्म नामक साधूचा 
हा शिष्य व शहाजीचा गुरु होय. कर्नाटकांतील अरणी पर- 
गण्याची मामलत याच्याकडे होती व याचें वास्तव्यहि अरणी- 
लाच होतें, असें सांगतात. याने स्वत:ला अरणीचा शिपाई 
म्हणवून घेतलें आहे. यावरून तो योद्धाहि असावा, असें वाटतें. 
कंगाल ते ब्राह्मण आरणोचे 
परंतु ते जूर रणांगणोंचे । 
हा त्याचा इलोकार्ध दक्षिणेतील महाराष्ट्रीयांना मुखोद्गत आहे. 
रघुनाथ पंडित व आनंदतनय हे समकालीन असून एक- 
मेकांचे व्याही होते, अशी सर्वसामान्य समजूत आहे. 
आनंदतनयाने भारत, भागवत, रामायण, माकेडेयपुराण 
यांच्या आधारें रचलेली वीस काव्ये आजपर्यंत उपलब्ध झालीं 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


असून, तीं काव्यसंग्रह मासिकांत प्रसिद्ध झालीं आहेत. त्याच्या 
काव्यग्रंथांचीं कांही नांवें पुढीलप्रमाणे - शवरीआख्यान, शिवि- 
केथा, उमा-रमासंवाद, कंदुकाख्यान, कृष्णचरित्र, सेतुवंध, 
राधाविलास इत्यादि. यांशिवाय याने अनेक पदें रचलीं असून 
त्यांपैकी १५६ पदें ' काव्यसंग्रह ' मासिकांत छापली आहेत. 

आनंदतनयाची भाषा प्रौढ, सरस व प्रसंगविदेषी दॉळिका[शे” 
युक्‍त आहे. याची वर्णनशेली चित्तवेधक असून चित्रकाव्याकडे 
त्याचा विज्षेष कल आहे. मराठींतील अक्षरगण वृत्तात्मक 
काव्यरचना व दिंडी वृत्ताचा वापर प्रथम यानेच केला, असें 
म्हणतात. याची वरीच रचना महाराष्ट्रांतील हरिदासांच्या 
मुखीं आहे. 

* सीतास्वयंवर हें आनंदतनयाचें श्रेष्ठ काव्य आहे. राम- 
चंद्राने जनकाचा पण जिकल्यावर सीता त्याला वरमाळ 
धालण्यासाठी निघाली, त्या वेळचे हें वर्णन पाहा-- 

तों त्या सोघतटों सख्यांस निकटी चांफेकळी गोरटी । 

सोता सिहकटी ससंभ्रम उठो कासे घटो गोमटी ॥ 

सज्जीं चालत सज्जनस्तुतगणा ते भव्य भागौरथी । 

पावे दाशरथी कृपाव्धिजवळी ते कोण लोला कथी ॥ 

डोळे मौन विलोल ते तळपती हस्तांघ्रि पद्म नवों । 

वक्षोजद्दय चक्रवाक कच ते भूंगालि ओघच्छबी ॥। 

आनंदतनय रामोपासक होता. त्याचें नित्यपुजेचें रामपंचा- 
यतन अद्यापि तंजाऊर येथील त्याच्या वंशजांकडे आहे. [ प्रा. 
म. सं.; म. ज्ञा. को. ] 


अ नंदतर्त व वेशाख, भाद्रपद व मार्गशीष या मासां- 
आनद्वतृतीया व्रत तल्या शु. ३ येस ललिता देवीची 
एजा करून त्याबरोबरच सुवासिनींचीहि पुजा करणें, हा या 
ब्रताचा विधि आहे. [ मत्स्य पु. ६२] 


७ ह एक ब्रत. ब्रतारंभ फाल्गन शर. ९ मीस 
आनदनवमा त्रत विरा हिबिकी 

। वमा ब्रत होतो. ब्रतावधि एक वष ब्रतकाल पंचमी 
पासून नवमीपर्यंत पांच दिवस 


हा याचा मुख्य विधि होय. [कृ. क. त :हे.व्र.] 


आनंदपूर शीख लोकांचें पंजाबांतील एक क्षेत्र. शिखांचा 


नववा गुरु तेगबहाद्दुर याने १९ 
शिवालिक टेकड्यांच्या उतरणी 
तेगबहाद्दुर व गोविद 
माहात्म्य आलें. केशग 


व्या शतकांत 
वर हें ग्रांव वसविलें. गुरु 
सिग यांच्या वास्तव्यामुळे याला क्षेत्र- 
ढ हा येथील सर्वात भव्य गुरुद्वारा होय. 


खंड पहिला 


खालसा पंथाच्या चार तस्तांपैकी एक इथे आहे. गुरु गोविद- 
सिंगाने आपल्या 
पांच शिष्यांना 
आत्मत्यागाची दीक्षा 
दिली ती इथेच. 
“ गुर्का महाल, 
“* गुरुद्वार तेगबहा- 
दुदुर' ( त्याच्या 
मस्तकाच्या दहनाची 
जागा ), ' डमडम- 
साहिब ' ( गोविदसिग गुरु झाला, तें स्थान), आनंदगढ * 
अशीं अनेक पवित्र स्थळें त्या गांवांत आहेत. 

होळीच्या व त्याच्या दुसर्‍या अर्थात्‌ होला या दिवशीं इथे 
शिखांची मोठी जत्रा भरते. सर्वे भारतांतून यात्रेकरू इथे जम- 
तात. प्रवचनें, गाणीं व अन्नदान असा होळीच्या दिवशीं कार्य- 
क्रम असतो. होलाच्या दिवशीं गुरूंच्या शस्त्रांची मिरवणूक 
काढतात. 


गुरुद्ठारा-आनंदपुर 


,_- _ जातवेद भट्टोपाध्यायाचा पुत्र. याने काण्व- 
आनदबाथ संहितेवर ' काण्ववेदमंत्रभाष्यसंग्रह ' नांवाचा 
भाष्यग्रंथ लिहिल्याचें समजतें. पण अद्यापि तो संपुर्ण उपलब्ध 
झालेला नाही. कांही खंडित लेख सांपडले आहेत. याचा 
निश्‍चित काल सांगतां येत नाही. [ वै. सा. ] 


,_>« _/-' ( १२वें शतक ) अद्वेत वेदान्ताचा एक 
आनद्‌बांध यात ोठा आचार्य. शांकर वेदान्तावर याने 
न्यायमकरंद, न्यायदीपावलि व प्रमाणमाळा असे तीन ग्रंथ 
लिहिळे आहेत. न्यायमकरंद या ग्रंथांत त्यानं निरनिराळ्या 
ग्रंथांतील चांगलीं तत्त्वे ग्रथित केली आहेत. या ग्रंथामुळे अद्व- 
ताच्या इतिहासांत याचें नांव अमर झालें आहे. 

याने अनेकात्मवाद व अनेकविषयवाद यांचें खंडण केलें 
आहे. त्याचप्रमाणे न्याय, मीमांसा व बौद्ध तत्त्वज्ञान यांतील 
भ्रमप्रक्रियांचें त्याने केलेलें विवेचनहि चांगलें आहे. तो अनि- 
वैचनीयवादाचा पुरस्कर्ता आहे. आत्मा हा संविद्र्प आहे, असें 
त्याचें मत आहे. न्यायदीपावलि या ग्रंथांत त्याने शुक्‍्ति-रजत 
दष्टान्ताने जगन्मिथ्यात्व सिद्ध करण्याचा प्रयत्न केला आहे 
आत्मवास हा याचा गुरु होय. [ हि. आ. इं. फि. ] 


-, (मृत्यू इ. स. १६९६) एक महाराष्ट्र संतकवि 
आनदम्रांत रामदास-पंचायतनांतील हा सवांत धाकटा 


४४३ 


आनंदरामायण 


होय. याचें पहिलें नांव अनंतभट. याचे पूर्वज भेडच गांवचे 
जोशी. पण याने आगळगांवीं स्थायिक होऊन अठरा गांवांची 
जोशीपणाची वृत्ति मिळविली. 

रघुनाथस्वामी हे याचे गुरु. आनंदमूति १७ व्या वषी 
त्यांच्या भजनीं लागला. पण त्याच्या वडिलांना हें न आवडून 
त्यानी बायकोमुलांसह आनंदमूर्तीला घराबाहेर काढलें. तेव्हा 
रघुनाथस्वामींनी स्वत: चार वर्षे भिक्षा मागून या शिष्याचे 
पालन केलें व त्याला ब्रह्माज्ञानाचा उपदेश केला. 
झाल्यावर आनंदमूर्तीचा शिष्यपरिवार बराच वाढला. पुढे 
रघुनाथस्वामींनी त्याला ब्रह्मनाळ येथे राहण्यास सांगितलें. 
त्याच्या आनंदी वृत्तीवरुन त्याला आनंदर्मति हें नांव पडलें. 
आनंदमूर्तीचिं अनेक चमत्कार प्रसिद्ध आहेत. त्याची वाणी 
रसाळ असून तो कौतन उत्तम करीत असे. रघुनाथस्वामी 
सामाधिस्थ झाल्यावर ब्रह्मनाळ गांवीं त्यांचें वृंदावन 
बांधण्यांत आलें. आनंदर्म्‌त समोर कोतेंनाला उभा 
राहिला, की तें वृदावनडोलत असे, असें सांगतात. ब्रह्म- 
नाळला गुरूच्या शेजारींच आनंदमूतींचीहि समाधि आहे. 
तिथे कातिक शु. चतुदेशी व पौणिमा या दिवशीं त्याचा 
उत्सव होतो. 

आनंदमूतींच्या सहा भूपाळ्या व सात वारांची पदें प्रसिद्ध 
आहेत. [ म. वा. इ.; सु. वि. को.] 


पदयोग बुधवारीं हस्तनक्षत्र येणे, या योगाला आनंद 
आनद याग योग अशी संज्ञा आहे. 


भु रसिक संप्रदायाचा एक प्रमुख ग्रंथ. 
आनद्रामायण झाल १५ वें शतक. या ग्रंथांत बारा- 
हजार दोनशे बावन्न इलोक व नऊ कांडे आहेत. पहिल्या 
कांडांत रामजन्म ते सीताहरण, दुसर्‍यांत रामचंद्राची ती्थे- 
यात्रा, तिसर्‍यांत रामाश्‍वमेध, चौथ्यांत सोतेचें नखशिखान्त 
वर्णन, रामसीतेची जलक्रीडा व विहार, रामचंद्राने एकपत्नी- 
ब्रत घेतल्यामुळे पुढील अवतारांत त्याला अनेक भार्या मिळ- 
गील, असें आश्‍वासन मिळाल्याची कथा, पांचव्यांत लव-कु्यांचा 
जन्म व त्यांचें रामाच्या सैन्याशी युद्ध, सहाव्यांत आठ पुत्रांचा 
विवाह व सातव्यांत विजययात्रा इ. विषय आहेत. त्या 
कांडाच्या एकविसाव्या सर्गांत एक दासी रामाचा तांबूलरस 
पिते व त्यामुळे तिला राधा होण्याचें वरदान मिळतें, असा 
विषय आहे. आठव्यांत 'रामोपासनेचा विधि असून नवव्यांत 
कुशाचा अभिषेक व रामाचें स्वर्गारोहण हे विषय आले आहेत. 
[रा. सा.म. उ.; रा. शा. ] 


आनंदलहरी 


ढु >, दक्षिणेतील एका तंतुवाद्याचें नांव. तुण- 
आनदलहरा तुण्याच्या भांडयासारखें एक लाकडी भांडे, 
त्याच्या मधोमध एक उभी तार व त्या तारेला वर गोल 


आनंदलहरी 


खुंटीरचें टोपण अक्षी त्याची रचना असते. हें वाद्य धनुकलीने 
वाजवितात. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यू. ] 


५2५0. (९ व्या शतकाचा उत्तरार्ध) एक संस्कृत 
आनदवधन कवि व * ध्वन्यालोक ' या ग्रंथाचा कर्ता. 
याच्या पित्याचें नांव नोण असें होतें, असा देवीशतकांत उल्लेख 
आहे. काश्मीरच्या अवंतिवर्मा राजाच्या (इ. स दष्पू-टट१ ) 
दरबारांत हा सभापंडित होता, असें कल्हण सांगतो -- 
सुक्‍ताकण: श्िवस्वामी कविरानन्दवर्धन: । 
प्रथां रत्नाकरइचागात्‌ सास्राज्ये$वन्तिवभण: 1 
(राजतरंगिणी ५. ३४) 

अर्थ - मुक्‍ताकण, शिवस्वामी, आनंदवर्धन व रत्नाकर हे 
अवंतिवर्म्याच्या कारकोर्दीत प्रसिद्धि पावले. 

आनंदवर्धनाचे पुढील चार ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. (१) 
देवीशतक-त्रिपुरसुंदरीच्या स्तुतिपर काव्य (२) अर्जनचरित- 
अर्जूनाच्या शोर्याचें वर्णन करणारें महाकाव्य (२) विषमवाण- 
गडना न्या लीला वणिणारे प्राकृत काव्य व (४) ध्वन्यालोक. पण 
त्याची कोति अजरामर झाली ती ध्वन्यालोक या ग्रंथामुळे ! 
ध्वन्यालोकाने संस्कृत साहित्यक्नास्त्रांत एक नवें युग सुरू केलें. 
वेदान्तांत ब्रह्मसूत्रांचें जे स्थान, तेंच साहित्यजास्त्रांत 
लोकाचे आहे. 

ग्रंथकाराची गाढ विद्वत्ता, सुक्ष्म विवेचनदश 
पानोपानीं प्रत्ययाला येते. आनंदवर्धनाने काव्यांत ' ध्वनि ' 
सिद्धान्ताची स्थापना केली. त्याच्या मतानुसार काव्यांत ' वाच्य ' 
अर्थाबरोबर एक ' व्यंग ! अर्थहि असतो. त्यालाच वैयाकरण 
* ध्वनि ' असें म्हणतात. याच '* ध्वनी 'चा विचार ध्वन्या- 
लोकांत केला आहे. ग्रंथाचे पद्यमय कारिका, गद्यवृत्ति व 
उदाहरण असे तीन भाग आहेत. आनंदवर्धेनानेच प्रथम 
काव्याच्या अन्तस्तत्त्वाचें विश्लेषण केलें. त्यामुळे त्याला आलं- 
कारिकांच्या पद्धतीचा प्रस्थापक मानतात. [ सं. सा. इ. ] 


ध्वन्या- 


क्ति या ग्रंथांत 


भारतीय संस्कृति कोर 


व या ब्रतांत अयाचित जलदान करायचें असतें. 
आनदत्रत ब्रतावधि चेत्रादि चार महिने. व्रताच्या अंतीं 
अन्न, वस्त्र, तिलपात्र व सुवर्ण यांचें दान करायचें असतें. 
फल - ब्रह्मलोकाची प्राप्ति व कल्पान्तीं राजपद. [ मत्स्य पु. 
१००. ३१-३२; कृ. को. | 


»__ ५ नारद, वाल्मीकि, सेना न्हावी, वगेरे मंडळी 
आनद्‌्सप्रदाय या संप्रदायांत मोडतात. त्र्यक्षरी ' श्रीराम 
किवा हृत्रक्षरी ' राम हाया संप्रदायाचा मंत्र आहे. 
[वा.पं. इ. ] 


आन 3. तिथिब्रत.ब्रतारंभ भाद्र. जु. ७ मीस 
1नढ॒ सफल सप्तमी करतात. व्रतावधि एक वर्प. सूर्य- 
-] 


ऐैजा व उपवास हा याचा मुख्य विधि होय. [कृ. क.त 


ह जामनगर येथील मुक्‍ताश्रमी आनंददेवनामक 
आनद्‌सभा एका ब्राह्मण साधूने या सभेची स्थापना 
केळी. सभेचे अनुयायी यालाच आपला गुरू मानतात. याने 
रचलेले रामायण, आनंदविलास वगेरे ग्रंथ हे सभेचे पूज्य 
ग्रंथ होत. रामोपासनेचा प्रचार, कलाकौशल्याची वृद्धि व 
सामाजिक सुधारणा हे या सभेचे उद्देश आहेत. 


आनंदानवमी व्रत... भरत. फाल्गुन शु. नवमीला 
आनदानवमी हें नांव आहे. पंचमीस 
एकभुक्त, षष्ठीला उपास, सप्तमीला अयाचित वृत्तीने 
राहणें, अष्टमीला पुनश्‍च उपास, व नवमीला देवीची पूजा, 
खिरीचा नैवेद्य व देवीचा जप, असा याचा विधि आहे. 
या ब्रताचें दुसरें विधान पुढीलप्रमाणे -. 
प्रत्येक महिन्याच्या नवमीला कुमारीला भोजन. आयाढा- 
पासून आशिविनापर्यंत प्रत्येक नवमीला भगवती दे 


| वीची पूजा. 
पचेमोला एकभुक्त राहून षष्ठीला व अष्टमोला उपास. 


सप्तमीला अयाचित वृत्तींने राहून नवमीला उपास. शिबा 


देवीचें पुजन. यथाशक्ति ब्राह्मण, सुवासिनी व कुमारिका यांना 
भोजन. ब्रताचें फल ---- ब्रह्मलोकप्राव्ति. [कृ.क. त. ] 


द. भारतांतील एक संगीतरचनाकार. हा तमिळ 


भर य्य 

या] ब्राह्मण असून तंजाऊर जिल्ह्यांतील वैयेचेरी 
यथील रहिवासी होता. त्याच्या पित्याचे नांव वेंकट सुव्वय्यर 
होते. तो संस्कृत, तमिळ व तेलुगु भाषांचा पंडित होता. 
उमादास या टोपण नांवाने त्याने तमिळ व तेलुगु या भाषांत 


खंड पहिला 
ह. 

रचना केली आहे. तंजाऊरच्या सरफोजीच्या दरवारांत तो 
समास्थान विद्ठान्‌ होता. त्याचा भाऊ ऐय अय्यर हाहि संगीतज्ञ 
होता. महा वैद्यनाथ अय्यर हा त्याचा शिष्य होता. आनय्याच्या 
क.ही प्रसिद्ध कृतींची नांवें पुढीलप्रमाणे -- 

इंतपराका ( नादनामक्रिया ), भजन सायवे ओ मनसा 
(केदार ), महिम तेलिय तरमा ( शंकराभरण ), पोड॒म्‌ 
पोडुमय्य़ा (पुन्नागवरालि) इत्यादि. [ डि. सा. इं म्यु. म्य. ] 


0  भारतांतला एक प्राचीन देश. याचे दक्षिण व 
आनत उत्तर असे दोन भाग होते. श्र्यातीचा पुत्र आनत 
याच्या नांवावरून हा देश प्रसिद्धीस आला. महाभारत, भाग- 
वत, वृहत्संहिता इ. ग्रंथांतून याचे उल्लेख आढळतात (म. भा. 
सभा. २६; भाग. पु. १.१०.३५; ९.३.२८; वृ. सं. १४. 
१७ ). हल्लींचें वडनगर याला पूर्वी आनतंपुर म्हणत 
व तेंच त्या राज्याची राजधानीहि होतें. कांही पुराणांतून 
सौराष्ट्राचा आनतंदेद्यांत समावेश केलेला आढळतो. हारका 
ही आनर्ताची राजधानी असेंहि म्हटलेलें दिसतें. पण आतर्ताची 
व्याख्या व त्याच्या चतुःसीमा यांविषयी सगळीकडचीं वणंनें 
मोघमच आहेत. रुद्रदामनूचे शिलालेख व महाभारत यांवरून 
द्वारकेच्या आसपासचा प्रदेश तोच आनतं देश होय, असें कळतें 
( इ. स. १५० चा गिरनार येथील शिलालेख ). हा प्रदेश 
महाक्षत्रप रुद्रदामन्‌ याने जिंकून घेतला व तिथे आपलें राज्य 
स्थापन केलें ( जुनागड येथील इ. स. ७२ चा शिलालेख ). 
अर्जुनाने एका प्रसंगीं या आनर्तांना जिकलें होतें. [ क. हि. 
वायु. पु.; हि. जॉ. ए. इं. ] 


दक्षिणाग्नीचें विशेष नांव. गाहुंपत्य अग्नींतून याचें 
गो भात्व ग्रहूण करीत, म्हणून याला आनाय्य हें नांव 
मिळालें. कर्म संपल्यावर पुन्हा याचें आधान करीत नसत. 
आणि म्हणून याला अनित्य म्हटलें आहे. 


-__, :,. गुजरातमधील सोनारांतील एक लग्नविधि. 
आनांचापा वरघोडा निघाल्यावर मार्गांत नवऱ्या मुलाला 
एखाद्या देवीच्या मंदिरांत नेऊन तिचें दर्शन करवितात. नंतर 
नवरा मलगा, त्याचे एक दोघे सोबती व मज्लालजी एवढे लोक 
थोडेसें अंतर पायीं चालत जाऊन परत येतात, याला आनी- 
चांपी असें म्हणतात. [ ल. वि. सो. ] 


हंपीजवळ तुंगभद्रा नदीच्या उत्तर तीरावरील 
आनथुंदा एक मध्ययुगीन शहर. वालीची किष्किधा नगरी 


४४प 


आनेराज व्यास 


इथेच होती, असें सांगतात. या शहराला मजवूत तटबंदी 
होती. हरिहर व वुक्क या दोघा वंधूंनी या शहरास महत्त्व 
आणलें. इ. स. १३३४ मध्ये सुलतान महमुदाने हें शहर कावीज 
करून तिथे आपला कारभारी नेमला. त्यानंतर वरील दोघा 
बंधूंनी तुंगभद्रेच्या दक्षिणतीरावर विजयनगर हें नवें शहर 
वसविल्यामुळे आनेगृंदीचें महत्त्व कमी झालें. इथे रंगनाथ व 
लक्ष्मी यांचीं मंदिरे असून लक्ष्मीच्या मंदिरांतल्या गरुड- 
हनुमंत या लांकडी मूर्ती सुबक आहेत. उत्सवप्रसंगीं त्यांची 
मिरवणूक निघते. जवळच एका कोसावर पंपा सरोवर आहे. 
आनेगुंदीच्या एका राजाने पंढरपुरची विठुलमू्ति तिकडे नेली 
होती, ती भानुदासाने परत आणली, अशी आख्यायिका आहे. 
या शाह्राच्या नांवाचें अनागोंदी असें रूप मराठींत प्रचलित 
आहे. इथला एक राजा स्वतःला सावभौम समजे व सर्वे 
पृथ्वीचा वसूल आपल्या जमेच्या खातीं लिहुन त्या त्या देशांच्या 
नांवें खर्ची टाको. हा त्याचा एक छंद होता. त्यामुळे एखाद्या 
ठिकाणीं गेरशिस्त हिशेब किवा कारभार दिसला, की त्याला 


“ अनागोंदी कारभार * म्हणणें असा एक वाक्संप्रदाय मराठींत 
रूढ आहे. 


ऱ _ अनंतभट्ट किवा अनंतकूची हा कन्ह्र- 
आनराज व्यास देवराय जाधव यांचा शोंध्रापिकारी 
होता. त्याला चक्रपाणि नांवाचा मुलगा होता. चक्रपाणीला 
दोन पुत्र होते. त्यांपेकी एकाचें नांव गोपाळ पंडित होतें व 
त्याला जन्मल्याबरोबरच चक्रधराला अर्पण केलें होतें. त्यालाच 
पुढे अनंत पंडित किवा आनेराज व्यास म्हणूं लागले. गोपाळ 
पंडिताने महींभट्टाच्या लीळाचरित्रांतून सूत्रें ग्रथित करून गद्य 
सूत्रपाठ तयार केला. या सूत्रपाठांत चक्रधराचीं वचनें गोव- 
लेलीं आहेत. या पाठांत साडे दहा प्रकरणें असून त्यांत 
महानुभाव पंथीयांना उपदेश केलेला आहे. या पाठांतील 
एक नमुना--- 

करम धसंविधि: 

विखया वेगळेया होआवे ॥ ५२॥ 

निरसा निरासा निराया हो आवे ॥। ५३ ॥। 

निरक्षेपा होआवे ॥ ५४ ॥। 

निरअभिमानिया होआवे ।। ५५ ।| 

ब्रह्मविद्ये इतउत्तर विद्या अनुखंगिका: 

रिधित्वें प्रकटति कां विघ्नत्वें ॥५६॥ 

परि मोक्षुचि ऐसा नाहों ॥ ५७॥ 

महानुभाव दीक्षावंत व उपदेशी या ग्रंथाचें नित्य पर्ण 

करतात. [म. म. वा. ] 


आान्वीक्षिको 


22८ प्राचीन काळीं विद्येचे वर्गीकरण नी त्रयी, 
आन्वाक्षका आन्वीक्षिको, वार्ता व दण्डिनीति असें कर- 
ण्यांत येत असे. आन्वीक्षिकीचीं लक्षणें व अथ विविध आहेत. 
प्रत्यक्षागसाम्याम्‌ ईक्षितस्यान्वीक्षणम्‌ अन्वोक्षा 
तया प्रवतंत इत्यान्वोक्षिकी न्यायविद्या न्यायक्षास्त्रम्‌ । 
( वात्स्या. १. १.१) 
अर्थ - प्रत्यक्ष प्रमाण व आगम यांनीं जें पाहिलें त्याचें 
मागाहून (चिंतनाने) पुनः ईक्षण करणें म्हणजे अन्वीक्षा होय. 
अन्वीक्षेने प्रवृत्त होते ती आन्वीक्षिकी अर्थात्‌ न्यायविद्या अथवा 
न्यायज्नास्त्र होय. 
आन्वीक्षिको दण्डनीतिस्तकविद्यार्थज्ञास्त्रयो: । 
(अमर. ) 
अर्थ - दंडनीति, तकंविद्या व अर्थशास्त्र म्हणजे आन्वी- 
क्षिकी होय. 
कौटिल्याच्या मतें सांख्य योग व लोकायत हीं दशंनें 
आन्वीक्षिकोंत येतात ( अर्थ. १. २). शुक्रनीति व राजनीति- 
प्रकाश यांच्या मतें ' आत्मज्ञानोपयोगिनी न्यायविद्या '< आत्म- 
विद्येला साधनीभूत अशी तकेविद्या म्हणजे आन्वीक्षिकी होय. 
ब्राह्मण व क्षत्रिय या दोबांनीहि आन्वीक्षिकीचा अभ्यास 
करावा, असें सांगितलें आहे. कोटिल्याने विद्यांची यादी देतांना 
आन्वीक्षिकीस प्रथम स्थान दिलें आहे. आन्वीक्षिकी ही विद्या 
संदेहनिर्णयास उपयोगी पडते व ती वाणी व कृति यांच्यामध्ये 
समतोलपणा राखते. इतर सर्व प्रकारच्या ज्ञानाला आन्वीक्षिकी 
हें शास्त्र मार्गदर्शक असून तें सर्व कार्यांत सौकर्य उत्पन्न 
करतें. भवभूतीच्या मालतीमाधवांत आन्वीक्षिकोचा उल्लेख 
येतो (अंक १) - त्यावरून त्याच्या काळींदेखील आन्वीक्षिकीचा 
अभ्यास करण्याकडे विद्वानांची प्रवृत्ति होती, असें दिसून येतें. 
[हि. ध.; म. ज्ञा. को. ] 


एक वैदिक देवता. जल आणि नदी या दोहोंनाहि 
आप दवदिक आर्य आप या नांवाने संबोधीत. क्र्ग्वेदांत 
आपोदेवतेविषयीं चार सुकते आहेत. आपल्या वज्राच्या 
साहाय्याने इंद्र आपाला मार्ग आंखून देतो व त्या मार्गाने आप 
निरंतर वाटचाल करीत असतें, असें क्रग्वेदांत म्हटलें आहे. 

आप हें शुद्ध, मधुर व निर्दोष असून तें समुद्रांत राहतें, 
आकाश्यांतून बाहेर पडतें व समुद्राकडे वाहूत जातें. तें सर्व 
रोगनिवारक असुन त्याने सर्व स्थावर-जंगम सृष्टि उत्पन्न 
केली आहे, अक्षी वैदिक धारणा आहे (क्र. १०.१७.१० 1: 

भंबरीष हा वेदिक क्रथि आपाची पुढीलप्रमाणे स्तुति करतो- 
हे आपोदेवींनो, तुम्ही कल्याणमय आहां. तुम्ही आम्हाला 
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भारतीय संस्कृति कोश 


धन द्या व चांगल्या दर्शनासाठी ज्ञान द्या. हे देवींनो, तुमच्या- 
पाशी असलेला मंगलमय रस, प्रेमळ माता आपल्या वालकाला 
दुधाचा आस्वाद देते, तसा आम्हाला प्रावान करवा. हे आपो- 
देवींनो ! माझ्या ठिकाणीं जें जे पातक असेल तें तें धुऊन टाका. 
मी कोणाचा द्रोह केला असेल, कोणाला शिव्याश्याप दिले अस- 
तील किवा खोटें बोललों असेन, तर तेंहि सर्वं धुवून टाका 
(क्र. १०. ९). 
आपो ज्योति रसो$मृतं ब्रह्म भूभुंव: स्वरोम्‌ । 

वरील वचनाप्रमाणे वेदामध्ये आप शब्दाचा प्रयोग ज्योति, 
रस, अमृत, ब्रह्म, भूर्भुवःस्व: व ओम्‌ अद्ना अथी होतो. 

दार्शनिकांनी याला अशेष कारण, चेतना इ. मानलें आहे. 
योगी याला ब्रह्म व अमृत आणि पौराणिक मवुर क्षीर समज- 
तात. याच्या विस्तारांत साकार ब्रह्म आपल्या मायाव्यूहासहू 
पहुडलें आहे. 

जगदुत्पत्तीच्या कारणांत आपाला महत्त्वाचे र 
विशवकर्म्याचा जन्म आदि आपापासून 
सांगितलें आहे. 


थान आहे. 
झाला, असें ते. संहितेंत 
क्रग्वेदांत म्हटलें आहे - 

तम आसोत्‌ तमसा गूळ्हमग्रे5प्रकेतम्‌ । 

सलिल सर्वमा इदम्‌ । 

(क. १०. १२९.३) 

झालें. तें तमहि तमानेच व्याप्त 
रप अथवा आकार नाही, असें 


अर्थ- प्रथमत: तम उत्पन्न 
होतें. नंतर ज्याला कोणतेंहि 
जलतत्त्व सववत्र भरून राहिलें. 
“जल हेंच सर्व वस्तूंच्या उत्पत्तीचे मळ कारण आ 
असेंहि तिथेच म्हटलें आ? र 


त्र 
९३ क 
आप हे दिव्य आहे; त्याचप्रमाणे 


अही. 
री 
२२2 » 


ते पाथिव जलमार्गातूनहि 
नाहेत ब शेवटीं समुद्राला जाऊन मिळतें (क्र. ७. ४९) 


अग्नि जलांत प्रवेश करतो व॑ आपोदेवी अग्नीच्या 
त्याला उत्पन्न करतात. आपोदेवी आ 
स्वच्छ व पवित्र करतात. 


माता होऊन 
पल्या स्पर्शाने इतरांना 
त्या घाण वाहून नेतात व नैतिक 


अपराध, पाप, शाप यांपासून मुक्‍त होण्यासाठी यांचेंच 
आवाहून केले जातें (क्र. १. २३ ). 
जलाच्या लहर 


__“ाच्या लहरी मधाने भरलेल्या आहेत. घताशीं संयुक्‍त 
हाऊन हृ जल इंद्राचे पेय बनलें व इंद्र तें पिऊन प्रसन्न झाला 
(3६. ७. ४७). घृत, दध व मध यांनी संपन्न झालेल्या आपांची 
उामयुक्‍त पुरोहितांशीं तुलना केली आहे (क्र. १०. ३०). 


गहा --जल. [क्र. द.; वे. सा. सं. ' भा. प्र. वि.; वै. मा. ] 


कुरक्षेत्राच्या खालीं असलेल्या वि 
गा क श्या सात किवा नऊ 
आपगा नद्यांपफो एक ( 


म. भा. वन. ८३. ६८ ). अयक 


खंड पहिला 


या नांवाची एक नदी काश्‍मीर मवल्या जम्मू टेंकड्यांमधून 
उगम पावते व ती आणि आपगा या एकच होत, असें एन्शंट 
जॉँग्रफी या ग्रंथांत म्हूटलें आहे (पृ. १८५). आपगा व 
आपया या दोन्ही नद्या एकच असतील काय, असा संशय 
डॉ. काणे यांनी व्यक्‍त केला आहे. 


प्राचीन तमिळ कवयित्री. अव्वैय्यार्ची ही बहीण 
आपग्गा होय. हिचा जन्म अर्काट जिल्ह्यांतील ऊटकाडु 
येथे झाला. लहानपणींच हिला आई-बापांनी टाकलें व ती 
एका परिटाच्या बाईला मिळाली. हिचा नीतिपात्तल़ नांवाचा 
ग्रंथ तमिळ भार्षेत आहे. [म. च. को. ] 


याला संस्कृतांत अश्‍मंतक म्हणतात. हा जंगली 
आपटा वृक्ष असून त्याला कांचनासारखीं वाटोळीं दुहेरी 
पानें असतात. विजयादशमीच्या दिवशीं शमौवृक्ष उपलब्ध 
नसेल, तर अश्मंतक वृक्षाची पुजा करावी, असें निणंयसिधूंत 
सांगितलें आहे. महाराष्ट्रांत दसर्‍याच्या दिवशीं सीमोल्लंघना- 
नंतर आपट्याचीं पानें आप्तेष्टांना सोनें म्हणून वांटतात. 
हा वृक्ष औषधीहि आहे. पाहा -- विजयादशमी. 


एक खेळ. मुलें एकमेकांच्या मांडीला मांडी 


आपडी-थापडी लावून बसतात व हातावर हात उलथे- 


आपडी-थापडी 


ड४७ 


भापद्धमं 


पालथे करीत डावी- उजवीकडे डुलत पुढील गाणें म्हणतात- 
आपडी थापडी गुळाची पापडी । 
घभ्मक लाडू तेल पाडू । 
तेलंगीचं एकच पान । 
घर ग बिब्बे हाच कान । 
शेवटची ओळ म्हणतांना एकदम कुणाचा तरी कान पकडून 
खूप हसतात. दुसर्‍या कोणीं आपला कान पकडूं नये म्हणून 
प्रत्येक मूल या वेळीं खबरदारी घेतें. 


-_ एक सुप्रसिद्ध मीमांसक. याचा “ मीमांसान्याय- 
आपद्‌व प्रकाश ! हा पूर्वमीमांसेवरील प्रकरण ग्रंथ आहे. 
याने सदानंदाच्या वेदान्तसारावर बालबोधिनी नामक टीका 
लिहिली आहे, त्यावरून मीमांसक असूनहि याचा अद्वेताकडे 
ओढा असल्याचें कळून येतें. [ हिंदुत्व ] 


डम 0७ भारतांत आर्यांनी चातुवंण्ये पद्धति रूढ करून 
आप तदनुसार प्रत्येक वर्णाचा व्यवसायहि ठरवून 
दिला. उदा० ब्राह्मणांनी षट्कर्म, क्षत्रियांनी युद्धविषयक कृत्ये, 
वेश्यांनी कृषि, गोरक्ष्य, वाणिज्य व श्यूद्रांनी त्रेवणिकांची सेवा, 
हीं कम करून आपली उपजीविका चालवावी. 

पण पुष्कळदा कुटुंब मोठें झाल्यामुळे विहित वृत्तीवर 
त्याचा निर्वाहू होत नसे. कित्येकदा दिव्य-भौम उत्पात, 
दुष्काळ, स्थलांतर इ. आकस्मिक कारणांनीहि समाजव्यवस्था 
विस्कळित होऊन वर्णांना आपापलीं विहित कर्मे आचरून 
जगतां येत नसे. अशा वेळीं, अन्य वर्णाचा धर्म अपवाद म्हणून 
स्वीकारायला ह्रकत नाहो, अशी शास्त्रकारांनी सोय करून 
ठेवली आहे. हिलाच आपद्धर्म (आपदि कतंव्यो धर्म: - आपत्तींत 
आचरायचा धर्म) म्हणतात. एका वर्णाच्या मनुष्याने दुसर्‍या 
वर्णाचा व्यवसाय पत्करणें हा धमंज्ञास्त्राने सामाजिक अन्याय 
मानलेला आहे; पण तरीहि त्यांनी व्यावहारिक अडचणींकडे 
दुलंक्ष केलेलें नाही. एखादा माणूस एखाद्या वेळीं अश्या कांही 
प्रतिकूल परिस्थितींत सांपडतो, को त्याला स्वतःच्या वर्णाचा 
धंदा करणें अशक्य होऊन बसतें. अक्षा वेळीं त्याने कशा 
प्रकारें आपला जीवनमार्ग काढावा, त्याबद्दल धर्मशास्त्रांत 
सविस्तर विवरण केलें आहे. 

आपद्धम म्हणून ब्राह्मण-क्षत्रियांनी पुढील गोष्टी करण्यास 
हरकत नाही, असें मनु सांगतो -- 

विद्या शिल्पं भूति: सेवा गोरक्ष्यं विपणि: कृषि:। 
घृतिभेक्ष्यं कुसीदं च दश जोवनहेतव : ॥। 

(१०. ११६) 


आपद्धमं 


अर्थ - विद्या, कलाकुसरीचीं कार्मे, नोकरी, सेवा, गोपालन, 
विक्रय, शेती, धृति, भिक्षा मागणें व सावकारी हे दहा व्यव- 
साय (ब्राह्मण-क्षत्रियांनी) करावे. | 

यांशिवाय वेलगाड्या हाकगें, डोंगरावरून गवत किंवा 
सरपण आणून विकणें, हेहि व्यवसाय त्यांनी करण्यास हरकत 
नाही, असें याज्ञवल्क्य सांगतो. व 

आपत्तींतहि ब्राह्मणाने शूद्र वृत्तीचा व हीन वर्णाच्या 
पुरुषाने व्राह्मणादि उत्तम वर्णांच्या वृत्तीचा कॉश्षिय काहे. नये, 
असें वसिष्ठाचें मत आहे. पण क्षत्रिय व वेश्य या दोन 
वर्णांचा व्यवसाय कोण्याहि आपदग्रस्ताने स्वीकारण्यास 
हरकत नाही; मात्र आपत्ति नष्ट झाल्यावर आपद्धर्म म्हणून 
स्वीकारलेली हूलक्या वर्णाची वृत्ति टाकून प्रायश्चित घ्यावें 
व पुन्हा आपल्या वृत्तींत प्रतिष्ठित व्हावें, असें बहुतेक 
धर्मशास्त्रकारांचें मत आहे. 

ब्राह्मणाला वेश्याचा व्यवसाय पत्करावा लागला, तरी त्याने 
उटणीं, तेले, चामडीं, गोरस, फल-पुष्प, मद्य-मांस, गवत, 
पाणी, गुलाम, कालवड, इ. वस्तूंचा व्यापार करू नये, असें 
गौतमधर्मसूत्र सांगतें (७.१५). आपस्तंबाने ब्राह्मणाला ज्या 
पदार्थांची विक्री करूं नये, असा निर्बंध घातला आहे, त्याच 
पदार्थांचा कांही अपवाद करून विनिमय करण्यास मात्र पर- 
वानगी ठेवली आहे (आप. ध. सु. १.२०.१६.; १.२१.१-२ ). 
ब्राह्मणाने वृत्तिसंकटाच्या वेळीं सर्व धर्मशास्त्रांतळे नियम 
बाजूस सारून कोणत्याहि साधनाने उदरनिर्वाह करावा; पण 
सेवावृत्ति आचरूं नये, असें गौतम सांगतो (७.२२); पण 
सेवावृत्ति स्वीकारायला हरकत नसल्याचीं इतर शास्त्र- 
कारांचीं मतेंहि उद्धृत करतो. वैश्य व शूद्र यांनी आपत्कालीं 
कोणते नियम पाळावे, ते मात्र कोणींहि सांगितलें नाही. 
क्षत्रियांवरहि निबंध घातलेले नाहीत. त्यावरून असें निष्पन्न 
होतें, की वेश्य-शूद्रांना आपत्प्रसंगीं वरच्या वर्णांचा 
न करतां अन्य कोणतेंहि निर्वा 
नसावी. 

सच्छील, कुलीन व विद्वान्‌ ब्राह्मण आपत्तींत सांपडल्यास 
राजाने त्याच्या धरमवृत्तीची व्यवस्था करावी ; अन्य 
दोष लागतो, असेंहि मनूने सांगितलें आहे. [ 
सू.- वानर्जी ] 


व्यवसाय 
ह्साधन स्वीकारायला हरकत 


ल 
था त्याला 
हि. ध.; ध. 


ब एक नदी. क्ग्वेदांत हिचे नांव एकदाच आलें आहे 
प्या (३. २३.४). ही सरस्वती व दृपद्टती या दोन 
नद्यांच्या मधून वाहणारी व सरस्वतीला मिळणारी नदी 
असावी. महाभारतांतहि हिचा उल्छेख आहे (वन ८३. ६८ ). 


डड 


भारतीय संस्कृति कोदा 


या नदीविषयीं पंडितांत ऐकमत्य नाही. कनिगहॅमच्या मतें 
ओघवती व आपया या एकच असून आपया ही चितांग 
नदीची एक जञाखा आहे. [हि. जॉ. ए. इं; वे. इं ; हि.ध.] 


नवा आ भृगुकुलोत्पक्न एक ब्रह्मपि. हा तेत्तिरीय शाखेचा 
होता. कश्यप क्रपीने दितीकडून पुत्रकामेष्टि 
करविली; त्या प्रसंगीं हा आचार्य होता. याच्या पत्नीचें नांव 
अक्षसूत्रा व पुत्राचे नांव ककि असें होतें. कृष्णयजुर्वेदाच्या 
१५ अध्वर्यु शाखांवैकी तैत्तिरीय ही एक शाखा असून, त्या 
शाखेत अंतर्भूत असलेल्या आपस्तंव या उपश्याखेचा हा सूत्र- 
कार होता. तैत्तिरीय शाखेच्या सर्व उपशाखा सूत्रभेदावरून 
निर्माण झाल्या आहेत; त्यांतलीच आपस्तंव हीहि एक 
उपशाखा आहे. याज्ञवल्क्यस्मृतींत स्मृतिकार म्हणून याचा 
उल्लेख येतो. तर्पणांत याचें नांव वौधायनानंतर व सत्यावाढ 
हिरण्यकेशीच्या पुर्वी येते, यावरून याची शाखा हिरण्य- 
केशीच्या वर्‍याच पूर्वीची असावी. 
आपस्तंव आंघ्रांतला असावा व ती शाखाहि तिथेच जवळ- 
पास निघाली असावी, असें केतकर व काणे यांचें मत आहे. 
डॉ. वुल्हर याचेंहि मत असेंच आहे. तो या संबंधांत पुढील पुरावे 
देतो-- (१) महार्णव ग्रंथांत आपस्तंवाची जन्मभूमि आंध्र 
असल्याचें सांगितलें आहे. (२ ) आपस्तंबशाखेचे ब्राह्मण सांप्रत 
बहुतांशीं दक्षिण भागांतच राहतात. (३) आपस्तंव आपल्या 
घमंसूत्रांत (२.७.१७.१७) एका चालीचा « उदीःच्यांची चाल 
* वरील पुराव्याला हरकत घेऊन श्री. 
शापस्तंब हा उदोच्य म्हणजे कुरुपांचाल 


पा निकटच्या देशांतला असल्याचें 
सागतात. त्यांच्या मतें आपस्तंबशाखेचे अनयायी पुवी 
उत्तरतच राहत होते. पुढे त्यांनी दक्षिणेंत स्थलांतर केलें 
असावें. 

| आपस्तंबाने पुढील ग्रंथ केले आहेत - (१) आपस्तंब 
कजा (२) आ. गृह्यसूत्र. (३) आ. ब्राह्मण (४) आ. 
टि ह्ता १ ५) आ. संहिता (६) आ. सूत्र (७) आ. स्मति 
बा व्वा पनिषद्‌ (९) आ. अध्यात्मपटल (१०) आ. 
अन्त्ये टप्नयोग (११) आ. अपरसूत्र (१२) आ. प्रयोग 
(१३) आ. शुल्बसूत्र (१४) आ. धर्म: 


जे सुत्र. याच्या श्रौतसत्रांतच 
श्रौत, गृह्य, धरम, शुल्व, मंत्रसंरि प्र्यू 


ह्ता ड्‌, भा ग ळी प ह 

बास न ग आहेत. थां 

वरून आपस्तंबश्याखेचें महत्त्व समजन येतें हेत. या ग्रं 
छोक बहुधा देशस्थ ब्राह्मण 
शाखेच्या कोंकणस्थ ब्राह्मणांनाहि 
आहे. महाराष्ट्रांत आपस्तंब 


खंड पहिला 


(हिरण्यकेशी) व क्र्ग्वेदी यांचा बेटीव्यवहारहि होतो. 


भारतांत आपस्तंबांची वस्ती सर्वत्र आहे. [ हि. ध.; म. 
ज्ञा. को.; इं. वे. क. सू.; प्रा. च. को.] 


ढ कृष्ण यजुर्वेदाच्या तैत्तिरीय शाखेच्या 
आपस्तत्र कटप्चत्र य़ा कल्पसूत्राचे २० भाग असून त्यांना 
प्रश्‍न अशी संज्ञा आहे. त्यांतले पहिले २४ प्रश्‍न म्हणजे श्रौत- 
सूत्र होय. यांत वैतानिक यज्ञांसंबंधी माहिती आहे. दशंपुर्ण- 
मास, अग्निहोत्र, चातुर्मास्य, विध्यपराधप्रायश्चित्त, सोमयाग, 
चाजपेय, अशवमेध, महात्रत, चयन इ. यज्ञविषयक विवेचन या 
श्रौतसूत्रांत येतें. २४ वा प्रश्‍न श्रौतसूत्राच्या परिभाषेचा आहे. 
२५ व २६ हे प्रश्‍न म्हृणजे मंत्रपाठ होय. २७ वा प्रश्‍न म्हणजे 
गृह्यसूत्र होय. २८ व २९ हे प्रश्‍न धमंसूत्र म्हणून ओळखले 
जातात. यांत चातुर्वेणिकांचीं कतंव्यें सांगितलीं आहेत. 
३० वा प्रश्‍न हें शुल्बसूत्र होय. [ वे. सा.; म. ज्ञा. को.; हिंदुत्व] 


ी आपस्तंब कल्पसूत्राचा २७ वा प्रश्‍न 
आपस्तध ग॒द्य्त् म्हणजे आपस्तंब गृह्यसूत्र होय. आप" 
स्तंबाने या सूत्रांत गृह्यसंस्कारांविषयीं अल्पशी चर्चा केली 
असून त्यांचें विस्तृत विवेचन आपल्या धरमंसूत्रांत केलें आहे. 
विवाहसंस्काराविषयींची चर्चा मात्र गृह्यसूत्ांतत सविस्तर 
असून धर्मसूत्रांत प्राजापत्य व पैशाच या दोनच विवाह- 
पद्धतींचा उल्लेख आहे. आपस्तंब कल्पसूत्राचे २९व २६ हे 
प्रश्‍न मंत्रपाठाचे आहेत. मंत्रपाठ व गृह्यसूत्र यांचा परस्पर- 
संबंध, मंत्रत्राह्मण व गोभिल गृह्यसूत्र यांच्यामधील संबंधा- 
सारखाच आहे. हें गृह्मसूत्र संक्षिप्त पण सरस आहे. [इं. वे. 
क.सू.] 


८* 


४ ७ आपस्तंब कल्पसूत्राचे २८ व २९ हे 
आपस्तथ धमछतल दोन प्रश्‍न म्हणजे आपस्तंब धमंसूत्र 
होय. नांवावरून हें आपस्तंब क्रषीने लिहिलें असल्याचें सूचित 
होतें. पण तें त्यानेच लिहिलें कां त्या शाखेच्या कोण्या अन्य 
आचार्याने लिहिलें, हें सांगणें कठिण आहे. 

याचा निश्‍चित काल ठरविण्यास पुरेसा पुरावा अद्यापि 
उपलब्ध झालेला नाही. यांतल्या पुष्कळशा संस्कृत शब्दांचीं 
रूपे अपाणिनीय आहेत. यावरून तें बरंच प्राचीन असावें, असें 
वाटतें. बुल्हरच्या मतें याचा काळ सनपुर्व ३००. च्या अलि- 
कडे येऊं शकत नाही. डॉ. काणे त्याच्याशीं सहमत आहेत. 
त्यांच्या मतें जेव्हा जैमिनीचा पूर्वमीमांसा संप्रदाय स्थापित 
झाला, त्या काळांत हें धमंसूत्र तयार झालें असावें. यांत बौद्ध 


भा. सं. को. २९ 


डॅड९ 


आपस्तंब धमंसुत्र 


व तत्सदृश पंथांचा उल्लेख नाही, यावरून त्याचा काळ 
सनपुर्व ६०० ते ३०० हा मानावा लागतो. 

दुसरा प्रश्‍न स्थलाचा. आपस्तंव शाखा दक्षिण भारता- 
व्यतिरिक्त दुसरीकडे कुठें नाही. आपस्तंब उदीच्य वृत्तीचा 
म्हणजे उत्तर भारतीयांत रूढ असलेल्या एका चालीचा उल्लेख 
करतो (११. १७. १७). त्यावरून आपस्तंब शाखा व हे 
सूत्र द. भारतांतच निर्माण झालें असावें, असें वाटतें. 

या सूत्रांत व बौधायन धमंसूत्रांत कांही परिच्छेद सारखे 
भआाहेत. यावरून एकांतले उतारे दुसर्‍याने घेतले असावे, हें 
निश्‍चित ठरतें. पण ते बौधायनाने आपस्तंबाचे घेतले कां 
आपस्तंबाने बोधायनाचे घेतले, तें सांगणें कठिण आहे. 

या सूत्रांत आचार, प्रायठिचत्त, ब्रह्मचारिधर्म, यज्ञोपवीत- 
धारण, श्राद्ध, अध्ययन, गृहस्थधमं, वारसाहक्क, नीति, 
अध्यात्म इ. विषयांची चर्चा केलेली आहे. कण्व, कुत्स, वार्ष्या- 
यणि, पुष्कर इ. पुर्व धर्मशास्त्रकारांचीं मतें आपस्तंबाने उद्‌- 
धृत केलीं आहेत. वौधायनाशीं कित्येक ठिकाणीं त्याने आपला 
मतभेद दाखविला आहे. बौधायन नियोगाला मान्यता देतो. 
तर आपस्तंब त्याचा निषेध करतो. जेमिनीचीं बरींचशीं मतें 
व पारिभाषिक शब्द आपस्तंब धर्मसूत्रांत आढळतात. राज- 
धर्माविषयी विवेचन करतांना तो एका ठिकाणीं म्हणतो, की 
* ब्राह्मणाचें चोरीस गेलेलें धन परत मिळविण्याच्या प्रयत्नांत 
राजाला मृत्यु आला, तर तो त्याचा यज्ञच ठरतो? (१०. २६. 
२). न्यायाधीश ऊहापोहकुशल, निर्णयसमर्थ, शुद्ध कुलांतले 
व प्रमादरहित असावे व अपराधाविषयीं संशय असतां त्यांनी 
कोणाला शिक्षा करूं नये, असें त्याने सांगितलें आहे (११. 
२९. ५; ५. ११.२). 

या सूत्राचीं ११ पटलें असून पहिल्या व दुसर्‍या पटलांत 
अनुक्रमें ३२२ व २९ कंडिका आहेत. हें धमसूत्र बौधायन धर्म- 
सूत्रापेक्षा अधिक सुसंबद्ध आहे. हें गद्यात्मक असून यांत जे 
रइलोक आहेत, ते इतरांचे घेतलेले आहेत. या सूत्राला प्राचीन 
काळापासून प्रामाण्य लाभलें आहे. शाबरभाष्य, तंत्रवातिक, 
ब्रह्मसूत्र-शांकरभाष्य व मेधातिथि आणि विझ्वरूप यांच्या 
मनु-याज्ञवल्क्यांवरील टीका, यांत आपस्तंबाचे उतारे घेतले 
आहेत. या सूत्रावर ह्रदत्ताने उज्ज्वला नांवाची टीका 
लिहिली आहे. 

आपस्तंबाचें धर्मसूत्र आहे, तसेंच श्रौत व गृह्य सुत्रहि आहे. 
पण हीं तीन्ही सूत्रे एकाच आपस्तंबाच्या हातचीं आहेत, कीं 
काय याविषयीं संदेह आहे. गृह्य व धर्म हीं सुत्रे एका आप- 
स्तंबांचीं असावीं व श्रौत दुसऱ्या कोणाचें तरी असावें, असें 
म्हणतात. [ हि. ध.; इं. वे. क. सु.; म. ज्ञा. को. ] 


आपस्तंब ब्राह्मण 


डू हे देशस्थ ब्राह्मण असून कर्नाटकांत 
आपस्तब ब्राह्मण म्हैसूरपर्यंत वस्ती करून राहिले आहेत. 
यांचीं धरमकृत्यें यजुवेदाच्या आपस्तंब शाखेप्रमाणे चालतात. 
पाहा- आपस्तंब. [ब्रा. भि. वि. ] 


आपस्तंब श्रोतसत्र आपस्तंब कल्पसूत्र पाहा. 


४ नि आनंदाश्रमांत छापलेल्या या स्मृतीचे 
आपस्तब स्यात १० अध्याय असून त्यांत प्रायश्चित्ताचा 
विचार केलेला आहे. याशिवाय आणखी एक आपस्तंव स्मृति 
अड्यार येथील ग्रंथालयांत असून ती अद्यापि छापली गेली 
नाहो, असें श्री. ए. एन्‌. कृष्ण अय्यंगार हे के. व्ही. रामस्वामी 
अय्यंगार यांच्या स्मृतिग्रंथांत लिहिलेल्या लेखांत सांगतात. ती 
स्मृति वरील स्मृतीहून वेगळी आहे. सदर हस्तलिखित स्मृतीचा 
अभ्यास केल्याअंतीं कळतें, की ही स्मृति म्हणजे कोणत्या तरी 
एका मोठ्या कृतीचा भाग असावा. या स्मृतींत कर्त्याचा 
संप्रदायाकडे कल दिसून येतो. विष्णूला नेवेद्य दाखवन मगच 
श्राद्ध करावें, असें तो सांगतो. हें त्याचें लिहिणे रामानुजा- 
चार्यांनी घालून दिलेल्या नियमाला धरून आहे. ही स्मृति 


लक्ष्मोधराच्या स्मृतीहून प्राचीन आहे. पण तिचा काळ मात्र 


निठ्चित ठरवितां येत नाही. या अमुद्रित स्मृतीचीं ६ पटलें 


असुन पहिल्या पटलांत कात्यायनाचा उल्लेख आला आहे. 
त्याबहत ही. संतुति इ. स..च्या & व्या दातकांवळी असावी, 
असें वाटतें. 

या स्मृतींत गायीसंबंधी अपराध, उच्छिष्ट भोजन, दृषि- 
तोदकप्राशन, अभक्ष्यभक्षण, रजोदोष, अगम्यागमन, इ. 
अनेक प्रायश्चित्तांचा उल्लेख केलेला आहे. 
कृच्छ, पज्चगव्यस्नान इत्यादींच्या उपायाने 
होते, असेंहि सांगितलें आहे. या स्मृतीस 
म्हटलें आहे. 


त्याचा वैष्णव 


चान्द्रायण, 
दोषमुक्‍्ति 
धमंशास्त्र असें 


लपाकदान आपाकाला मराठीत आवा म्हण 
म्हणजे लहानमोठ्या 

समुच्चय होय. मकर संक्रांतीच्या दिवशीं लहानमोठ्या 

आकाराची संसारोपयोगी मातीची भांडीं धान्याच्या राशीवर 

ठेवून तीं पुढील मंत्राने सुवासिनींना दान देतात -- 
नानाविधानि भाण्डानि स्थूल्सूक्ष्माण्यनेकऱा: । 
राशीकृतानि दास्यामि सर्वकाम प्रसिद्धये ॥ 

अर्थ - नाना प्रकारचीं 
सर्वे कामना पुर्ण होण्यासाठीं 


तात. आवा 
मृत्तिकापात्रांचा 


लहानमोठी भांडीं एकत्र करून मी 
दान देत आहे. [ ब्रतराज ] 


४५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


आपान म्हणजे पाणपोई होय. प्राचीन काळीं वाट- 
आपान सरूसाठी रस्त्याच्या कडेला एका झोपडींत पाण्याचे 
रांजण भरून ठेवीत. अश्या झोपडीला पाणघर हें नांव होतें. 
तिथे आल्यागेल्याला पाणी फुकट किवा कांही वेळेला 
विकतहि्‌ देत. आपान शब्दाचा अर्थ मद्यपानगृह असाहि आहे. 
पाहा- पाणपोई. [ एन्सा. हि. आ. ] 


आ च त्स मद्य पिऊन गप्पागोष्टी करण्याचा हा 
'पानकात्सव उत्सव प्राचीन काळीं राजमहालांत साजरा 
करीत असत. विदर्भराजा अवंतिवर्मा याने हा उत्सव केला 
होता व त्यांत सामंत व मांडलिक राजे यांनी आपापल्या स्त्रियां- 
सह्‌ भाग घेतला होता, असें वर्णन दशकुमारचरितांत आढळतें. 


५ मुल्नादास नांवाच्या एका सोनाराने या पंथाची 
आपापथ स्थापना केली. अयोध्या प्रांतांतील माडवा गांवीं 
या पंथाचें मुख्य पीठ आहे. नेपाळांतहि या पंथाचे अन्‌यायी 
दिसतात. हे लोक निर्गुण ब्रह्माचे उपासक असून जातिभेद 
मानीत नाहीत. एकमेकांची भेट झाली असतां वंदगीसा देव * 
असें म्हणून नमस्कार करतात. 


आणिका ( सनपूर्व ७००-७५० डॉ. वेलवलकर्‌ यांच्या 
पशाळ अहे) पाणिनिपूर्व व्याकरणकार. २. गने 

म्ते ) पाणिनिपूवे व्याकरणकार. पतंजरल 
याच्या शिष्यांचा उल्लेख केला आहे (भाष्य ६.२.३६ ). 
काशिकेंत म्हटलें आहे, की आपिशलीने लघु-गुरु नियमांचें 
विशेष रूपाने प्रतिपादन केलें आहे (६.२.१४). पाणिनीने 
आपल्या र्‍हस्व-दीघं प्रकरणांत याच्या सामग्रीचा उपयोग 
केलला असण्याची शक्‍यता आहे. [ पा. भा.; प्रा. च. को.] 
एक संकर जात. 


सूतसंहितेच्या मतें ब्राह्मण पुरुष व 
दोष्यन्ती (?) 


र 
आपांत त्री यां म्ताविट्ो 
स्त्री यांची ही संतति होय. [हि.ध.] 
पेगांव .टवाड्यांतील एक गांव. या गांवांत महा- 
जापान सव वंतरिरीमागि (१. ताग प 
राष्ट्राचे संतशिरोमणि ज्ञानेश्‍वर यांचा जन्म 
झाल्यामुळे तें एक तीर्थस्थान समजलें जातें. 


गोमय रेख. कोंच द्वीपांतील एक देव. याची पूजा तेथील 
लावासप दव वर्षपुरुष जलपूर्ण अंजलीने करतात. [पु. इं.] 


आप्त शब्दाच्या -- व्याख्या प्रमाणे 
आप्तवाक्य मी कांही व्य॒ पुढीलप्रम 
हेत-(१) ' आप्त: खल्‌ साक्षात्कृतधर्मा 


खंड पहिला 

ज्याला धर्मसाक्षात्कार झाला आहे असा पुरुष. (२) * यथा- 
थवक्ता !--्‌ यथार्थ बोलाणारा. उदा ० व्यास, गौतम इ. (क्रषी) 
हे आप्त होत (त. सं.).(३) वस्तुतत्वाच्या अनुभवाने ज्याचा 
संपुर्णपणे निश्‍चय झाला आहे व रागद्वेषादि विकार उत्पन्न 
झाले, तरी जो खोटें किवा विपरीत बोलत नाही, तो आप्त होय, 
अक्षी पतंजलीची व्याख्या आहे (न्यायकोश). अ्या आप्ताचें 
जें वाक्य किंवा “* यथादृष्टस्यार्थस्य चिरव्यापयिषया प्रयुक्त: 
शब्द: * 33 यथादृष्ट अर्थाच्या प्रस्थापनासाठी योजलेला शब्द 
म्हणजे आप्तवाक्‍्य होय. हें एक प्रमाण म्हणून मानलेलें आहे. 


>. 0 सोमसंस्थांपैकी एक याग. हा ब्रह्याच्या चौथ्या 
आप्तायाम मुखापासून उत्पन्न झाला (ब्रह्मांड पु. २८). 
अतिरात्र यागाच्या पुढचा हा याग आहे. अतिरात्रापेक्षां यांत 
चार स त्रे व शस्त्रे अधिक असतात. यांत अग्नि, इंद्र, विवे- 
देव व विष्णु यांना एकेक चसस अर्पण करतात. ज्यांची गुरें 
जगत नाहीत किंवा ज्याला उत्तम गायीवेलांची कामना आहे, 
त्याने हा याग करावा, असें आश्‍वलायन सांगतो (श्रौ. सु. ९. 
११. १). या यागांत एक हजार गायींपासून असंख्य गाथींपर्यंत 
दक्षिणा सांगितली आहे. यांत पांढरीं खेचरे जोडलेला रथ 
होत्याला द्यायचा असतो. आप्‌ - मिळणें, मिळविणें; यावरून 
इष्ट वस्तु प्राप्त करून देणाऱया या यागाला आप्तोर्याम 
अशी संज्ञा मिळाली आहे. [ हि. ध.; म. ज्ञा. को. ] 


आप्य चाक्षुष मन्वंतरांतला देवगण. [ भाग. पु. ८. ५. ८] 


- (१) तर्पण, प्रीणन किवा शक्‍क्‍तिसंवर्धन. सोम- 
आप्यायन ब्रागांत सोम विकत घेतल्यापासून दररोज सर्व 
त्ररत्विज त्या सोमावर कोमट पाणी मंत्र म्हणून शिपडतात, 
त्याला आप्यायन असें नांव आहे. सोमयागाच्या प्रधान 
दिवशीं त्याचा रस काढतात. 
मंत्रशास्त्रांत मंत्राचे आप्यायन अर्थात्‌ त्याचें सामथ्येवर्धन 
पुढीलप्रमाणे सांगितलें भाहे-- । 
कुशोदकेन जप्तेन प्रत्यणं प्रोक्षणं मनो: । 
वारिबीजेन व्रिधिवदेतदाप्यायनं मतम्‌ ।। 
अर्थ - वारिबीजाचा जप करून कुशोदकाने मंत्राच्या प्रत्येक 
वर्णाचें विधिवत्‌ प्रोक्षण करणें, याला आप्यायन म्हणतात. 
[स. द. सं. पातं. | | शि 
(२) पितृकार्यांतलें विशिष्ट कृत्य. यांत पितरांना उद्देशून 
तिल, मधुर रस, उदक इ. दानें द्यायचीं असतात. [ मत्स्य पु. 


१५. २२-४१] 


पुर 


आफ्रिदी 
(३) शाल्मलि द्वीपांतील एक वषं. [ भाग. पु. ५. २०. ९] 


आप्री एक प्राचीन मानव गण. पाणिनीच्या अष्टाध्यायींत 
प्रात र॒जन्यादि गणांत याचा उल्लेख आहे. आधूनिक 
काळांतील आफ्रिदी लोक म्हणजेच प्राचीन आप्रीत होत. 
आफ्रिदी हे आपल्या नांवाचा उच्चार अप्रीदी असाच करतात 
आणि तो वरील शब्दाला जवळचा आहे. क्रग्वेदांत ' अपरीत 
या नांवाने ज्यांचा उल्लेख येतो, ते लोक हेच असावे. [ पा. भा. ] 


८>_0. वायव्य सरहद्द प्रांतांतली एक संघटित व बलाढय 
आफ़द[ जमात. क्ग्वेदांत अपरीत' नांवाने ज्या लोकांचा 
निदेश आहे, ते लोक हे असावे. सफेद कोह॒ नांवाच्या टेक- 
ड्यांत यांचें वास्तव्य आहे. सुप्रसिद्ध खेवरखिंड ती याच प्रदे- 
शांत आहे. ही खिड म्ह्णजे भारत व मध्य आलिया यांच्या- 
मधला सांधा आहे. दुसरी कोहट ही खिडहि याच जमातीच्या 
प्रदेशांत आहे. त्यामुळे या जमातीला वायव्य सरहद प्रांतांत 

महृत्त्व प्राप्त झालें आहे. आफ्रिदींचा पठाण जमातींत समा- 
वेश होतो. यांच्यांत कांहीं ग्रीक संस्कृतीचे अवशेष आढळतात. 
प्राचीन काळीं ग्रीको-बॅक्ट्रियन राजांचें या प्रदेशावर राज्य 


होतें, हें त्याचे कारण असावें. सिकंदराची भारतावर स्वारी 
याच प्रदेशांतून ज्ञाली होती. 


आफ्रिदी प्रदेश डोंगराळ पण ओसाड आहे. तिथे अक्रोडाचीं 
झाडें वाढतात व रताळों पिकतात. हे लोक जाडेभरडे कापड 
व जाळीं विणतात. या वस्तूंना पेशावरच्या बाजारांत मागणी 
असते. आफ्रिदी माणूस बंदुकीचा मोठा भोक्ता असतो. केवळ 
बंदुकीच्या मोहाने ते ब्रिटिश सैन्यांत भरती होत असत. त्यांतले 
कित्येक लोक बंदुक मिळाली, की संधि साधून सैन्यांतून पळहि 
काढीत. यांची नेमबाजी अचूक असते. हे कष्टाळू व धाडशी 
असल्यामुळे चांगले सेनिक होऊं शकतात. गनिमी काव्याच्या 
युद्धांतहि हे फार हुशार असातात. ब्रिटिश राजवटीशीं यांचें 
हाडवेर असूनहि कित्येक ब्रिटिश लेखकांनी यांचें कौतुक केलें 
आहे. आदरसत्कार हा त्यांचा विशेष गुण आहे. 

आफ्रिदी माणूस पिळदार, मजबूत, उंच व सडपातळ असतो. 
त्याचा चेह्रा लांबट व नाक उंच असतें. वर्ण हस्तिदंती गोरा 
असतो. चुणीदार सेल विजार, पैरण, जाकिट व पगडी हा 
आफ्रिदी लोकांचा सर्वसामान्य पोषाख असतो. ते बंदुकीशिवाय 
सहसा बाहेर पडत नाहीत. त्यांच्यांत अनेक टोळ्या असतात. 
व परस्परांत बेबनावहि असतो. पण त्यांच्या स्वातंत्र्याला धोका 
येईल तेव्हा ते सगळे एक होतात. त्यांनी एकदा शपथ घेतली, 
की मग ते ती कधींहि मोडीत नाहीत.. भौगोलिक परिस्थि- 


आफ्रिदी 


तीमुळे ते भटक्ये बनले आहेत. ते आपल्या टोळीच्या प्रमुखाला 
* मलिक “ म्हणतात. खैवरच्या मलिकाला सवंश्रेष्ठ मानतात. 
इ. स. १८३९-१९३० या कालखंडांत ब्रिटिश फौजा व आफ्रिदी 
टोळ्या यांच्यामध्ये अनेक रक्‍तलांच्छित संघर्ष झाले. ३० 
सालचा संघर्ष * सरहद्द गांधी ' अबदुल गफारखान यांना ब्रिटि- 
शांनी अटक केल्यामुळे झाला. गफारखानांनी यांच्यामवूनच 
लाल डगळेवाळे अहिंसक सैनिक निर्माण केळे होते. आफ्रिदी 
टोळ्यांची विभागणी आठ कुळ्यांमध्ये झालेली आहे. प्रत्येक 
कुळींत आणखी बर्‍याच पोटकुळयाहि असतात. [ रे. क. इं. ] 


मुसलमान लोक प्रार्थनेपूर्वी जें विधियुक्त स्नान 
आबद्‌स्त करतात, त्याला आवबदस्त, वझु किवा वुझ्लू असें 
नांव आहे. जेव्हा विटाळ झालेला असतो, तेव्हा सर्वागस्नान 
करावें लागतें. इतर वेळीं हातपाय धुवून डोक्यावरून व माने- 
वरून ओला हात फिरविला को काम भागतें. कांही वेळां शरि- 
राचे गुह्य भागहि धुवावे लागतात. पाणी दुमिळ असेल किवा 
प्रकृतीला मानवत नसेल, तर मातीने किवा वाळूने शरीरशद्धि 
केली तरी चालते. या प्रकाराला तयम्मुम म्हणतात. र 
एकदा सर्वांगस्नान केल्यावर मध्यंतरीं विटाळ न झाल्यास 
प्रत्येक प्रार्थनेच्या वेळीं सर्वांगस्नान करण्याची जरुरी नसते. 
मुहम्मदाने सर्वांगस्नानाचें महत्व जागोजाग वणिलें आहे. तो 
म्हणतो. “ अक्या स्नानामुळे सर्वे देह पापापासून मुक्‍त होतो. 
दोवटच्या निवाड्याच्या दिवशीं प्रत्येकाने हात, पाय, तोंड 
स्वच्छ धुवून यावें. शरिराच्या ज्या भागाला पाण्याचा स्पर्धे 
झाला असेल, त्या जागीं रत्नालंकार झळकू लागतील.' (मिरकात 
३. १). 
प्रत्येक मशिदींत स्नानासाठी विहीर किवा होद बांधन 
पाण्याची सोय केलेली असते. [ डि. इ. ] र 


| वे गाता डं 
आबादूची घेऊन तो बर उडवतात. मि मतचा येड 

* जो मुलगा तो चेंड 
झेलतो, तो इतर मुलांना चेंडू फेकून मारतो. मले आपला' मार 
चुकवीत चेंडू झेलायचा प्रयत्न करतात व अशा रीतीने खेळ 
चालू राहतो. 


डे किचित्‌ वक्र अवस्थे 

त चि र्‌ थेत उभी असलेली मूति. [ मान- 
सार ६७. ९५-९६] 

इमारतीचा, मंडपाचा किवा दाराचा एक प्रकार. 


आभास 
मूति तयार करण्याच्या एका द्रव्यालाहि आभास 


ड५र 


भारतोब संस्कृति कोश 


असें नांव आहे. संगमरवरी इ. मूर्ती करण्यास उपयुक्त दगड, 
कोरीव चित्र व रंगचित्र यांनाहि आभास असें म्हणतात. 
[ एन्सा. हि. आ. ] 


आभासवाद गडा नी आत्माच तेवढा सत्य व आत्म- 

ह्म स्तू मिथ्या आहेत. आत्मा अंत- 
म नाही, साक्षी नाही व जगत्कारणहि नाही. तथापि तो 

व्हा अज्ञानरूप उपाधीने युक्‍त होऊन अज्ञानाशीं तादात्म्य 
पावतो, तेव्हा त्यांत पडलेल्या चिदाभासाच्या अविवेकामुळे तो 
अंतर्यामी, साक्षी आणि ईइवर म्हटला जातो. वृद्धि-उपहित 
तादात्म्याला प्राप्त होऊन बुद्धिगत स्वकीय चिदाभासाला न 
जाणल्याने जीव हा कर्ता, भोक्ता व प्रमाता मानला जातो. या 
मताला आभासवाद म्हणतात. या वादानसार जीव नाना 
असून ईश्वर एक आहे. र 

पूर्ण संविद्र्प परमेश्वराच्या ठिकाणीं प्रतिबिबित होणारे हें 
विश्‍व परमेश्‍वराहून अभिन्न असूनहि घटपटादि रूपांनी भिन्न 
अवभासित होतें, असा प्रत्यभिज्ञादर्शनाचाहि सिद्धान्त आहे. 
[ भा. द.; प्रत्यभिज्ञाद्शन ] 


आभास्वरस्‌ चौसष्ट देवतांचा एक समूह. [हि. मा. ] 


24-92, एक प्राचीन धमंपंथ. या पंथांतले लोक भुते 
आाभयागय कोदाो े £ सांगणें कट 
| काढणे, स्वप्नांचा अर्थ सांगणें, पाणी मंत्रून 
अंगावर टाकणें इ. कामें करून पोट भरीत. लोकांची त्यांच्या- 
वर श्रद्धा असे. [स्कू. से. इ. जे. लि. ] 


आभौर लिक व देश. ब्राह्मणपुरुष व अंबष्ठ स्त्री यांपासून 
-' उत्पन्न झालेल्या संततीला आभीर म्हणतात, असें 
मनु सांगतो (१०. १५). महाभारतांत त्यांचा दस्यू व म्लेच्छ 
या नांवाने उल्लेख आहे. सभापर्वात त्यांचा पारदाशीं संबंध 
मून दिसतो (३२). हे वृत्तीने पश्षुपाल किंवा गवळी 
आहेत. आजचे अहीर हे मूळच्या आभीरांचेच वंशज होत. 
उराणकालापासून भारतांतील एक जमात म्हणून आभीर लोक 
प्रसिद्ध आहेत. सांप्रत उत्तर प्रदेश, बिहार, राजस्थान, गुजरात 
व सौराष्ट्र या भागांत यांची वस्ती मोठा प्रमाणांत आहे. 
आभीर हे परद्वीपस्थ असुन ते पुढे हिंदूंच्या चातुर्वर्ण्यांत समा” 
विष्ट होऊन शूद्रवर्गात दाखल झाले, असें कांही समाजशास्त्रज्ञ 
म्हणतात. 
भारतांत आभीरांच्या स्वाऱ्या वायव्येकडून झाल्या. सनपूर्व 
इसर्‍या शतकांत आभीरांचा प्रदेश बॅक्ट्रियन ग्रीकांनी जिंकून 


खंड पहिला 


धतला व त्या भागांत आपली वसाहत केली. टॉलेमी या 
प्रदेशाला ' इंडोसिथिया' म्हणतो. इंडोसिथियांत अवेरिया 
अविक अबीरिया याचा समावेश टॉलेमीने केला आहे. अवेरिया 
म्हणजेच आभीरांचा प्रदेश होय. भारतांत आभीर सत्तेचा 
उदय इ. स. १८० च्या सुमारास मानावा लागतो, असें जय- 
पेद्र विद्यालंकार म्हणतात. क्षत्रपांचा सेनापति रुद्रभूति आभीर 
याचा एक लेख इ. स. १८१ चा आहे. आभीर लोक पद्चिम 
राजस्थानांत सिंध प्रांताच्या सीमेवर राज्य मिळवून बसले 
हते. स्द्रदामनूने मारवाडची मरुभूमि जिंकल्यावर आभीौरांचें 
राज्य क्षत्रपांच्या राज्यांत विलीन झालें. पुढे आभीर लोक 
हेळूहळू, क्षत्रपांच्या सत्तेत उच्चाधिकार मिळवूं लागले. नंतर 
- तोह च काळांत त्यांनी क्षत्रप राज्याचा परिचिम भाग परत 
लिक व व आपला राजवंश स्थापित केला. शेवटीं 
लय ह्‌ा काळ क्षत्रप सगळे राज्य व महाराष्ट्राचा उत्तर 
रांनी कक ताब्यांत आला होता. आंध्यांच्या नंतर आभी- 
“गो भारताच्या पश्‍चिम विभागावर राज्य मिळविले. ईश्‍वर- 
या नांवाचा एक आभीरांचा राजा इतिहासांत आढळतो. 
गन देत नांवाचा एक आभीर पुरुष पदचिम भारताचा महा- 
प झाला होता व त्याने इ. स. च्या. ३ र्‍या शतकांत महा- 
रष्ट्राचा कांही प्रदेश सातवाहनांकडून जिंकून घेतला होता. 
पेरदत व ईहवरसेन हीं दोन्ही नांवें एकाच व्यक्‍तीची 


असावीं रवरसेनाचें राजघराणे न री 
हे ताल ्ि राज व अपरान्ताचा त्रैकूटक वंद 
ही एकच होत. आंग्नांनंतर उत्तर महाराष्ट्र व त्या 


जे न नं व 
नी केचा प्रदेश यांवर इ. स. २४८ सालीं आभौरांची सत्ता 
रू झालो. 


मो म्हणतो, की भारतीय युद्धानंतरच्या काळांत ज्या 
कांह *डामोडी झाल्या, त्यांच्याशीं आभीरांचा कांही ना 


ह्ल्ला मन् लागतोच. आभीरांनी गुजरातच्या यादवांवर 
रून त्यांचा मोड केला. अलाहाबाद येथील समुद्र- 


जय त म्हटलें आहे, की आभीर देश हें पश्‍िचिम- 

त्याचे आन जमातींच्या राज्यांपैकी एक राज्य असून, 
जस्थान गुत सम्त्राटांचे मांडलिक होते. गुप्त काळांत ते पुर्व 
दक्षिणेत येण इथवर पसरले होते. | 
भोरांची यण्यापूर्वी अबेरियांत म्हणजंच उत्तर सिध प्रदेशांत 
ल्मार्गाने वस्ती होती. पुढे ते सिधमधून खाली उतरून 
केडे ह ह गणा) उतरले असावे आणि त्यानंतर नाशिक- 

रहिवासी ८ क माकेडय पुराणात आभीरांना. दक्षिण देशाचे 

देक्षिणेत क आहे ( म ). आभीरांची एक शाखा 

नांबांनी ओ व तेच तिकडे पुंडूक, केरळ, पुलिंद, आंब इ. 

ळखले जाऊं लागले. 


४५३ 


आभूतरज 


आभौरांच्या भाषेला अपभ्रंश असें नांव आहे. श्रीकृष्णाचे 
बालरूप हें आभीरांचें उपास्य होय. [ हि. जॉ. ए. इं.; भा. इ. 
रू.; हि. ध.; क्ला. डि. हि. मि.; म. ज्ञा. को. ] 


ह - पुराणांत भविष्यकालीन राजवंश सांगतांना 
आभार राज रजक दहा आभीर राजांचा निदेश 
आहे--* दश्याभीरास्तथा नृपा: ' (मत्स्य पु. २७२. १८). 
आंध्यांनंतर यांचा उल्लेख येत असल्यामुळे आभीर राजांचा 
काल आंध्मांनंतरचा ठरतो. इ. स. २२५ नंतर पुढे ६७ वर्षात 
हे दहा आभीर राजे होऊन गेले असावे. त्यांची नांवनिशी 
मात्र स्पष्टपणे आढळत नाही. 

विष्णु पुराणांत आंध्र राजांच्या नंतर सात आभीर राजे 
होऊन गेले, असा उल्लेख आहे (४. २४). मत्स्यपुराणांतहि 
तसेंच म्हटलें आहे. भागवतांत सात आवभूत्य राजे 
होऊन गेले, असें जें म्हटलें आहे, तें बहुधा आभोरां- 
बद्दलच असावें. वायुपुराणांत आभीर राजांची संख्या दहा 
सांगितली आहे. 

वीरसेन अर्थात्‌ ईश्‍वरसेन या आभीर राजाची इ. स. ४१९ 
मध्ये खानदेशावर सत्ता होती, असें नाशिकच्या शिलालेखांत 
म्हटलें आहे. आभीर ईइवरदत्त याने क्षत्रपांचा पराभव करून 
परिचिम भारतावर आपली सत्ता स्थापली. पण पुनरच थोड्याच 
कालांत पश्चिम प्रदेशावर क्षत्रपांची राजवट सुरू झाली, असें 
नाण्यांवरून वाटतें. इ. स. च्या ८ व्या शतकांत मध्यप्रांताच्या 
पूर्वेकडील भागावरहि आभीरवंशाची राजवट होती, असें दिसतें. 
अहीर हें आभीर शब्दाचें अपभ्रष्ट रूप होय. शालिवाहनानंतर 
तीनशे वर्षे आभीर राजे खानदेश, नाशिक, काठेवाड, पालनपूर 
व कच्छ या प्रदेशांवर राज्य करीत असावे. ८ व्या शतकांत 
काठी लोक गुजरातेंत आले तेव्हा तिथे सर्वत्र अभौरांचें 
राज्य होतें, असें इतिहास सांगतो. हेमचंद्राच्या द्रब्याश्रय 
काव्यांत जुनागडाजवळच्या वनथली येथे राज्य करणारा चूडा- 
समा गृहरिपु हा राजा आभोर होता, असें म्हटलें आहे. हस्तिना- 
पुरावरहि एका अहीर वंशाने राज्य केलें आहे. भारतेतिहास 
या पुस्तकांत अहीर वंद्यांतल्या सोळा राजांनी २२७ वर्षे राज्य 
केलें, असें म्हटलें आहे. अहीर राजांविषयींच्या अनेक दंतकथा 
ऐकिवांत आहेत. या सर्वे गोष्टींचा विचार करतां आभीर 
किवा अहीर नांवाचा एक बलाढ्य राजवंश इ. स. च्या 
पहिल्या पांच शतकांत भारतांत नांदून गेला, असें कळून येतें. 
[म. च. को. ] 


आभूतरज रेवत मन्वंतरांतील देवगण. [ मत्स्य पु. ९. २० ] 


आभूत संप्लव 


> प्रल्याचा एक प्रकार. यांत पंचमहाभूतां- 
आझ्ूत सप्लव द्वेरीज सर्व वस्तूंचा नाश होतो. [पु. इं.] 
त्व मंगलप्रसंगी केलें जाणारं श्राद्ध. पुत्र- 
आभ्युदायक श्राद्ध जन्म, उपनयन, विवाह, वापीक्‌पो- 
त्सर्ग इ. प्रसंगीं हें श्राद्ध विहित आहे. याचा विधि - समसंख्य 
ब्राह्मणांना भोजन, सव्याने पुजोपचार, तिळाऐवजी यवांचा 
वापर, दर्भ सरळ धरणें, ब्राह्मणाच्या हातावर होम, नान्दीमुख 
नामक पितरांचें आवाहन व 'स्वधा' शब्दाचें वर्जन (आइव. 
गू. सू. २. ५. १३-१५; गोभिलगृ. सू. ४. ३. ३५-३७). 
पाहा- नांदीश्राद्ध. [ हि. ध. ] 


0__ -_ हेंक्षेत्र व बारा ज्योतिलिंगांतलें ऑढ॒या 
आसद्‌क क्षत्र नागनाथ हीं दोन्ही क्षेत्रे एकच असावीं. याला 
हें नांव पडण्याचें कारण पुढील इलोकार्धांत सांगितलें आहे-- 
आमदेयानि पापानि तस्मादामदंकं मतम्‌ । 

अर्थे - इथे पापे चिरडलीं जातात म्हणून याला आमर्दक 
मानलें आहे. 

या क्षेत्राला कृतादि चार युगांत अनुक्रमे ज्योतिर्मय, मुक्ति, 
स्प्शे व नागनाथ अशीं नांवें पडलीं आहेत. पाहा- नागनाथ. 
[हि.ब. ] 


ह ब्रतारंभ कोणत्याहि मासाच्या श. १२शी 
आमदका व्रत घासून करतात. व्रतावचि एक वर्षे. 
आवळीच्या झाडाखाली विष्णु-लक्ष्मींची पुजा व रात्रौ जागरण 
हा याचा मुख्य विधि आहे. [हे. व्र. ] 


जां देवालयाच्या शिखरावर सर्वांत वरच्या शांकच्या 
मलक खाली राय-आवळ्यासारखी जी दगडाची घडण 
करतात, तिळा आमलक असें नांव आहे. कधी कधी छपराच्या 
टोकावरहि अशी घडण आढळते. अशोकस्तंभाच्या शिरोभागींहि 
आमलक दिसतो. शिल्पक्षास्त्रविषयक संस्कृत ग्रंथांमध्ये 
आमलक हा शब्द क्वचितच आढळतो. चिनी भाषेंत बद्ध- 
गयेच्या विहाराच्या वर्णनांत ' ओ--मो-लो-किया-को ' असा 
शब्द आहे. त्यावरून हा शब्द चीनमधून आला असावा, असें 
कांहीं लोक म्हणतात; पण आधुनिक संशोधकांना हें मत मान्य 
नाही. [ एन्सा. हि. आ. ] 


प्राचीन भारतांतील एक खेळ. 


आमलकपुष्टचादे क्राडा एका खेळाडूने मुठींत कांही 


डपड 


भारतीय संस्कृति कोदा 


34 
शं 
क 


आवळे घेऊन दुसर्‍या गड्याला त्यांची संख्या विचारायची. . 
उत्तर बरोबर आलें, तर ते आवळे दुप्र्‍ऱ्या गड्याला द्यायचे 
व उत्तर चुकले, तर दुसर्‍या गड्याने पहिल्याला त्याच्या 
हातांत असतील त्याच्या दुप्पट आवळे द्यायचे, असा या 
खेळाचा निय्रम असे. 

अजूनहि गडें-फाडें नांवाचा असाच एक खेळ कोकणांत 
मुलें खेळतात. फक्त तीं आवळ्यांऐवजी काजू, चिंचोके, 
सुपाऱ्या वगेरे वस्तु घेतात. [ प्रा. भा. म. ] 


५___ 0 एक आसन किंवा वेठक. या आसनाचे 
आमलकवटकरपाठ पाय आवळ्याच्या आकाराचे असतात. 


कांही वेळां या आवळ्यांचा आकार चपटा असतो, तर कांही 
वेळां आवळ्याच्या खाली किंवा वर, उंचीसाठी आणखी कांही 


आमलकवंटकपीठ 


भाग जोडलेला असतो. शुंगकालापासून कुशाण कालापर्यंत ह्‌ 
आसन प्रचारांत होतें. [ मै. श. ग. अ. ग्रं. ] 


संपत्तीची इच्छा करणार्‍या मतुष्यान 
आमलक स्नान नेहमीं आवळ्याचा कल्क अंगाला लावून 
स्नान करावें, असें धमंशास्त्रांत सांगितलें आहे. परंतु सप्तमा, 
नवमी या तिथींना, तसेंच पर्वकालीं व चंद्र-सूरयग्रहणांच्या वेळी 
आमलक स्नान करूं नये, असा त्याचा निषेधहि सांगितला 
आहे. [ नि. सि. ] 


आमलको १. फोल्गुन शु. ११ शौचें नांव. या 
मलका एकादशी दिवशीं उपवास करून आवळीच्या 


झाडाखाली विष्णु-लक्ष्मींची पुजा करतात ( हे अतीत या 
व्रताची कथा अशी- । 

एके दिवशीं देव आवळीच्या झाडाखाली गेले असता, 
विष्णूने आकाशवाणीच्या द्वारें त्यांना आवळीचें महात्म्य 


खंड पहिला 
डू 
विळे. तें कन देवांनी फाल्गुन शु. १९ शीच्या दिवशीं 


क 
त्व 
आमलकोब्रत केलें व ते महापदाला चढले. [प. पु. उ. ४५ ] 


वय घे विहारमधील लग्नसमारंभांतला एक विधि. 
ञा क 
सला घाटन जि 

वधूपक्षाची कोणीतरी वडीलधारी स्त्री 
वधूच्या आईच्या हातांत पैसे किवा दागिने ठेवते. नंतर 
न्हावीण धच डे 
माव्पिश वधूच्या आईला आंब्याच्या पानाच्या शिरा काढून 
देते. त्या ती एकदा चावून ठेवून देते. नंतर वधूला बोलावितात 
व त्या शिरा तिच्या डोक्यापासून पायांपर्यंत ओढतात. मग 
वधूला विचारतात. ' तूं शांत झालीस कां?' ती ' होय ' असें 
उत्तर देते. या विधीला भागलपूरमध्ये फार महत्त्व आहे. 
[बि.पे ला. ] 


आम म्हणजे न शिजविलेले अन्न. त्याने करायचें 
श्राद्ध तें आमश्राद्ध होय. 

द्रव्याभावे हिजाभावे प्रवासे पुत्रजन्मनि । 

आपमश्राद्धं प्रकुर्वीत यस्य भार्या रजस्वला ।। 

( स्कंद पु. ७.१.२०६ ) 
अर्थ - द्रव्य नसतां, ब्राह्मण मिळत नसतां, प्रवासांत, 


त जन्माच्या प्रसंगीं व पत्नी रजस्वला असतां आमश्राद्ध 
१ 


आमश्राद्ग 


ज्याला पार्वणश्राद्ध करण्याचा अधिकार असेल, त्यानेच 


_ आमश्राद्ध करायचें असतें. मरीचि सांगतो, की जें श्राद्ध ज्या 


तिथीस नियमित असेल, अक्या अमावास्यादि श्राद्धांविषयीं 
मश्वाद्वाचा पर्याय विहित आहे. मासिक व सांवत्सरिक 
भाद्धांना हा पर्याय योजूं नये.. 
अक्षा श्राद्भांत इतर श्राद्धविधि यथोक्त करून भोजन वाढ- 
"याच्या प्रसंगीं फक्त शिधा पुढे ठेवतात. आमान्षाचें प्रमाण 
आया चौपट, दुप्पट, निदान त्याच्या इतकें असावें, असें 
ळें आहे. गयूद्रांना आमश्राद्धच विहित आहे (मत्स्य 
3. १७.७०). [ध. सि.; नि. सि.; हि. ध.] 


आमपष्ठ व्रत ज्येष्ठ शु. द ष्ठी. काम्यब्रत. व्रताचा विधि 
आमलात पुढीलप्रमाणे - सौभाग्यवती सित्रिया तांदु- 
र पठारचें एक मांजर बनवितात. मग पष्ठीदेवीची व त्या 
कज पूजा करतात. त्या बरोबरच मंतरलेल्या सुताच्या 
पेनी हृ पूजा करतात व त्याचा दोरा बावन नवीन 

ठल्या मुलाच्या हातांत बांधतात. या दिवशीं स्त्रिया 
उपास करतात. ब्रताचें फल - संततीला दीर्घायुष्याची प्राप्ति. 
याची कथा पुढीलप्रमाणे - 
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आमिक्षा 


एका ब्राह्मणाची सून चोरून खात असे व मांजरावर आळ 
घेत असे. तें मांजर षष्ठीदेवीचें वाहन होतें. पुढे त्या सुनेला 
मुलगा झाला, पण तो सहाव्या दिवशीं नाहीसा झाला. असें 
पुढील आठ बाळंतपणांत घडलें. त्यामुळे घरांतले लोक सुनेला 
चेटकी म्हणूं लागले. त्या रागाने ती वनांत गेली व मोठ्याने 
शोक करूं लागली. तेव्हा पष्ठीदेवी तिच्यापुढे प्रगट झाली. 
देवीने तिला सांगितलें, की ' तूं मांजरावर आळ घेतेस; म्हणून 
मी तुझीं मुलें नाहीशीं करतें. माझें हें काळें मांजर इथे मृतप्राय 
होऊन पडलें आहे, त्याच्या अंगाला तूं दही लाव व तें सगळें 
दही आपल्या जिभेने चाटून खा.” मग सुनेने त्याप्रमाणे केल्या- 
वर तिला तिचीं सगळीं मुलें परत मिळालीं. [ हिंदु हॉलिडेज; 
से. क. ] 


आमसान्नभ आमश्राद्ध पाहा. 


/ केरळ व तमिळनाडमधील खेडेगांवां- 
आमाम्‌ पूसार तल्या मंदिरांतला मुख्य पुजार्‍्याचा साहा- 
य्यक. पुजेच्या वेळीं मुख्य पुजारी जें कांहीं म्हणेल, त्याला 
होकार भरणे, हें याचें काम असतें. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


-. ,  राजस्थानांतील मुलींचा एक खेळ. सवे मुली 
आमयाजा एकमेकींचे हात धरून वर्तुळ करतात. एक 
मुलगी मासोळी बनून त्या वतुळांत उभी राहते. सर्वे मुली 
गोलाकार फिरत फिरत आंतल्या मासोळीला विचारतात, 
“ मछली मछली कितनो पाणी ? ' मासोळीहि वतूळांत फिरत 
आपल्या पायांना स्पर्श करूंन ' इतनो पाणी ' असें उत्तर 
देते. तिसर्‍यांदा विचारल्यावर ती आपल्या डोक्याच्या वर 
पाणी आहे, असें सांगते. तें ऐकतांच सर्वे मुली ' मछली 
डूबगी, मछली डूबगी ' असें म्हणत पळूं लागतात. 
मासोळीहि त्यांच्यामागे पळते व एखाद्या मुलीला शिवंते. 
मग पुढच्या डावांत ती शिवलेली मुलगी मासोळी होते. 
[ मरुभारती ] 


त « प्राण्यांच्या हाडांचा चुना, चर्म-पात्रांतलें 
आमिष पदाथ पाणी, महाळुंग, ईडलिबू, वैश्वदेव न 
झालेलें अन्न, विष्णूला अर्पण न केलेलें अन्न, मसुरा व सांस हे 
आठ आमिष पदाथ होत. [ध. सि. ] 


आसि तापलेल्या दुधांत दही ओतल्याने जो दुधाचा 
[मिक्षा चोथा बनतो, त्याला आमिक्षा म्हणतात ( आप. 


आसिक्षा 


श्रौ. ८.२.६). हा एक यज्ञीय हवि आहे. आमिक्षा फडक्यांतून 
गाळतांना जो द्रव पदार्थ खालच्या पात्रांत पडतो, त्याला 
* वाजिन “ म्हणतात. आमिक्षेला पयस्या असेंहि नांव आहे. 
विविध देवतांना आमिक्षा हा हवि सांगितला आहे. उदा० 
वैरवदेवी आमिक्षा, मेत्राव<णी आमिक्षा इत्यादि. वाजिनाची 
देवता वाजिन्‌ ही आहे (मै. सं. १.१०.१). आमिक्षेची 
देवता बदलली, तरी वाजिनाची बदलत नाही. [ विद्याधर- 
शास्त्री भिडे ] 


-__ हा हिब्रू शब्द असून त्याचा अर्थ “ तथास्तु ' किवा 
आमन तसें असो किवा तसें आहे, असा आहे. जुन्या करा- 
रांत स्तुतिवचन, शाप किवा शपथ याला अन॒मति देण्यासाठी 
हा शब्द योजलेला आहे. यहुदी लोकांच्या सिनेगॉगमध्ये स्तुति- 
वचनानंतर व धर्मंगुख्च्या आज्लीवंचनानंतर अशी सांघिक 
अनुमति देत असत. वेयक्तिक किंवा सामुदायिक प्रार्थनेनंतर 
प्रभस्तवन झालें, तरच हा शब्द उच्चारायचा असे जेवणापूर्वी 
व नंतर प्रभुस्तवन करून आमेन म्हणावें, अशी खिस्ती 
धर्माची आज्ञा आहे. शिवाय हा शब्द उच्चारल्याने शपथ 
शाप, सदिच्छा इ. गोष्टींना सावंत्रिक मान्यता मिळते 
ख््रिस्ताचें विशेषनाम म्हणूनहि कांही वेळां हा क्व्द योजतात. 
कांही पंथांत हें एका देवदूताचें नांव मानलेळें आटे ह्ब्रि 
आमेन आणि भारतीय क या दोन शब्दांत बरेंच साधर्म्य 
आहे. * तथास्तु ' किवा अनुमति हा ओंकाराचाहि अर्थ सांगि- 
तळलेला आहे. [ एन्सा. रि. ] 


याचे तीन अर्थ दिलेले आहेत- सम्यग- 
आज्ञाय ययास? नियम धारण करून डा चि श्रवण- 
पुर्वक अध्ययन करणें, (२) 'सम्यक पाठ: !- चागल्या प्रकारें 
पठन करणें व (३) वेद ( न्यायकोश). आम्नाय शब्दाचा 
मूळ अर्थ त्या त्या शास्त्राचा आदिग्रंथ अथवा उपदेश असा 
आहे. गौतम धमंसूत्रांत मानवधर्मश्षास्त्राला आम्नाय मानलें 
आहे (१.५१; १०.२२). धमंक्षास्त्राचा तोच आदिग्रंथ असून 
त्याच्या आधारावरच पुढे स्वायंभुव मनचे धर्मशा: 
गेलें. जेमिनीच्या सूत्रांत आम्नाय शब्दाचा प्रयोग अनेकदां 
येतो. “ आम्नायस्य क्रिया्थत्वात (१.२.३) या सूत्रांतलें 
आम्नायपद मीमांसा व याज्ञिक यांच्या मूल ग्रंथांचें अर्थात 
ब्राह्मणग्रथाचे वाचक आहे. वैदिक ग्रंथांमध्ये शाखांच्या 
आदिग्रंथाला आम्नाय म्हणत कात्यायनाने त्ररकसर्वान- 
क्रमणीच्या प्रारंभीं लिहिलें आहे- क 
अथ श्री क्रग्वेदाम्नायके शञाकलके... 


स्त्र रचले 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


याचा अर्थ शेशिरि आदि शाखांचे मूळ शाकलक आम्नाय हें 
हाते, असा आहें. महाभारतांत हाच अभिप्राय अधिक स्पष्ट 
केलेला आहे-- 
आम्नायेभ्य: पुनर्वेदा: प्रसृता: सरवतोमुखा: 
(शांति. २६६) 

अथ - आम्नायांमुळे वेद पुनरच प्रसार पावले व सर्वंतोमुखीं 
झाले. 

याचा भावार्थ: आम्नायऱच[्चरण यांच्यामुळे वेद्ाखांचा 
विस्तार झाला, असा आहे. पाहा - चरण. [वै. वा. इ. ] 


आम्र कुब्जासन जेन धमंग्रंथांत श्रमणांसाठी भिती 
एक आसन. आंब्याच्या आकारासा 
शरिराची अवस्था करून राहणें, याला आम्मकुब्जासन असें 
म्हणतात. जॅन श्रमणांना तपशचरणासाठी जीं आसनें 
विहित आहेत, त्यांत आम्नकुव्जासनाचा अंतर्भाव होतो. [ हि. 
मो. ] 


शोण व नमदा यांचें उगमस्थान असलेल्या 


आरा विध्यश्रेणींत “ ी 
आम्रह्षट गील अमरकंटकाला पुराणांत आम्मकूट 


म्हटलें आहे. पाहा - अमरकंटक. 
अ वषंप्रतिपदे जेव. पक्त शात 
म्रपुष्पभश्षण पदेस मदनपू ण 


म्हणून आंब्याचा मोहर खावा, असें विधान 
). निणय शिवथूंत हा विधि फाल्गुन पौणिमेस 
त्याचा मंत्र असा- 
चूतमग्य्यं वसन्तस्य माकन्दकुसुमं तव । 
सचन्दन पिब्ाम्यद्य सर्वकामार्थसिद्धये ॥। 
अध - हे आम्ववृक्षा, वसंताचे अग्रपुष्प असलेला तुज्ञा मोहर 


मी चंदनमिश्रित करून सर्व कामनांच्या सिद्धीसाठी प्राशन 
करीत आहें. 


आहे (हि 
सांगितला आ 


आग्रातकेश्वर मत्स्य पुराणांतील आठ ग॒ह्य लिंगांपैकी 

एक. बसरा येथे सांपडळेल्या एका लंबगोल 
मुद्रेवर एक शिवलिंग दाखविलें असून त्या खाली आम्मात” 
केश्‍वर ' अशीं अक्षरे आहेत. हें एका पवंताचेंहि नांव आहे 
पाहा-गुह्य लिंगे [डे हि. इ ] 


(१) बौद्ध दर्शनांतली ए - प्रवेश 
आय ली एक संज्ञा. ' आयं 
तेने तनोतीति आयतनमू्‌ * << प्रवेशद्वार. चक्षू, श्रोतर, 


रसना इ. पडिद्रिये व रूप शब्द, रस इ. त्यांचे विषय, हीं 


खंड पहिला 


ज्ञानाच्या उत्पत्तीचीं द्वारे होत. म्हणून त्यांना आयतन अशी 
संज्ञा आहे. यांपैकी इंद्रियांना ' अध्यात्म आयतन * व विषयांना 
* बाह्य आयतन “ म्हणतात. दोन्ही आयतनांची संख्या बारा 
आहे. [बौ. द. मी. ] 

(२) यज्ञस्थान, देवस्थान व चैत्य असे याचे अर्थ आहेत. 
वेदिक वाडूमयांत प्रारंभीं या शब्दाचा अर्थ गृह किवा वसति- 
स्थान असा होता. कालांतराने त्याला प्रांगण किवा परिसर 
हा अर्थ प्राप्त झाला. मठ व मंदिरें यांनीं युक्‍त अश्या वसा- 
हतीलाहि आयतन हें नांव होतें. पुढे त्याला देवालय हा अर्थ 
मिळाला (मत्स्य पु. २७७.२८- ३४). पंचायतन (पांच देवांचें 
स्थान) हा शब्द अग्निपुराणांत (४३.१) व देवायतन हा शब्द 
भविष्य पुराणांत (१३०.१७) आणि बृहत्संहितेंत (५६.१०) 
आला आहे. | एन्सा. हि. आ. ] 


आ न ंतलें गीत. याला ' सिंहासन 
आ कसी कुराणांतलें एक गीः 

पठुठ्‌ सा गीत ! असें नांव आहे ( २.२५६). रात्रो 
झोपण्यापुर्वी जो हें गीत म्हणेल, त्याच्या घराचें देव संरक्षण 
करील, असें मुहम्मदाने म्हटलें आहे. [डि. इ. ] 


आयतुल्‌ कुराणांतला एक भाग. याच्या पठनाने 
२ फतह्‌ मनोरथ पुणं होतात, अद्य श्रद्धेने प्रत्येक 


भाथनेनंतर हा भाग म्हणण्याची चाल आहे. | डि. इ. ] 


रं वारसाहक्‍क्कासबे बे हीं जो 
आ -.._. कुराणांत न, 

पतुळू मवारिषू ,ग आहे, त्याचें नांव. मुस्लीम 
कायद्यांतील वारसाविषयक कायद्याचा हा पाया समजला 
आतो. [डि. इ. ] 


आ नि कुराणांतल्या कांही संरक्षक गीतांना हें 
पठ ह्फ्झ नांव आहे. मुसलमान लोक ताइतांवर 


तों कोरून ते गळ्यांत वा दंडांत बांधतात. [डि. इ. ] 


आयबिल वद्धमाण शवाचे ळय म 
ब्रताचरणांत दिवसांतून एक 
फेकत आयंबिल अन्नाचें सेवन करतात. आयंबिल म्हणजे केवळ 
ना भात होय. त्याला कोणतेंहि तोंडीलावणें घ्यायचें 
ही किवा त्या भातांत कांहीहि कालवण घालायचे नाही. 
चिक सेवनानंतर चउत्थ उपवास, मग दोन वेळां आयंबिल 
ने, सग पुन्हा चउत्य उपवास, असें सत्र शंभरावें 
आयंबिळ भोजन येईपर्यंत करायचे असतें. या संपुर्ण सत्राला 
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आयागपट्ट 


चौदा वर्षे, तीन महिने व वीस दिवस लागतात. [ हि. जे. मो. ] 


-__ (सं. आचार्य) ऊन मठांत ज्या व्यक्‍तीने आठ वर्षे 
आयारय श्रमणाचे जीवन व्यतीत केलें असेल व ज्याला 
स्थानांग व समवायांग या अंगांचे ज्ञान असेल, त्यालाच 
आचार्यंपद मिळत असे. आचायर्चि नैतिक आचरण शुद्ध 
असावें यावरहि कटाक्ष असे. इच्छुक श्रावकांना श्रमणधर्माची 
दीक्षा देणें व त्यांना शिकविणें हीं कामे जेन आचार्याने 
करायचीं असत. मठांतील श्रमणींवर त्याचीच देखरेख असे. 
[ हि. जे. मो. ] 


८ शिकारींत मेलेल्या माणसाच्या भुताला उत्तर 
आयरा (्दवेशांत आयरी हें नांव आहे. अनेक भुते आयरीचीं 
अनुयायी असतात. हें भूत महाभयंकर खरें; पण प्रसन्न 
झाल्यास तें गुप्त धन दाखविते, अशो समजूत आहे. उत्तर 
प्रदेशांत वर्षातुन एकदा याला बळि वगेरे देऊन संतुष्ट करतात. 
[ फोकलो. ना. इं. ] 


अ ( १४ वें शतक ) तेलंगणांतला एक 
यला भास्कर कवि. याने केतुमथन नामक ग्रंथाचे 
तेलुगु भाषेत श्‍लोकबद्ध भाषांतर केलें आहे. या ग्रंथःचीं दोन 
प्रकरणें असून त्यांत यृगकल्पादि काल, क्रवतुपर्याय, पजंन्य, 
पर्वेत, नद्या, देश, जलप्रलय इ. विषयांचे विवेचन आहे. 
[ ते. वा. ] 


यव् व्यक्‍तीच्या जन्मराशीवरून प्रत्येक वर्षाचा आय- 
आयव्यय द्य़य़ काढण्याची पद्धत आहे. सूर्यसंक्रांतीचा 
स्वामी व वर्षंस्वामी यांवर हे आयव्यय अवलंबून असतात. 
त्यांत प्रत्येक ग्रहाची एक ठराविक संख्या मानलेली असते. 
रवि ६, चंदर १५, मंगळ ८, बुव १७, गुरु १९, गुक्र २१ व 
शनि १० अशी त्या त्या ग्रहाची संख्या आहे. त्यावरून आय- 
व्यय काढतांना आपला राशिस्वामी व संक्रांतीचा स्वामी या 
दोघांच्या संख्येची बेरीज करून तिला ३ या संख्येने गुणतात. 
मग त्यांत ५ मिळवून त्या संख्येस १५ नी भागतात. जी बाकी 
राहील, तो त्या राशीचा आय होय. भागाकाराला २ या 
संख्यने गुणून त्यांत ५ मिळवून १५ नी भागल्याने जी बाकी 
राहील, तो त्या राज्ीचा व्यय होय. 


जैन मंदिरांतून एखाद्या फरशीवर जितमूति 
आयागपट्ट कोरून त्या फरश्लीचा चौरंगाप्रमाणे पुजेसाठी 


आयागपट्ट 


. >> ऱ्य न 
व श्र ह्य र्ड ४ ट्र (९ प्रे ७ -- व्शा 
60: ११-7३ 
सफ ४ळ्य्य इ १णपश्यच्साय 


आयागपट्ट - मथुरा 
उपयोग करतात, त्याला आयागपट्ट अशी संज्ञा आहे. [ जे. इ.] 
आयु काण्व क्र्ग्वेदांतील एका सुक्‍ताचा द्रष्टा. ( ८.५२ १8 


“ आयुधं तु प्रह्रणम्‌ ' > प्रहार करण्याचें साधन 
आबुध हणजेच शस्त्र (अमर). सर्व प्रकारची युद्धसामग्री 
असाहि त्याचा व्यापक अर्थ होतो. क्रग्वेदांत धनुष्य व 
वाण या दोन आयुधांचा प्रामुख्याने उल्लेख असून त्या 
आयुधांवर विलक्षण विदवासहि व्यक्‍त केला आहे ( क्र. 
६. ७५). जसजसा वदिक आर्यांचा सांस्कृतिक व वैज्ञानिक 
विकास होत गेला, तसतशी आयुधांच्या प्रकारांत भर पडत 
गेलेली दिसते. महाभारत व पुराणें यांत अनेक आय॒घांचीं 
नांवें व त्यांचे भित्षभिन्च उपयोग दिळेळे आढळतात. 

विश्वांतल्या सर्व प्राणिमात्रांत संरक्षणात्मक व आक्रमणा- 
त्मक अजा उभयविध प्रवृत्ति दिसतात. प्रत्येक प्राण्याचे अव- 
यवहि याच प्रवृत्तींना अनुरूप असे निर्माण झाले आहेत. कांही 
अवयवांनी ते स्वतःचें संरक्षण करतात. उदा० नाक, कान, 
डोळे, पाथण्या, हात व त्वचा. कांही अवयवांनी ते दुसर्‍यावर 
आक्रमण करतात. उदा० दांत, नखें, शिंगे, कुसें, पाय इत्यादि. 

माणूस आपल्या विकासाच्या उषःकालांत आपल्या अवयवा.- 
नीच आयुधांचें काम भागवीत होता. पश्ूंप्रमाणेच तोहि दांत, 
नखे, लाथ व हात यांचा आक्रपणाच्या कामीं उपयोग करीत 
होता. जसजसा त्याच्या वृद्धीचा विकास होऊं लागला तसतसा 
त्याने लढाईचा नवा ढंग निर्माण केला. शत्रूवर दुरून वार 
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भारतीय संस्कृति कोश 


करणें व शिरस्त्राण, कवच इ. साधनांनी शत्रूच्या शस्त्रास्त्रां- 
पासून स्वतःचें संरक्षण करणें, या गोष्टी त्याने शोधून काढल्या. 
काठी, दगड, मुद्गर, मुसळ इ. नवीन प्रहारसाधनें त्याने निर्माण 
केलीं. तो एकटे राहायचें सोडून समृहाने राहु लागला. एक 
व्यक्ति दुसऱ्या एकट्या व्यक्‍तीला भिडण्याऐवजी एक समूह 
सऱया समूहाशीं टक्कर देऊं लागला. शत्रूवर दरड कोसळून 
घालणें, वृक्ष उन्मळून पाडणे, अशा अचाट कृत्यांनी मानव- 
समूह आपल्या शत्रूंचा धुव्वा उडवू लागले. मारुतीने वृक्ष 
व गिरिश्िखर उपटून त्यांच्या द्वारे राक्षसांचा संहार केल्याचे 
उल्लेख रामायणांत आहेत (वा. रा. ६. ४३). भीमसेनाचींहि 
वृक्षयुद्धे महाभारतांत अनेक ठिकाणीं वणिलीं आहेत. 

मानवसमाज सुधारणेच्या युगाकडे जसजसा प्रगत होऊं 
लागला तसतसे त्याला लोखंड, तांबें इ. धातृंचें ज्ञान झालें व 
त्याने त्रिशूल, भाला, वरची, तलवार, कट्यार, कुऱ्हाड, कुदळ 
इ. आक्रमणकारी आयुषें निर्माण केलीं. त्याचप्रमाणे स्वतःच्या 
संरक्षणासाठी ढाल, वर्म, कवच, शिरस्त्राण, हृदयत्राण, अंगुलि- 
त्राण, पादत्राण इ. साधनें शोधून काढलीं. या बरोबरच तो 
नेमबाजींतहि प्रवीण होऊं लागला. तिरंदाजीवरोबरच गोफ- 
णींत दगड घालूनहि शत्रूला हैराण करू लागला. 


(१) पादत्राण (२) हस्तत्राण (३) वक्षत्राण (४) शिरस्त्राण 


उढच्या युगांत, विशेषत: महाभारत कालांत, त्याने अनेक 
प्रकारच्या यत्रांचाहि विकास केला. शतघ्नी (तोफ), तैलगुड- 
वाल्यंत्र, आशीविषधरयंत्र, शालभिदिपाल इ. या युगांतलीं 
उल्लेखनीय यंत्रे होत. ज्यांच्या हारे आग, पाणी आणि वादळी 
हवा निर्माण करून शत्रूला जेरीस आणतां येईल अक्लीं अनेक 
अस्त्रे महाभारतांत दिसतात. त्या काळांत आयुषधांचे मुख्यतः 
दोन प्रकार दिसतात-- (१) प्रहार करणारीं आय॒घें व (२) 
शहारापासून संरक्षण करणारीं आयुधे. प्रहारक आयुधांत 
पुढील प्रकार होते-(१) कापणारीं शस्त्रे. उदा० परशु, तल- 
वार इ. (२) चूर करणारीं शस्त्रे. उदा० मुद्गर, गदा, मुसळ 
व घण. (३) शरिरांत घुसणारीं शस्त्रे. उदा० कट्यार, सुरी 
इ. (४) दुरून शरिरांत घुसणारीं कस्त्रे. उदा० भाला, शूल, 


८<* 


| शक्ति इ. (५) दुरून फेकण्याने शत्रूचा वध करणारीं शस्त्रे. 
उदार वाण, घ्वंसकारी यंत्रे व अस्त्रे. 


प्राचीन तोफा 


भारतीय देवतासुद्धा विरोधी शत्रूशीं व शक्‍तीशीं झगडतांना 


दिसतात. यासाठी दैवतशास्त्रांत विशिष्ट देवतांच्या विशिष्ट 

आयुधांची कल्पना केलेली आहे. उदा० शिवाचा त्रिशूल, 

व विष्णूचे सुदशेन, वरुणाचा पाश, गणपतीचा अंकुश इत्यादि. 

र आयुधे त्या त्या देवतांच्या अव्यक्‍त शक्‍तींचीं व्यक्‍त प्रतीके 

प म्हणून देवतांबरोबरच त्यांच्या आयुधांचेंहि ध्यान-तुजन 

(जनु जनवबोद्ध हे हिसाविरोधी खरे; पण त्यांच्या देव- 
हे आयुधसज्ज असतात. [ हि. वि. को. ] 


देवतश्ास्त्रांत विविध देवतांना ज्या प्रमाणे 


आयुध , 
उंभवुरुष नवी रूपें देण्यांत आलीं, त्याचप्रमाणे त्यांच्या 


श्र ४7 
र्ट 


ज्र 
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क 
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आयुध पुरुष ( सुदशंनचक्र ) 
शेतांतल्या आयुधांनाहि मानवरूपें देऊन त्यांच्या मूर्ती बनवि- 
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आयुर्वेद 


ण्याची प्रथा मध्ययुगीन काळापासून सुरू झालेली दिसते. 
विष्णूच्या हातांतील शंख, चक्र, भदा, पक्ष यांच्या मानवी 
मूर्ती झाल्या असून त्यांना ' आयुधपुरुप ' हें नांव मिळालें आहे. 
मध्ययुगीन वैष्णव झिल्पांत या मूर्ती आढळतात. मूतिकलेच्या 
साहित्यांत वज्र, शक्ति, खड्ग, त्रिशूळ इ. आयुधांचें मानवरूप 
वणिलेलें आढळतें; पण तशा मूर्ती मात्र क्वचितच पाहायला 
मिळतात. आयुधपुरूषाचें अतिप्राचीन चित्रण इंडो-सिथियन 
काळांत झालेलें आढळतें. त्या काळच्या कांही ताम्प्रमुद्रांवर 
वज्रमानवाचें चित्र असून इंद्राने त्याच्या मस्तकावर हात ठेवला 
आहे. अशा मूर्तीच्या मार्गे किवा मस्तकावर जें विशिष्ट आयुध 
दिसतें, त्याच आयुधाची ती मूति समजतात. देवगढ येथील 
“ अनंतशयन ' शिल्पांत चक्र, शंख, धनुष्य इ. आयुधांच्या मती 
आहेत. बंगालमध्ये शरिशदह येथे एक चक्रपुरुषार्चे शिल्प 
सांपडलें आहे. त्यांत गरुडाच्या खांद्यावर एक चक्र असून 
त्याच्या मध्यभागीं एक चतुर्भूज मानवमूति नृत्य करीत आहे. 
पाहा - चक्रपुरुष. [ डे. हि. इ.] 


अ श्रावणापासुन चार महिने वासुदेव, संकषेण, 
[य॒थत्रत वा. 2९ कें ़् म्हणून 
>» प्रद्युम्त व अनिरुद्ध यांची प्रतीके म्हण 
श्रीविष्णूच्या शंख-चक्र-गदा-पद्मांची पूजा करणें हा याचा 
विधि आहे. [ विष्णु ध. पु. २-१५५ ] 


आयुदा ज्ाकद्रीपांतील एक नदी. [ भाग. पु. ५-२० *२६] 


__ आयुर्वेद म्हणजे दीर्षायुष्यासंबंधीं विचार करणारा 
आयुवद वरद होय. याची व्याख्या अशी-* तत्रायुर्वेदयती- 
त्यायवेंद: ......यतश्‍चायुष्याण्यनायुष्याणि च द्रव्यगुणकर्माणि 
वेदयत्यतो&ऱ्यायुरवेद? जो आयुष्याचे ज्ञान करवितो, तो 
आयुवेद होय... .. ,तसेंच जो आयुष्याला हितप्रद व हानिकारक 
अशीं द्रव्य-गुण-कर्मे समजावून सांगतो, तो आयुर्वेद होय (च. 
सू. ३०३३). याला अथर्ववेदाचा उपवेद मानतात. काय, शल्य, 
शालाक्य, बाल, ग्रह, विष, रसायन व वाजीकरण अशीं आयु- 
बेंदाचीं आठ अंगे आहेत. आयुर्वेदाच्या सर्वे संहिता व संग्रहग्रंथ 
यांत ब्रह्य़ाला आयुर्वेदाचा आदिप्रवक्‍्ता म्हटलें आहे-- 

स्वयंभूब्रेह्मा प्रजा: सिसूक्षः प्रजालां 
परिपालनार्थमायुर्वेदमेवाग्रे5सृजत्‌...... । 
(काइयपसंहिता, विमानस्थान) 
अर्थ - प्रजा उत्पन्न करण्याची इच्छा करणाऱ्या स्वयंभू 


ब्रहूयाने प्रजांच्या परिपालनासाठी प्रथम आयुर्वेदच निर्माण केला. 


ब्ृह्मयाने आयुर्वेदाची लक्ष इलोकात्मक एक संहिता लिहिली. 


आयुर्वेद 


तिचें नांव ब्रह्मसंहित, होतें. ही संहिता उपलब्ध नाही. परंतु 
त्याने उपदेशिलेले सोळांहून अधिक योग अद्यापहि आयुर्वेद 
ग्रंथांत स,पडतात. चंद्रप्रभावटी, ब्राह्मी तेल व ब्राह्मरसायन, हे 
त्यांपैकी तीन होत. ब्रह्मदेवाने आपली ही विद्या दक्ष प्रजापति 
व भास्कर यांना दिली. दक्षाच्या आयुर्वेदविषयक परंपरेत 
सिद्धान्वाला; तर भास्कराच्या परंपरेत चिकित्सापद्धतीला 
प्राधान्य होतें. दक्ष प्रजापतीकडून अशविनीकुमारांनी समग्र 
आयुर्वेदाचे अध्ययन केलें. 
अमृत मिळविण्यासाठी ओषधी निवडून काढणें व योग्य 
स्थानीं त्यांची निपज करणें, हें अशविनीकुमारांचें विशेष कार्य 
होय. यासाठी क्षीरसागराच्या ( कॅस्पियन समुद्र ) भोवतीचा 
चंद्रपर्वत त्यांनी पसंत केला होता. 
हितीय: पर्वतइचन्द्र: सवाषधिसमन्वित: । 
अशविभ्याममृतस्यार्थे ओषध्यस्तत्र संस्थिता: ।। 
(वायु पु. ४९) 
अर्थ- ( क्षीरसागराभोवतीच्या चार पर्वतांपैकी ) दुसरा 
पर्वत चंद्र नामक असून त्यावर सर्व प्रकारच्या ओषधी होत्या. 
अशिविनीकुमारांनी अमृतप्राप्तीसाठी त्या तिथे लावल्या होत्या. 
अदिविनीकुमारांनी वृद्ध च्यवन क्रषीला आपल्या चिकित्सेने 
तारूण्य प्राप्त करून दिलें, ही कथा सर्वविश्रुतच आहे. त्यांनी 
आयुर्वेदावर ग्रंथरचनाहि केली आहे. हे ग्रंथ उपलब्ध नाहीत; 
पण आडिवनसंहिता, चिकित्सासारतंत्र, अशविनीकुमारसंहिता 
या त्यांच्या ग्रंथांचे इतर ग्रंथांतून उल्लेख आढळतात. 
अशविनीकुमारांनीच इंद्राला आयुर्वेद शिकविला. इंद्राची 
आयुर्वेदाविषयींची रचना उपलब्ध नाही. परंतु त्याचें ऐंद्रिय 
रसायन, सर्वतोभद्र, दशमूलाद्य तेल व ह्रीतक्यलेह, हे योग 
प्रसिद्ध आहेत. इंद्राने भूगु, अंगिरा, अत्रि, वसिष्ठ, कश्यप, 
अगस्त्य, पुलस्त्य, वामदेव, असित व गौतम या दहा क्र्षींना 
आयुर्वेदाचें ज्ञान करून द्लिं. भूगु चिकित्साप्रवीण होता. अत्रि 
हा महान्‌ आयुवदज्ञ होता. कश्यपाची आयुर्वेदविषयक 
संहिता वृद्धजीवकीयतंत्र या नांवाने प्रसिद्ध आहे. कऱ्यपाने 
यांत सिद्धयोग सांगितले आहेत. अगस्त्याने भिषकक्रियाविषयक 
द्रैधनि्णयतंत्र लिहिलें आहे. नावनीतक व चिकित्सासारसंग्रह 
यांत अगस्त्याचे कांही योग उद्धृत केले आहेत. वामदेवानेहि 
आयुरवेदसंहिता लिहिली होती. गदनिग्नहांत याच्या एका योगाचा 
उल्लेख आहे. गौतमाचा आयुर्वेदविषयक ग्रंथ उपलब्ध नाही; 
परंतु ' माधवनिदाना 'चा व्याख्याकार विजयरक्षित याने 
गौतमाच्या वचनांचा उल्लेख केला आहे. चरकसंहितेंत सांगि- 
तलळें आहे, कौ लोककल्याणाच्या आकांक्षेने क्रषींनी भरद्राजाला 
आपला प्रतिनिधि म्हणून इंद्राकडे पाठविलें व इंद्राने त्याला 
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भारतीय संस्कृति कोश 


आयुर्वेदाचा उपदेश केला ( सूत्रस्थान १ ). त्यानंतर सर्वे 
क्वषींनी हा आयुर्वधेक वेद भरद्दाजाकडून शिकून घेतला. 

इंद्राकडून मिळविलेलें ज्ञान भरद्वाजाने तंत्ररूपांत निबद्ध 
केलें, असें भावप्रकाश सांगतो ( १-१५ ). याशिवाय भेषज- 
कल्प व भारद्वाजीय प्रकरण हेहि त्याचे ग्रंथ हस्तलिखित रूपांत 
मद्रास येथील ग्रंथभांडारांत आहेत. 

भरद्वाजाकडून द्वितीय धन्वन्तरीने भिषकक्रियेसहित आयु- 
वेदाचे ज्ञान प्राप्त करून घेतलें. नंतर त्याने आयुर्वेदाचें अष्टां- 
गांत विभाजन केलें व तो शिष्यांना शिकविला. या धन्वंतरीला 
“ सर्वरोगप्रणाशन ' व “ आयुर्वेदप्रवर्तक ' अद्या पदव्या आहेत. 
त्याने शल्यश्ञास्त्राचा प्रसार केला. सत्चिपातकलिका, धातुकल्प, 
रोगनिदान, वैद्यचितामणि, धन्वन्तरि निघंटु, इ. ग्रंथ याने 
लिहिले आहेत. 

भरद्वाजाचाच दुसरा शिष्य म्हणजे पुनर्वसु आत्रेय. चरक- 
संहितेंत सांगितलें आहे, की पुनर्वसु आत्रेय हा महान्‌ जिज्ञासु 
होता. अनेक क्र्षींना बरोबर घेऊन तो ओषधी वनस्पतींची 
पाहणी करीत हिमालयांत हिंडत असे. अनेक ठिकाणीं संचार 
करीत असतांनाच तो शिष्यांना ज्ञानदान करीत असे ( बावर 
हस्तलेख) . आत्रेयाचें तें एक हिंडतेंफिरतें आयुवेद विद्यालयच 
होतें. चरकसंहितेंत पुनर्वसु आत्रेयाला जीं अनेक विशेषणे दिलीं 
आहेत, त्यांत भिषग्विद्याप्रव्तक असें एक विशेषण आहे. 
भिषग्विद्या याचा अर्थ इथे कायचिकित्सा असा आहे. पुन- 
वेसूचा सहाध्यायी धन्वन्तरि याने भिषक्‌क्रिया म्हणजे गल्यतंत्र 
हस्तगत केलें; तर पृनर्वसूने भिषग्विद्येचा पुरस्कार केला. 
अग्निवेश, भेळ, जतूकर्ण, पराशर, हारीत व क्षारपाणि असे 
आत्रेयाचे सहा प्रमुख शिष्य होते. त्या सर्वांनी एकाच काळीं 
लव्धर केलें. नंतर प्रत्येकाने स्वत: ग्रंथरचना केली. मंग 
अनेक क्र्‌पींची व आचार्यांची सभा भरली. सर्व विष्यांनी 
रचलेलीं तंत्रे त्या सभेत वाचून दाखविण्यांत आलीं. सर्वे 
कूषींनी तीं सम्मत केल्यावर मगच तीं प्रसिद्ध करण्यांत आलीं. 
या सवे तंत्रांत अग्निवेद्याचें तंत्र विशेष प्रसिद्ध झालें. 

याशिवाय आत्रेयाच्या अध्यक्षतेखाली आणखी तीन वाद" 
डव रज उल्लेख चरकसंहितेंत आहे. आत्रेयाने स्वत: 
आयुवदविषयक संहिता लिहिली होती, तिचीं हस्तलिखिते 
उपलब्ध आहेत. 

अग्निवेश हा सूक्ष्म बुद्धीचा होता. त्याचें तंत्र अष्टांगात्मक 
असून कायचिकित्साप्रधान होतें. याशिवाय त्याने नाडीपरीक्षा, 
अग्निवेश्‍्यह्स्तिशास्त्र या नांवाचे ग्रंथहि लिहिले आहेत. 

आत्रयाचा दुसरा शिष्य भेल. भेलाच! पाठभेद भेड असा 
आहे. भंडाची संहिता छापलेली आहे. पराशर भेलाचा सम- 


खंड पहिला 


कालीन होता. पराशराचें आयुर्वेदीय तंत्र कायचिकित्साप्रथान 
होतें. वाग्मटाने पराशरतंत्र पाहिलें होतें. पराशराने आपल्या 
तंत्रांत आर्याछंदाचा उपयोग केला आहे. पराश्षराच्या हस्त्यायु- 
वेंद, गोलक्षण, वृक्षायुर्वेद, कृषिशास्त्र, या ग्रंथांचा अन्य ग्रंथ- 
कारांनी उल्लेख केला आहे. 
जतूकर्ण हा आत्रेयाचा आणखी एक किष्य होय. त्याची 
जतूकर्णसंहिता कायचिकित्सापर होती. हा ग्रंथ सध्या उपलब्ध 
नाही. 
हारीत क्रषि हा सम्माटू मांधात्याच्या वंशांतील चौथा 
पुरष होता. हारीताची आयर्वेदीय संहिता कायचिकित्सापर 
होती. याशिवाय त्याचा *, चिकित्साशास्त्रसंग्रह ' नांवाचा 
मि आहे. हारीताचे बारा योग गिरींद्रनाथांनी उद्धृत केले 
आहेत. आत्रेयाचा सहावा शिष्य क्षारपाणि. याने कायचिकि- 
त्सापर एक तंत्र लिहिलें आहे. क 
चरकसंहितेंत (सू. ३०-२८) आयुर्वेदाचे ज्या क्रमाने वणन 
ओड त्यांत दुसरें अंग शालाक्‍्य हे क धका सक 
की नाक, कान, घसा इ. रोगांच्या चिकित्सेत * ग 
“पयोग होत असे, म्हणून त्याला शालारक्य असें नांव पळ 
कि ष्य निमि याने शालाक्यतंत्राचें विस्तृत ज्ञान 0", 
पप्कही- पलव्घ करून दिलें, म्हणून त्याला आद्यभिषक्‌ असें नांव 
भळालें आहे. 
रामायण व पुराणें यांतील वंद्यावळी तपासतां निमि हा 
अ राज्याचा संस्थापक होता, असें कळतें. जनक हा निमीचा 
तू होय. आयुर्वेदाच्या तंत्रांत निमीचें झालाक्यतंत्र प्रमाण 
जक जातें. हे समग्र तंत्र सध्या उपलब्ध नसलें, तरी त्यांतील 
अन्य ग्रंथांत उद्धृत केलेलीं आढळतात. 
चा शिष्य कराल. हा शालाक्यतंत्रका र असून विन 
आहे. ने अक्षिरोगप्रकरणांत करालतंत्राचाच आधार धे 1 
नेत्ररोग शहाण्णव प्रकारचे आहेत, असें कराल सांगतो. 
डग झञाळाक्यतंत्रकार॑ शौनक होय. कांही याळाच 
व्यव क असें म्हणतात; तर कांही शौनक व भद्रशौनक या 
हत भिन्न सा भद्रशौनकाचा आयुर्वेदविषयक ग्रंथ 
1 शौ तंत्र प्रसिद्ध होतें. 
काडकायन हा आणखी एक शालाक्यतंत्रकार. हा बाल्हीक 


__ 


॥ाचा निवासी असून त्या देशांतील श्रेष्ठ वैद्य होता. याचे 
अनक शिष्य होते. 

गार्य्याने धन्वन्तरीपासून शल्यशास्त्राचें अध्ययन करून 
धु यदात रचना केली. याशिवाय गालव व सात्यकि 

गीहि शालाक्यतंत्राची रचना केली आहे. 

आयुवेंदाचा तिसरा भाग शल्यचिकित्सा हा होय. मानत” 
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आयुर्वेद 


लोकांत सर्वप्रथम दिवोदास धन्वन्तरीने शल्यचिकित्सेचा प्रसार 
केला. धन्वन्तरीचे सात मुख्य शिष्य होते. सुश्रुत हा त्यांपैकीच 
एक होय. तो विश्‍वामित्राचा पुत्र होता, असे सुश्रुतसंहि- 
तेंत सांगितले आहे ( चि. २.२ ). सुश्रुत हा क्षि 
असून शालिहोत्राचा पुत्र होता, असें शालिहोत्रसंहितेच्या 
प्रारंभीं लिहिलें आहे, हे दुसरे मत. यावरून कदाचित्‌ 
दोन सुश्रुत असावे, असेंहि वाटते. सुश्रुताच्या शिष्यांना 
सौश्रुत म्हणत असत. धन्वंतरीकडून मिळविलेले शल्यमूलक 
आयुर्वेदज्ञान सुश्रुताने सुश्रुतसंहितेंत संग्रहीत केलें. हा ग्रंथ 
अजूनहि उपलब्ध आहे. सुश्रुत, वृद्धसुश्रुत व लघुसुश्वुत हे बहुधा 
सुश्रुतसंहितेचेच तीन पाठ असावे. 

याशिवाय औषधेनव, औरमभ्र, पौष्कलावत हे धन्वंतरीचे 
शिष्य असून त्यांनी ग्रंथरचना केली आहे. करवीये, गोपुररक्षित, 
वैतरण, भोज, भालुकि, दारुक, हे सवे सुश्रुताच्या नंतर झालेले 
भिषक्‌ असून त्यांचीहि ग्रंथरचना आहे. 

अष्टांग आयुर्वेदाच्या पहिल्या तीन अंगांच्या आचार्यांची 
माहिती दिल्यावर “ कौमारभृत्या ' च्या आचाय परंपरेचा 
उल्लेख करणें आवश्य आहे. कोमारभूत्याचा प्रसिद्ध आचार्य 
जीवक याने प्रजापति कश्यपाकडून या तंत्राचे ज्ञान मिळविले. 
जीवक हा भूगुवंशी क्र्‌चीकाचा पुत्र होय. काश्यप संहितेत या 
जीवकाविषयीं पुढील माहिती दिलेली आहे-- 

महि कश्यपाने ब्रह्मदेवाच्या आज्ञेनुसार ज्ञानचक्षूंनी पाहून 
कुमारतंत्राची रचना केली. क्रचीकपुत्र जीवक याने हे महान्‌ 
तंत्र ग्रहण केलें व त्याचा संक्षेप केला. परंतु लहान मुलाचा 
उपदेश म्हणून इतर मुनींनी त्याचा स्वीकार केला नाही. तेव्हा 
चांच वर्षांच्या जीवकाने सर्वांसमक्ष कनखळ येथे गंगाद्वारांत 
बुडी मारली व दुसर्‍याच क्षणीं तो इवेतकेशशमश्रुयुकक्‍्त होऊन 
बाहेर आला. तें पाहून सर्व त्ूषींना आश्‍चर्याचा धक्का बसला 
व त्यांनी त्या मुलाचें नांव वृद्धजीवक असें ठेवलें. 

काऱ्यपसंहिता किवा वृद्धजीवकीयतंत्र हा त्याचा ग्र्थ 

प्रजापति कर्थपाचा उपदेश या स्वरूपांत जीवकाला माप्त 
झाला व वात्स्याने या तंत्राचें प्रतिसंस्करण केलें. दुसरा एक 
कौमारभृत्याचाय म्हणजे रावण. त्याचें कुमारतंत्र, बालतंत्र, 
बालचिकित्सा, नाडीपरीक्षा, अकेप्रकाश, उद्देशतंत्र हे ग्रंथ उप- 
लब्ध आहेत. याशिवाय पार्वतक व बंधक या दोन कौमारभूत्या- 
चार्यांचा सुश्रुतव्याख्याकार डल्हू ग याने उल्लेख केला आहे. 


कः क घ्य 


भूतविद्या हेंहि एक आयुर्वेदाचे अंग आहे. तन्मात्रांचा दुसरा 


सर्ग हा भूतसर्ग आहे ( म. भा. शांति. २८०-२० नीळकंठी 


टीका ) . पंचतन्मात्रांचें कार्ये जें सूक्ष्म तत्त्व त्याला भूत असें 
म्हणतात. प्राकृतिक नियमांच्या उल्लंघनाने सूर्यचंद्रादिकांचा 


आयुवेद 


सूक्ष्म प्रभाव मनुष्यशरीरांतील तन्मात्रांवर पडतो व त्या वेळीं 
अनेक रोग उत्पन्न होतात, असें चरक सांगतो ( नि. ७१३). 
आयुर्वेदांत अगद शब्दाला पारिभाषिक अर्थ प्राप्त झाळा आहे 
आचार्य डल्हणाने अगदतंत्राची व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहु- 
अगदो विषप्रतिकारस्तदर्थ तन्त्रम्‌ अगदतन्त्रम्‌ । 
अर्थ - विविध विषांच्या शमनाचे उपाय सांगणारे तंत्र, तें 
अगदतंत्र होय. वड. वि 
काश्यप, उदाना व बृहस्पति हे तिघेहि अगदतंत्राचे आचार्य 
होते. यांशिवाय आलंबायन हाहि एक अगदतंत्रज्ञ होता. याचा 
काल भारतीय युद्धाच्या अगोदरचा असावा. सुश्रुतसंहितेच्या 
कल्पस्थानावरील डल्हणच्या व्याख्येत जागोजाग आलंबायनाचीं 
वचनें उद्धृत केलेलीं आहेत. याशिवाय दारुवाह किवा नग्न- 
जित्‌ व आस्तीक हेहि अगदतंत्राचे विशारद होते. 
आयुर्वेदाचे सर्वांत प्रभावी अंग म्हणजे रसतंत्र होय. या 
रसतंत्रांत अनेंक आयुष्ययोग उद्‌धृत केलेले आहेत. सुश्रुत- 
संहितेंत रसायनतंत्राची व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहे-- 
रसायनततन्त्रं नाम वय:स्थापनमायुमंधाबलकरं रोगापहरण- 
समथ च । (सू. १.७) 
अर्थ- रसायनतंत्र हें (शंभर किवा त्याहुन जास्त वर्ष ) 
आयुष्य देणारे, बुद्धिबळ वाढविणारे व रोगाचा अपहा 
करणारें आहे. 
अनेक क्रषि योगवळ व रसायनवल यांच्या योगाने दीर्घाय्‌ 
बनले आहेत. शिव हा रसतंत्राचा प्रधान आचार्य होय. भूगू, 
अगस्त्य व वसिष्ठ हेहि रसतंत्राचार्य होते. यांच्या पश्चात 
आचार्य मांडव्याचें रसतंत्रांत विशेष स्थान आहे. याशिवाय 
व्याडि, पतंजलि, नागार्जुन, हेहि रसतंत्रकार होते. नागार्जूनाने 
लोहशास्त्र, रसरत्नाकर, कक्षपुटम्‌, आरोग्यमंजिरी, योगसार, 
रसेन्द्रमंगल, रतिशास्त्र, रसकच्छपुट, सिद्धनागार्जून असे या 
शास्त्रावर ग्रंथ लिहिले आहेत. 
याशिवाय ' अष्टांगसंग्रह ' कार वृद्ध 
कर्ता वाग्भट,  रुग्विनिशचय ! किवा माधवनिदान याचा कर्ता 
माधवकर, चक्रपाणिदत्त, वंगसेन, मिल्हण, बोपदेव, लोलिवराज, 
सुरेश्‍वर, नरहरि, मदनपाल, पृथ्वीमल्ल, विशवनाथसेन, मोरेश्वर 
३. अनक आयुर्वेदाचे ग्रंथकार होऊन गेले. 
हिताहितं सुखं इ:खमायुस्तस्य हिताहितम्‌ । 
सानं च तस्य यत्रोक्तमायुर्वेद: स उच्यते 1 
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वाग्भट, अष्टांगहृदय! 


अर्थ-हितायू, अहिताय फुखायु, दु:खायु अद्या चार प्रकारच्या 
आयुष्याचें हित, अहित व प्रमाण ज्यांत सांगितलें आहे, त्याला 
आयुवद असें नांव आहे. 
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आयुर्वेदाचे स्वास्थ्यानुवृत्तिकर व रॉगचछेदकर' अहे कीत 
भाग व हेतु, लक्षणें व ओपधिविज्ञान असे तीन स्कंध कळ 
म्हणून त्याला त्रिस्कंध आयुवेद असें म्हणतात. यांत शरि 
विचार पुढीलप्रमाणे केलेला आहे- | 
तत्र शरोरं नाम चेतनाधिष्ठानभूतं 
पंचमहाभूतविकारल मुदायात्मकम्‌ ) 
व ( चरक द्रा. द न 
अथ - शरीर म्हणजे चेतनतत्त्वाला अधिष्ठान असलेली य्‌ 
पंचमहाभूतांच्या अनेक विकारांनी युक्‍त असलेली वस्तु नकार 
देह, इंद्रिये, मन व आत्मा मिळून शरीर वनतें. या ्-- टर 
संयोगाला जीवित किंवा आयुष्य अशी संज्ञा आहे. ' कर. 
भूतविकारसमुदायात्मक' तें स्थूल शरीर व ' शिवतितिगा 
तें सुक्ष्म शरीर होय. सचेतन परमाणु हाच ल्य. 
शेवटचा भाग असून त्याचें स्वरूप अतिसूक्ष्म व अतींद्रिय 2 
तसेंच हे परमाणूहि अनेक आहेत. इथपर्यंत आधुनिक रमाणु 
व आयुर्वेद यांचें सामान्यतः साम्य आहे. पठ ९ कल, 
स्वतंत्र नसून कर्मस्वभावाला धरून त्यांचें हय मन है 
होतात, असें मानणें हें आयुर्वेदाचे वेगळेपण आहे. घारणा 
स्वतंत्र, अणु व दव्य आहे, अशी आयुर्वेदाची निश्‍च 
आहे. विचार करणें, तक॑ करणें, बाह्यज्ञानावरूत _ य 
करणें, स्वत:चा व इंद्रियांचा निग्रह करणें इ. मनाच, गुण 
होत. शरिरांतील स्वयंस्फूर्त चेतना हा आत्म्याचा ९ 
आहे. शरिरांतील पंचमहाभूते व शब्द, स्पर्श, रूप, कली ू 
हीं पांच तन्मात्रे मिळून शरिरांतील ' पंचमहाभूतडव्य व्र 
होतो. मन, त्याचा विषय, वृद्धि व आत्मा हा ' अध्या( 
गुणसंग्रह ' होय. ब्रनतार्ति 
माणसाने भक्षण केलेल्या अन्नापासून सजीव कण त्रिधार्कु 
क त्या कणांचे शरिरांत तीन स्थूल धातू बनतात. € डु 
म्हणजे वायु, पित्त व कफ हे होत. हे धातू शरिर! र्ण 
आधार असून ते शरीरव्यापी असतात व शरिराचे 
पोषण करता. ररोग्यम । 
शरोरधातृनां प्रकृतिभूतानां तु खलु वातादीनां पन्हे ६) 
( वरत. कुद 


3 रिरां ९ 6 म्हण 
अथ - शरिरांतील प्रकृतिभूत वातादि धातूंचे फल 
आरोग्य होय. त्यांना र्ट 
त्रिधातू देहाचें धारण करतात, म्हणून णूंध 


अये. र त्परमा ८* 
अशा संज्ञा आहे ( धारणाद धातव: )- धातू चि 
आहेत व बाहेरहि आहेत. नब, वर्चरत, 

एकपेश्ीमय प्राण्यांच्या शरिरांतील चलन, र्मु 


ती ी त्रधातू > 
त्सग वगरे काय त्यांच्या लहानश्या शरिरांतील र 


खंड पहिला 


/२ 


लहान अवकाद्यांत होतात. अनेकावयवी प्राण्यांत या त्रिबातूंची 
कार्ये निरनिराळा अवयवांतून घडतात. प्रत्येक परमाणूत 
तीन्ही धातू असले तरी ते स्थानभेदाने असतात. त्यांचे प्रत्यक्ता 
पांच भेद आहेत 

त्रिधातूंच्या साम्यावस्थेवर शरीरस्वास्थ्य अवलंबून आहे 
ते विकृत झाले, तर शरीर विकृत होतें. ते समस्थितींत असळ 
की शरीरहि निरोगी राहतें. त्रिधातू समस्थितींत असतांनाच 
त्यांना धातू ही संज्ञा आहे. त्यांच्यात वेषम्य निर्माण झाले, का 
त्यांनाच दोष असें म्हणतात (दूषणाद्‌ दोषा: ). धातुक्रिया 
सुरू असतां दोष उत्पन्न होतच असतात; परतु शरिरांतील 
साम्यप्रवत्तीमळे तें वैषम्य लगेच नाहीसे होत असत म्हणून 
कांही ज्ास्त्रज्ञ धातु व दोष हे दोन शब्द समानार्थी वापरतात 
व त्रिधातूंनाच त्रिदोष असेंहि म्हणतात 

दोष वाढून त्यांचा प्रकोप झाला, की त्यांना |कवा शरार 
व्यापारांत उत्पन्न होणार्‍या निरुपयोगी द्रव्यांना मल अशा सेज्ञा 
आहे ( मलिनीकरणान्मला: ). म्हणून त्यांनी शरिराची दुसरा 
व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहे--- ' दोषधातुमलमूल हि शरी- 
रम्‌ ' < दोष, धातु व मल एतन्मूलक तें शरीर हाय 

साम्यं प्रकृतिरुच्यते ! : धातुसाम्याला प्रकृति म्हणतात 

धातुसाम्य असलें म्हणजे शरीर स्वस्थ, निरोगी राहतें व 
धातुवेषम्य उत्पन्न झालें, की तें विकृत होतें, या उपपत्तावर 
आयुवेदांतील इंद्रियविज्ञान, स्वस्थवृत्त, रोगविज्ञान व 
चिकित्सादि आास्त्रे उभारलेलीं आहेत धातुसाम्यक्रिया प्रोक्ता 
तंत्रस्यास्य प्रयोजनम्‌ ? र धातुसाम्यक्रिया हें चिकित्साशास्त्राचे 
प्रयोजन होय, असें आयुर्वेदाने मानलें आहे 

घातुसाम्य कसें टिकवावे, याचा विचार स्वास्थ्यानुवृत्तिकर 
शास्त्रांत केला आहे. धातुवैषम्य किवा रोग कसा होतो 
कोणत्या कारणांनी होतो व तीं नष्ट करून धातसाम्य कस 
भेस्थापित करावें, याचा विचार आयुर्वेदाने विस्तृत रोतीने 
केला आहे. 

असात्स्येन्द्रियाथेसंयोग: प्रज्ञापराध: 
परिणामइचेति त्रिविधं रोगकारणम्‌ 
(चरक नि. १) 

अर्थ - असात्म्येंद्रियार्थसंयोग, प्रज्ञापराध, व परिणाम हीं 
र तीन रोगांचीं कारणें होत 

असात्म्य म्हणजे न सोसलेलें, न मानवलेलें. शब्द, स्पर 
रूप, रस व गंध हे पांच इंद्रियाथे होत इंद्रियार्थाचें ग्रहण 
आभ्यंतर इंद्रियाच्या योगाने होतें. परंतु आभ्यंतर इंद्रियाशीं 
मनाचा संयोग असेल, तरच इंद्रियार्थ ग्रहण होतो. नेहमीच्या 
संवयीने जे मानवते किवा सोसतें, तें सात्म्य व जें संवयीचें 
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नसतें, तें असात्म्य होय. म्हणजे शरीरस्वास्थ्य हें नेहमीच्या 
खाणेपिणे, आचारविचार इ. सवयींवर अवलंबून असतें. शरिरा- 
वयवांच्या साहाय्याने इंद्रियें कायं करतात व इंद्रियार्थाचें ग्रहण 
करतात. यांचे अतियोग म्हणजे अतिमात्र सेवन, विपरीत 
सेवन व अल्प सेवन यांमुळे त्रिधातूंच्या व्यापारांत व मनो- 
व्यापारांतहि वैषम्य उत्पन्न होतें आणि तिथून मग रोगो- 
त्पत्तीला प्रारंभ होतो. 

प्रज्ञापराध म्हणजे जाणूनब॒जून आपल्या मानसिक भावनेच्या 
विरुद्ध वर्तन करणें. याचा परिणाम प्रथम मनावर व नतर 
शरिरावर होतो. साहस, अतिस्त्रीसंग, दुरत्तर करण, हा 
त्यांचीं उदाहरणें होत 

तिसरें कारण परिणाम. दोषाचे चय, प्रकोप व प्रशम हे 
त्र्रत, रात्र, दिवस यांमधील शीतोष्णादि फरकाने होत 
असतात. दोषांत वेषम्य उत्पन्न होते. त्याचा स्वस्थानीं वाढ 
होणें म्हणजे चय, स्वस्थानांतून ते उन्मागगामा झाल्याने 
प्रकोप व दोषांचें दृष्टत्व कमी होणें म्हणज प्रशम हाय. पाव- 
साळा, उन्हाळा व हिवाळा या निरनिराळया क्तूत दाषाच्या 
चयादि निरनिराळया अवस्था संभवतात. याशिवाय विष, गर, 
कृमि वगैरे बाह्य कारणेंहि रोग उत्पन्न करतात. 

रस, रक्‍त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा व शुक्र हे सात स्थूल 
धात किवा दृष्ये होत. त्रिधातूंच्याच योगाने ते उत्पन्न होतात 

व्यवस्थित राहतात. दोषत्व प्राप्त झाल्यावर हेंच दुष्ट 
होतात. म्हणून त्यांना दृष्यें अशी संज्ञा आहे- या दुष्यात जंतूंची 
वाढ होते, त्यालाच रोग असें म्हणतात. अश्या प्रकार: 
आयवेंदाने देहदोष व मनोदोष ह्यांची समता राखण्याची 
उपपत्ति शोधन काढन ती व्यवहारांत आणली आहू रोग- 
बीजे ज्या क्षेत्रांत वाढतात, तें क्षेत्र रोगबीजे वाढायला 
निरूपयोगी कसें होईल, याचाच विचार आयुवद प्रामुख्यान 
करतो. आयुर्वेदाचे आचार्य रोगबीजांच्या मागे लागल नाहात 
शरीर स्वस्थ व समधातुमय असलें, की त्यावर रोगबीजाचा 
कांही परिणाम होत नाही, असा त्यांचा निवाळा आहे 

रोगाचीं लक्षणें अत्यंत बारकाईने पाहून, दोषवेषम्याचा 
ठाम निश्‍चय करून रोगाची परीक्षा करावी व नंतर औओषधो- 
पचार करावा, असें आयुर्वेदाने सांगितलें आहे. ही रोगचिकित्सा 
दोन प्रकारची आहे. दोषांच्या अनुरांधान औषधयोजना करणें 
ही दोषप्रत्यनीक चिकित्सा आणि व्याधि ठरवून तदनुरोधाने 
विपरीत चिकित्सा करणें, ही व्याधिप्रत्यनीक चिकित्सा होय 
व्याधीचा निश्‍चय करतांनासुद्धा तिर्चे मूळ कारण ज दोष, त्यांचा 
प्रथम विचार करावाच लागतो. म्हणून आयुवदान दोषप्रत्यनीक 
चिकित्साच मुख्य मानलेली आहे. । 


आयुर्वेद 


याभि:क्रियाभिर्नायन्ते हारीरे घातव: समा: । 
सा चिकित्सा विकाराणां कर्म तद्भिषजां स्मृतम्‌ ॥ 
(चरक सू. १६. ३४) 
त्यागाह्विषमहेतूनां समानां चोपसेवनात्‌ 
विषमा नानुबध्नन्ति जायन्ते धातव: समा: ।॥। 
(चरक. सु. १६.३६) 
अर्थ - ज्या क्रिय़ांच्या योगाने शरिरांत धातुसाम्य प्रस्थापित 
होईल, त्या क्रियांचे नांव चिकित्सा व तेंच वेद्यांचें कर्म होय. 
विषम हेतूंचा त्याग व साम्योत्पादक साधनांचें सेवत या 
योगाने वेषम्योत्पादन न होतां व त्यांचा अनुबंध न टिकतां 
शरिरांत धातुसाम्य प्रस्थापित होतें. 
दोव व दोषसंथोग यांच्या विचारानंतर दृष्यांचा म्हणजे 
रसरकक्‍तादि धातूंचा विचार चिकित्सेच्या वेळीं करावा लागतो. 
धातूंचे कोणते गुण वाढले आहेत व ते कोणत्या दृष्यांत 
स्थिरावले आहेत, याचा निश्‍चय करावा लागतो. याशिवाय 
रोग्याचें बळ, काल, हवामान, प्रकृति, वय, मनोरचना, आहार 
इ. गोष्टींचाहि सूक्ष्म विचार चिकित्सेच्या आधी करावा 
लागतो. अश्या प्रकारची चिकित्सा कधीहि निष्फळ होणार 
नाही, असा आयुर्वेदाचा सिद्धान्त आहे. 
चिकित्सेचे द्रव्यभूत व अद्रव्यभूत असे दोन प्रकार आहेत. 
ओषधे, आहार, बस्ती, शास्त्रे, यंत्रें इत्यादींच्या साहाय्याने 
केलेली चिकित्सा ती द्रव्यभूत चिकित्सा होय. आयर्वेदांत 
द्रव्यांचे कितीतरी कल्प सांगितलेले आहेत. स्वरस ह्मि, ं 
काढा, आसवें, घृतें, तेलें, क्षार, सत्त्वे, भस्मे, गुटिका, प 
सिद्धरसायनें इत्यादि. आयुर्वेदांत या द्रव्य चिकित्सेचा 
विस्तार फार मोठा आहे. आश्वासन, सूचना, मंत्र, चोळणे 
त्रास देणें, भय दाखविगें, लंघन करविणें, ही अद्रव्यभत॑ 
चिकित्सा होय. १ 
नौषबें देतांना उत्तान दोष, गंभीर दोष, तियंग्गत दोष, 
वगेरेंचा विचार करून ओषधांचें लहान-मोठे प्रमाण ठरवावें 
लागतें. औषध घेण्याच्या वेळाहि निरनिराळ्या म्हणजे जेव- 
णात, जेवणानंतर, वारंवार, अनशा पोटीं, सकाळीं, सायंकाळी 
इ. दहा दिलेल्या आहेत. दोषदृष्यादिकांचा विवेक करूनच 
या वेळा ठरविल्या आहेत. 
अंत:स्रावक पिंडांच्या विक्ृतीपासुन उत्पन्न होणाऱ्या विका- 
रांत त्या त्या ग्रंथींचे कल्प करून देण्याची आजच्या वैद्यकाची 
वहिवाट आहे. आयुर्वेदाने त्या बाबतींतहि कांही गुणकारी 
औषधें शोधून काढलीं आहेत. आरोग्यवधिनी, पूर्ण चंद्रोदय, 
सुवर्णराजवंगेश्‍वर, पुष्पधन्वा, वसंतकुसुमाकर वर्गैरे औषधें 
याच वर्गापैकी होत. आयुवेदांतील ब्रणशोधन व व्रणरोपण 
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भारतीय संस्कृति कोश 


योग हे गुणकारी असल्याबद्दल आधुनिक विद्वानांनीहि त्यांची 
प्रशंसा केळेली आहे. 

नाडीविज्ञान हें आयुर्वेदाचे खास वैशिष्टय आहे. अरव- 
देशांतील लोकांच्या शिवाय जगांत कुठल्याहि वैद्यकश्यात्रांत 
नाडीविज्ञान आढळत नाही. अरबांनीहि ही विद्या भारतीयां- 
पासूनच ग्रहण केली आहे. मनुष्याची नाडी पाहून त्याच्या 
रोगाचा पुर्व इतिहास व त्याची सद्य:स्थिति जाणणें, हें काम 
भारतीय वंद्यच करूं शकतात. 

आयुर्वेदाने शरिराचा साकल्याने विचार केळेला आहे. त्याला 
शरिराच्या रुग्ण स्थितीचाहि सर्व बाजूंनी विचार करतां येतो. 
शरीर सेंद्रिय, सजीव धातूंच्या योगाने चालतें व तें त्यांच्या 
दोषांनी विकृत होतें. शरिरांत उत्पन्न झालेली विकृति द्र 
केरून धातुसाम्य प्रस्थापित करण्यासाठी दोषधर्म नाहीसे करून 
धातुगुण प्रस्थापित करावे लागतात. एकदा धातुसाम्य प्रस्था- 
पित झाळें, की शरीर निरोगी होतें. धातु सेंद्रिय असल्याने 
सेंद्रिय द्रव्यांनी व मानसिक व्याधींत मनाच्या प्रसन्नतेने धातु- 
साम्य प्रस्थापित होतें. हें धातुसाम्य चिकित्सेंतील मर्म होय. 
आणि म्हणूनच आयुवेंदास आयुष्याचें विज्ञान अथवा धातु- 
साम्यकर वैद्यक म्हणतात. [ आ. इ.; वे. ह्या. दी.; पू. म. भा.] 


आयुर्त्रत (१) एक शिवत्रत. विष्णूच्यापुढे शिवलिंग रेखा- 
टून प्रजा करणें, हा याचा विधि आहे. व्रतावधि 

ऐक वर्षे. धेनु व जलकुंभ यांचें दान. फल -सर्वकामसिद्धि. 
[ मत्स्य पु. १००-२२] 

व ) शंभु व केशव या देवतांना वर्षभर चंदनाचें गंध 
लावणे व जलपात्रासह गोप्रदान. 

(३) पौणिमेस विष्णु -लक्ष्मीची पुजा, उपवास व ब्राह्मण- 
सुवासिनींना वायनदान. [ हे. ब्र. २.२२७] 


आयुष्कामेष्टि हिनी तशी करायच्या इष्टी. या अनेक 

आहेत. प्रजापतीसाठी १०० कृष्णल 
( सोन्याचे लहान तुकडे ) यांचा याग करावा, असें आप. 
श्रीतसूत्रांत सांगितलें आहे ( १९.२१-१ ). आग्नि, सोम, 
वरुण, सरस्वती व अग्नाविष्णू यांच्यासाठी दुसरी एक इष्टि 
आहे. रोगज्जर पुरुषाने रोगमुक्‍तीसाठी ही इष्टि करायची 
असते ( तै. सं. २.३.११ )., या प्रसंगी एका खेैराच्या पात्रांत ' 
ब्ल्यु भरून त्यांत करणभूषण टाकतात. यजमान त्याचें अव- 
कॅन करतो. प्रधान यागानंतर ब्रह्मा तें भषण पात्रांतून 
बाहेर काढतो. सर्व क्रत्विज ब्रह्याच्या हाताला स्पशं करतात. 
तो तें भूषण यजमानास देतो. मग आशीर्वादमंत्र म्हणतात. हें 


खंड पहिला 


कर्णभूषण शंभर भारांचें किंवा जितकीं वर्षे जगण्याची इच्छा 
असेल, तितक्या भारांचें करतात. या सर्व दष्टींचें तंत्र दर्शे- 
एण॑मासाप्रमाणे असतें. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


व्ह. एक देवगण. यांची संख्या १४ हे. ह्यांड 
आयुष्मंत षु देव क यांची संख्या १४आहे. [ब्र 
पु.४.१.-१२२]. 
र र्यांपासून उत्पन्न झालेला एक अप्सरांचा गण. 
आयुष्मर य सू सून उ ए 
[पु:इं.] 

आयुष्य जातकर्मांतला एक विधि. यांत मुलाच्या नाभीवर 
ते किवा उजव्या कानांत दीर्घायुष्यमंत्र म्हणतात. 

म्ह - गेडांत 
जक हणत असतांना मुलाच्या ते मध व तुप घालतात. 
र नाला आहुती देऊन ' अग्ने आयुरसि ' हा अनुवाक म्हणतात. 

हा-जातकम. [ आशश्‍व. गृ. सू.; मानव गृ. सू., हि. ध. ] 


आयुष्यही “यो ब्रह्मा ब्रह्मण ' या धृतसूक्तीने केलेल्या 
म हेमाला हें नांव आहे. [ सं. कौ. ] 

काम्यव्रत. याचा विधि पुढीलप्रमाणे- 
सूर्यसंक्रांतीच्या दिवशीं सूर्याची पुजा व 
दुध, तूप व सुवण घालून त्याचें दान. दान-मंत्र 


आयु;संक्रांतित्रत 

कोंस्यपात्रांत 

असा-- 
सत्क्षोरं सुरभीजातं पौयूषं समसपियुक्‌ । 
आयुरारोग्यमे$वर्य मह्यं दद्यात्‌ हरिजापितम्‌ ।। 


वेष भन 
त्य अखेर उद्यापन करतात. फल - शतायुष्याचा लाभ. 
पेराज; ब्रताके ] 


आरंग रायएरपासून २२ मैलांवर हें शहर असून इथे एक 
प्राचीन जैन मं क कव वि शते 
मंदिरे आ चीन जेन मंदिर आहे. हिंदु हि अनेक 


नचम पद त्यांपैकी महामायेचें मंदिर ११ ते १२ व्या 
जल्ह्यांत शै ण झालेलें असावें. कारण त्या काळांत रायपूर 
मान्य मारल तांत्रिकांचा फार प्रभाव होता. शंकराच्या तंत्र- 
न च्या मूर्तींचे अवशेष इथे बरेच आढळतात. 


व्वा नेवरात्रांत कांही साधक इथे साधना करतांना दिस- 
- [ खं. वे. ] , 


आरजु ( १६७१-१७२३ इ. स. ) संपुर्ण नांव सिराजुद्दीन 
नी अलिखान आरजु. फारसी भाषेचा नामांकित कवि. 
न कवितासंग्रह प्रसिद्ध आहेत. याशिवाय याने सिराजु- 

भा. सं. को.३० 
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आरण्यके 


ल्लुकात, चिरागे हिंदायत, शरह गुलिस्ताने सादी, शरह्‌ 
सिकंदरनामा, असे आणखी हि ग्रंथ लिहिले आहेत. याने बरेच 
शिष्य तयार केले व उदू भाषेची सुधारणा केली. [ क. को. ४] 


एक प्राचीन देश. पंजावांतल्या पांच नद्या व सिंधु 
आ यांच्या मधल्या प्रदेशाला हें नांव होतें (म. भा. 
कर्ण. ४३.७). या देशांतले लोक धर्मवाह्य व अपवित्र अस- 
तात, म्हणून आर्यांनी तिथे दोन दिवससुद्धा राहुं नये, असें 
कर्णपर्वांतच म्हटलें आहे ( ४४-४० ). 


बंगालमधील नडिया जिल्ह्यांत राणाघाटा- 
आरणघाटा पासून तीन कोसांवरचें एक क्षेत्र. चूर्णी नदी 
याला लागून वाहते. इथे जुगलकिशोर देवाचें मंदिर असून हें 
एक पवित्र स्थान मानलें गेलें आहे. [हि. जॉ. ए. इं. ] 


आरण्य चाक्षुषमन्वन्तरांतील एक प्रजापति. [पु. इं.] 


आरण्यके वेदिक वाडूमयांतला एक विभाग. निर्जन अर- 
ण्यांत निवास करून क्र्षषि-मुनींनी जें गंभीर 
तत्त्वचितन केलें व तदनुसार जे ग्रंथ निमिले, त्या वाडूमयाला 
आरण्यकें असें म्हणतात. अरणें असेंहि म्हणायचा प्रघात आहे. 
आरण्यके म्हणजे वानप्रस्थाश्रमांत अरण्यवासी असतांना 
अध्ययन करण्याचे ग्रंथ होत, असें सायणाचार्ये सांगतात- 
अरण्ये एव पाठयत्वादारण्यकमितीयंते । 
( ऐ. आ. भाष्य) 
आरुणेय उपानिषदांत सांगितलें आहे, की वानप्रस्थांत वेदां- 
पैकी आरण्यकें व उपनिषदें यांचेंच अध्ययन करावें. विद्यार्थ्यांना 
आरण्यकांची संथा देते वेळीं ती गांवांत न देतां अरण्यांतच देत 
असत. सांप्रतहि यांचें अध्यापन एखाद्या देवळांतच करतात. 
याशिवाय आरण्यकांच्या अरण्यांत अध्ययनाचे आणखी 
एक स्पष्टीकरण ज्ञानकोशांत दिलें आहे -- 

“ यज्ञसंस्थेमध्ये दृष्ट होणारी प्रवग्ये संस्था यज्ञाशिवायहि 
होत असे, पण ती घरीं न करितां गांवाबाहेर, विशेषेकरून 
अरण्यांत व्हावी, असा परिपाठ असे. त्या प्रवग्यं संस्थेचे 
विवेचन ब्राह्मणांऐवजी आरण्यक वाड्‌मयांत असतें. अरण्यांत 
म्हणजे गांवाबाहेर होणाऱ्या विधींचा ग्रंथ आरण्यक होय. ” 

वेदकालीन यज्ञसंस्थेचा ब्राह्मणकालांत अफाट विस्तार 
झाला. यज्ञांतल्या कर्मकांडाची क्लिष्टता व जटिलता 
याज्ञिकांनी कमालीची वाढविली. पण याच काळांत असा एक 
वैदिकांचाच वर्ग होता, की त्याला या कर्मकांडांत रस वाटत 


आरण्यके 


नसे. हा वर्ग यज्ञसंस्थेपासून अलिप्त होऊन अरण्यांत राहत असे. 
अश्ा अरण्यवासी 'त्र्रषि-मुनींनी विजनवास पत्करून यज्ञाच्या 
मूलभूत रहस्याचें चिंतन सुरू केलें. त्यांत वाह्यकर्मापेक्षा नैतिक 
व मानसिक उपासना हीं श्रेष्ठ होत, असें त्यांना कळून आलें. 
त्यामुळे स्वर्गप्राप्तीपेक्षा आत्मप्राप्तीकडे त्यांचें मन वळलें. 
केवळ यज्ञाचाच नव्हे; तर सृष्ट्यृत्पत्त, जीवात्मा, परमात्मा, 
जन्म, मृत्यु, पुनर्जन्म इ. अनेक विषयांचा त्यांनी तात्त्विक व 
नेतिक विचार सुरू केला. त्यांतून जें एक नवें चितनप्रधान 
वाळ&ूमय निर्माण झालें, तींच हीं आरण्यकें होत. आरण्यकांचा 
विषय यज्ञ हा नसून यज्ञांतर्गत आध्यात्मिक तथ्यांची मीमांसा 
हा आहे; यज्ञीय अनुष्ठान हा नसून तदंतर्गंत दार्शनिक 
विचार हा आहे. 

कालदृष्ट्या आरण्यकांची रचना ब्राह्मणांच्या नंतर व 
उपनिषदांच्या पूर्वी झाली असावी. म्हणून त्यांना ब्राह्मण- 
ग्रंथांच्या पुरवण्या असें समजतात. श्रौतविधींचा जो भाग 
ब्राह्मणांत स्पष्ट झाला नसेल, तो आरण्यकांत विवेचिला आहे. 
पण आरण्यकांतल्या एकंदर विवेचनावरून पाहूतां तीं ब्राह्मणां- 
पेक्षा उपनिषदांनाच अधिक जवळचीं वाटतात. 


आरण्यक वाडमय वेदांगें व ब्राह्मणे यांचें संयोजक आहे. 


गृह्यसूत्रांत सांगितलेलीं किवा तत्सदृश अशीं अन्य नित्यकर्म 
आरण्यकांत सांगितलीं आहेत (ते. आ. २. ११ ). यांत 
उच्चारविषयक कांही नियमहि दिलेले आहेत (ऐ. आ. २. 
२). त्यावरून शिक्षा विषयाचें पुर्वस्वरूप आरण्यकांत दिसून 
येतें. वेदांगांत अंतर्भूत न होणारे परंतु तदुत्तर वाड्मयांत 
दिसणारे शकुन, अपशकुन इ. विचारहि यांत आढळतात. 
आरण्यकांत यज्ञसंस्थेपेकी महात्रत, उख्थ, पितमेध, अरुण- 
केतुचयन इ. याज्ञिक विषयांचे विवरण आलेलें आहे. पण 
यज्ञाच्या आधिदेविक व आध्यात्मिक स्वरूपाचें विवेचन हा 
त्यांचा मुख्य उद्देश आहे. त्यांत यज्ञाचा रह॒स्यात्मक व प्रतीका- 
त्मक अथ सांगितलेला आहे. आरण्यकांतील वाक्यरचना सरळ. 
संक्षिप्त व क्रियाबहुळ आहे. त्यांचा बाह्य यज्ञापेक्षा मानसिक 
यज्ञावर विशेष भर आहे. यज्ञाची दार्शनिक व्याख्या यांत 
आढळते. यज्ञ हा विश्वाचा नियंता असून चराचराचें कल्याण 
केडणासा आहे, अशी आरण्यकांची धारणा आहे. सकाम कर्म 
व कर्मेफल यांच्याविषयीं तिथे श्रद्धेचा भाव नाही. कर्ममार्ग 
हाच कवळ आत्यंतिक सुखाचा मार्ग नव्हे; त्याला ज्ञानमार्गाची 
जोड मिळाली पाहिजे, अशी आरण्यकांची विचारसरणी आहे. 
ळोकांची केवळ बाह्यकर्मांतली रुचि व श्रद्धा कमी करून ती 


मानसिक उपासनेकडे वळविणे, हें आरण्यकांचें क्रांतिकारक 
काय होय. 


ड६द 


भारतीय संस्कृति कोर 


सांप्रत उपलब्ध असलेलीं आरण्यकें पुढीलप्रमाणे आहेत -7 

त्र्ग्वेद -- ऐतरेय व शांखायन (कोषीतकी). 

शुक्ल यजुर्वेद -- माध्यंदिन बृहदारण्यक 
वृहदारण्यक. 

कृष्ण यजुर्वेद -- तैत्तिरीय आरण्यक. मैत्रायणी 
मैत्र्युपनिषद्‌ या ग्रंथालाहि मैत्रायणी आरण्यक असें 
(वे. सा). 

सामवेद --- तलवकार आरण्यक. सामवेदांतल्या आचिकांचा 
अवलंब करून गायिल्या जाणाऱ्या विभागालाहि छांदोग्या- 
रण्यक असें म्हणतात. पण हें इतर आरण्यकांहून सर्वथा 
भिन्न आहे. 

अथर्ववेद -- याचें एकहि आरण्यक उपलब्ध नाही. 

बृहुदारण्यकांत संन्यासाचें विधान फार संदर रीतीने 
सांगितलें आहे -- 

एतमेव विदित्वा मुनि्भवति । एतमेव प्रत्राजिनो लोक- 
मिच्छन्त: प्रत्रजन्ति । एतद्ध स्म वै तत्पुर्वे विद्वांस: प्रजां न काम- 
यन्ते । कि प्रजया करिष्यामो येषां नो 5 यमात्मा5्यं लोक इति 
ते ह स्म । पुत्रेषणायावच वित्तंषणायाइ६च लोकेषणायादच 
व्युत्यायाथ ब्रह्मचयं चरन्ति । 


व काण्व 


शाखेच्या 
म्हणतात 


( वृह. ४- ४- २२) 
अर्थ -- याच आत्म्याला जाणून मुनि होतो. ब्रह्मलोकाची 
इच्छा करणारे संन्यास ग्रहूण करतात. पूर्वकाळचे विद्वान्‌ प्रजेची 
कामना करीत नव्हते. ' आम्हाला प्रजा मिळवून काय करा? 
यर्चे आहे ! आम्हाला हा आत्मा व हा लोकच इष्ट आहे, 
असें ते म्हणत. म्हणूनच पुत्र, धन व कीति यांच्या एषणेचा 
त्याग करून भिक्षा मागत (व तिच्यावर निर्वाह करीत). 
प्राणविद्येचें प्रतिपादन हा आरण्यकांचा एक विशेष विषय 
आहे. प्राणविद्येचें महत्त्व सांगतांना आरण्यके क्ररग्वेदांतल्या 
मंत्रांचा उद्धार करतात (क्र. १. १६४. ३१, ३८). त्या” 
वरून त्या विद्येच्या दीघंकाळीन परंपरेचा बोध होतो. ८” 
आरण्यक प्राणांची श्रेष्ठता सांगतांना म्हणतें-- 
सो $यमाकाश: प्राणेन बृहत्या विष्टब्ध: तद्यथा यमाकार्दा* 
प्राणेन बृहत्या विष्टब्ध एवं सर्वाणि भूतानि आपिपीलिकार्ग्यि 
प्राणेन बृहुत्या विष्टब्धानोत्येवं विद्यात्‌ । 
| (ऐ. आ. २. १- ६) 
अर्थ -- प्राण या विश्‍वाचा धारक आहे. प्राणशक्‍तीनेच व. 
आकाश जसे स्वस्थानी स्थित आहे, त्याचप्रमाणे 
मोठया प्राण्यापासून तों कीडमुंगीपर्यंत समस्त जीव या प्राणा 
विधृत आहेत. 
जितक्या त्रचा, जितके वेद व जितके घोष आहेत, रे 


खंड पहिला 


सर्वे प्राणरूप आहेत. या प्राणाचीं हीं भिन्न भिन्न रूपें व गुण 
जाणून त्या त्या रूपाने त्याची उपासना केली पाहिजे. 

१ - जन प्रकारे उपनिषदांतल्या कित्येक आध्यात्मिक तत्त्वांचा 
संकेत 'आरण्यकांत झालेला दिसतो. वैदिक तत्त्वमीमांसेच्या 
इतिहासांत आरण्यकांना महत्त्वाचें स्थान आहे. [ क. हे. इ. 
वे.सा. सं.; म. ज्ञा. को. ] 


आरती (तं. आतिक्य.) आरती शब्द देशी किवा द्राविडी 
ठ्ति असावा (म. व्यु. को.). तवकांत नीरांजनें प्रज्व- 
त करून किवा पंचारतींत अनेक वाती पाजळून त्या 
देवाभोवती ओवाळणें याला आरती करणें, असें म्हणतात. 
यावेळीं आरती नांवाचा गीतप्रकार घंटा, झांज वगेरे वार 
1 याक आरतींत त्या त्या देवतेची स्तुति असते 
तेच्याकडे मंगलाची आणि ऐदवर्याची कामना केलेली 
ज्य ' सुखकर्ता दुखहर्ता | ही गणपतीची, * व्वधवती 
वीत 1 ही शंकराची, ' दुर्गे दुघंट भारी! ही देवीची, ' युगे 
स? ही पांडुरंगाची, ' आरती ज्ञानराजा ' ही ज्ञाने 
वराची इ. आरत्या महाराष्ट्रांत प्रसिद्ध आहेत. 
> राजेमहाराजे, विजयी सेनापति व विद्वान पंडित 
काळ्या ओवाळीत. भुताखेतांची किवा माणसांची ज्य 
हवे नक य. ही प्रथा निर्माण झाली. देवाच्या आरतींतहि 
दती नायी मंगल कार्यांत वधूवरांना व मुंज्या मुलालाहि 
पत्नी ओवाळतात. दिवाळीच्या सणांत पाडव्याच्या दिवशीं 
पतीला व भाऊबीजेच्या दिवक्षीं बहीण भावाला आरती 
1 देवाची आरती पूजा करणारा करतो व इतरांची 
र सुवासिनी स्त्रिया किंवा देवदासी करतात. 
पी त लोकांत, पुरुषाचे प्रेत घरांत असेपर्यंत 6 
भूतयोनी च्या तोंडाभोवती आरती ओवाळते. त्याचा आत्मा 
क प्रविष्ट होऊं नये, म्हणून हा विधि असतो. 
गा जानमा ळल अरणि सिद्ध करण्यासाठी अग्निहोत्री जेव्हा 
अश्‍वत्याळा फांद्या तोडतो, तेव्हा आरती ओवाळून त्या 
याशिवाय 1 तो आपला कठोरपणा विसरायला सांगतो. 
आना चा विहीर खोदण्याच्या जागवर, शिवरात्रीला 
समा मुलाच्या बारशाच्या, वाढदिवसाच्या व 
आरतीत सव दिवशीं त्याला आरती ओवाळण्याची प्रथा आहे. 
आहे. आरती. प्रकारची शक्ति सामावलेली असतें, असा समज 
वेझली त भव्य नीरांजन ताम्हनांतून पडलें व त्याची ज्योत 
अशौहि' डी घरांतल्या कोणत्यातरी माणसाचा मृत्यु ओढवतो, 
मका मजूत आहे. तसें झालें तर संभाव्य 'अरिष्टाच्या 
साठी दीपपतनश्ांति करतात. 


त्याची 


ही म 


आरंभवाद 


वधूवरांना ओवाळल्या जाणार्‍या आरतीला कुरवंडी करणें, 
असें म्हणतात. या कुर्वंडीचें एक गाणें पुढे दिलें आहे - 
रत्नखचित रुक्‍्मपात्र । मुकक्‍तें जडिलों खणावाणी । 
तयांमाजी कोटी दीप । तनिश्ी फांके खणाबाणो । 
श्रीकृष्ण रखुमिणि । ओवाळोते पतिब्रता । 
देवांगना वऱर्‍्हाडिणी । कुवंडी वधूवरां ॥ १ ।। 
शिवशक्‍्ति साकारल्या । यादव कृष्णाबाई । 
करवल्या दोघीजणी । द्रौपदी सुभद्रा बहिणी । 
वऱ्हाड छपन्न कोटी । पांडव जांवई ।। २ ॥।। 


झं प्राचीन काळचा एक देश. हा देश निश्चित 
[रभट कोणत्या ठिकाणीं आहे, तें अजून समजलेले नाही. 
परंतु ग्रीक भूगोल-लेखकांनी सिंधूच्या पद्चिमेला व वल्॒चि- 
स्तानच्या दक्षिण भागांत ' आरबिटाई ' किवा ' आविटी ' 
नांवाच्या ज्या जातीचा उल्लेख केला आहे, त्या लोकांचें 
वास्तव्य असलेला देशच प्राचीन आरभट देश असावा. त्या 
देशांत अधियस नदी वाहत होती. या देशांतील नृत्यपद्धतीला 
आरभटी असें नांव असून तींत भारतीय रास व यवनी हल्ली- 
सक यांचा मिलाफ झाला आहे. बाणभट्टाने लिहिलें आहे, कौ 
आरभटी नृत्यशेलीचा आविष्कार करणारे नर्तक केस मोकळे 
सोडून नाचत असतात (चटुलशिखानर्तनारम्भारभटीनटा:) . 
आजहि बलुची व कबायली लोक केस मोकळे सोडून व 
डोक्याला व शरिराला जोरजोराने झटके देऊन नृत्य करतात. 
[ह. च. सां. अ.] न 


आरभटी नाट्याभिनयाची एक शाखा. हिंची व्याख्या 
रभटा पुढीलप्रमाणे- 
मारयेद्धजालसडय़रामक्रोधोद्‌भ्रान्तादिचेष्टिते: । 
संयुक्‍्ता वधबन्याद्येरद्धतारभटी मता ।॥। 
अथ - माया, इंद्रजाल, युद्ध, क्रुद्ध व भ्रमिष्ट माणसाच्या 
लीला, वध इ. घटना रंगमंचावर दाखविल्या जातात, त्यांना 
आरभटी असें नांव आहे. [.सं. इं. डि. ] 


आर कार्यसंबंधी न्यायश्ास्त्राचा सिद्धान्त. कारणा- 
रभवाढ, पासून कार्याची उत्पत्ति होत असते. उत्पत्तीच्या 
पूर्वी कार्य असत नाही. जर कार्य हें उत्पत्तीच्या पुवी असतें, 
तर उत्पादनाची गरज नव्हती. पुष्कळशी कारणसामस्री एकत्र 
येऊन कोणत्यातरी पुर्वी असत्‌ असलेल्या कार्याच्या निर्मितीचा 
आरंभ करते, असा न्यायशास्त्राचा सिद्धान्त आहे. यालाच 
आरंभवाद असें म्हणतात. याच्या उलट सत्कार्यवादी दर्शेनांत 


भारंभवाद 


उत्पत्तीच्या पुर्वी कार्य हें सत्‌ मानलें जातें. कार्याची उत्पत्ति 
म्ह्णजे त्याची केवळ अभिव्यक्ति होय, असें सत्कार्यवादी मान- 
तात, पण न्यायदशंनाला उत्पत्तीपुर्वी कार्याची स्थिति मानणें, 
हें हास्यापद वाटतें. नेयायिक म्हणतात, की जर तेल पुर्वीच 
विद्यमान असेल तर तिळांचें मर्दन करण्याची आवड्यकताच 
काय ? तिळ पाण्यांत घालून तेल काढणें याचा अर्थच असा, की 
तेल त्यापूर्वी नव्हतें. उपभोगयोग्य तेल पूर्वी नव्हतें, तिळ पाण्यांत 
घाळून रगडल्यावर मगच त्याची उत्पत्ति झाली. म्हणून 
न्यायशास्त्राच्या मतें काये नेहमीच आपल्या कारणांतून नवीन 
निर्माण होतें. 


क आदर्श व काच हे शब्द संकृत वाडमयांत प्राचीन 
रसा काळापासून रूढ आहेत. यावरून आरसा तयार 
करण्याची रीत भारतीयांना फार प्राचीन काळापासून माहीत 
असावी, असें दिसतें. प्राचीन काळीं धातूंचा पत्रा गुळगुळीत 
करून त्यांत आपलें प्रतिवबिब पाहत असावे, असें वाटतें. पण 
काचेचे आरसे निश्‍चित कोणत्या काळीं वापरांत आले, त्या- 
बद्दल मात्र विश्‍वसनीय माहिती मिळत नाही. 
कौषीतकी उपनिषदांत ' एष आदर्श पुरुषस्तमेवाहमुपासे"- 
आरशांतल्या या पुरुषाची मी उपासना करतों, असा आर- 
शाचा उल्लेख आलेला आहे (४.११ ). इ. स. च्या प्रारंभीं 
उत्तर भारतांत धातूचे आरसे असत, असें मिलिदपन्हांतील 
उल्लेखावरून वाटते ( ४. १. ६० ). यापुढील वाऊमयांत 
आरशाचा उल्लेख वारंवार येतो. 
संस्कृतसाहित्यांत व लोकसाहित्यांत आरेश्ांचे अनेक 
उल्लेख आहेत. अप्सरा व नायिका हातांत आरसा घेऊन 
प्रसाधन करीत असल्याची चित्रें व मूर्ती सांपडतात. वेणी व 
प्रसाधन यांसाठी आरसा ही अत्यंत आवश्यक वस्तु आहे. 
प्राचीन उत्खननांत तीन आरसे मिळाले आहेत. त्यांतला एक 
कांश्‍्याचा व अंडाकार आहे 
कुमारसंभवांत शिवाने पार्वतीला एक मणिदर्पण दिल्याचा 
उल्लेख कालिदासाने केला आहे - 
प्रियेण दत्त मणिदपणे सा 
सम्भोगचिल्ल स्ववपुविभाव्य । 
त्रपाबती तत्र घनानुरागं 
रोमाज्चदम्भेन बहिबंभार ।॥। 
(६. २९) 
अर्थ - प्रियकराने दिलेल्या मणिदर्पणांत आपल्या शरिरा- 
वर उमटलेलीं संभोगचिन्हे पाहून पार्वतीची काया लज्जेने 
पुलकित झाली व त्या प्रकारावरून तिचें शिवावर किती प्रगाढ 
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भारतोय संस्कृति कोडा 


प्रम होतें, तें व्यक्‍त झालें. 

आरश्यांत माणसाचे जें प्रतिबिब दिसतें तो माणसाचा 
आत्मा होय, अशी एक समजूत आहे. पाहा - प्रसाधन. 
[ डॉ. मोतीचंद्र; प्रा. भा. प्र.; म. ज्ञा. को. ] 


आराकु आंध्ांत विज्याखापटट म्‌पासून सत्तर मैलांवर भाराझ 
खोर वसलेले असून समुद्रसपाटीपासून त्याची उंची 

२००० फूट आहे. खोऱ्यांत जागोजागी धबधबे व नद्या 
आढळतात. या खोऱ्यांत विविध टोळ्यांचे सुमारें ३५००० 
आदिवासी राहतात. त्यांनाहि आराकु म्हणतात. | 

यांचीं घरें मातीची पण बिनखिडक्यांचीं असतात. घराचें 
छप्पर बांबू व गवत यांचें असतें. विस्तव पेटविण्यासाठी 
ते दोन काठ्या एकमेकांवर घासतात. त्याला अड्डा म्हणतात. 
ते पितळेचीं भांडीं वापरतात. थंडीच्या दिवसांत घरांत 
रात्रभर शेकोटी पेटवून ठेवतात. 

शेती हा आराकूंचा मुख्य व्यवसाय आहे. बहुतेकांच्या 
स्वत:च्या मालकोच्या जमिनी आहेत. ज्यांच्या जवळ जमीन 
नाही, ते शेतमजुरी करतात. हल्ली या भागांत समाजविकास 
योजनेचें कार्य सुरू झाल्याने आराकूंना मुबलक काम मिळतें. 

नाचणी व भात हें त्यांचें मुख्य अन्न होय. शिवाय ते 
मांसाहारी असल्याने त्यासाठी शेळया, कोंबड्याहि पाळतात. 
आराकु निरागस व साधे असतात. त्यांच्यामध्ये गुन्हेगारी 
प्रवृत्त आढळत नाही. भांडणें सामोपचाराने किंवा पंचायत 
भरवून सोडवितात. अपराध्याला दंड करतात. दंडाचे षैसे 
चेनींत खच करतात. प्रत्येक गांवांत एक नाईक असतो. त्याचें 
गांवावर मोठें वजन असतें व त्याची आज्ञा सहसा कोणी 
मोडीत नाही. 

आराकु आदिवासींतील मुलीचें लग्न साधारणतः सोळाव्या 
वर्षी होतें. हल्लीं तरुण-तरुणी आपापलीं लग्नें स्वतःच ठर 
वितात. पूर्वी विवाहेच्छु मुलगा मुलीच्या आईबापांकडे जाऊत 
त्यांना दारूचें एक भांडे भेट देत असे. त्यावरून आईबापांनी 
समजे, कौ या तरुणाला आपल्या मुलीशीं लग्न करायचें आहे. 
हल्लींचीं लग्नें आठवड्याच्या मेळाव्यांत ठरतात. प्रे 
तरुण-तरुणी एक दिवस जंगलांत जाऊन राहतात व 
घरीं परततात. यानंतर तीं दोघें विवाहबद्ध झाल्याचें जाही 
करतात. हा एक प्रकारचा गांध विवाहच होय. हे जातिर्भद 
पाळतात. त्यांच्यांत आंतरजातीय विवाह होत नाहीर्त' 
हुंड्याची चाल नाही. बहुपत्नीकत्वाची पद्धत आहे. लग्न 
पुरोहित चालवितो. लग्नांतल्या जेवणावळींत * जिलुगू काल क 
या गांवठी दारूचा उपयोग करतात. आराकूंचें हें 


खंड पहिला 


पेय गयुत जिल॒गू नांवाच्या वृक्षापासून तें तयार करतात. 
पत्यक्त खेड्यांत एक पुरोहित असतो. त्याच्याजवळ पंचांग 
असतें. त्याला थोडेसें ज्योतिषाचें व वैद्यकाचेंहि ज्ञान असतें. 
आराकु आदिवासी जंगलांत राहत असल्याने ते फारसे 
विपिड वापरीत नाहीत. पुरुष लंगोटी नेसतात व स्त्रिया अंगा- 
भोवती साडी गुंडाळतात. हल्ली कांही स्त्रिया चोळी घाल 
छागल्या आहेत. स्त्रिया पितळेचे किवा अँल्युमिनियमचे दागिने 
घालतात. त्यांच्या गळ्यांत ' कांते ' नांवाची एक धातूची 
सरी असते. 
आराकु आदिवासींत हिंदूंश्िवाय स्थिश्‍चन व जैन धर्माचेहि 
छोक आहेत. प्रत्येकाचे सण वेगवेगळे असले तरी ' चैत्री ' 
त मात्र सार्वजनिक आहे. हा सण महिनाभर चालू असतो. 
शकार हें या सणाचें वैशिष्ट्य होय. जो जास्त शिकार 
ः तो हुषार ठरत असल्यामुळे त्यांच्यांत शिकारीची 
चुरस लागते. रि 
हाके हे संगीत व नृत्य यांचे शौकीन आहेत. त्यांना 
जवळ बारा नृत्ये अवगत आहेत. रोज रात्रीं त्यांचा 
पा वाहा तरी नाचगाण्याचा कायंक्रम असतोच. त्यांना 
नावांची र मोडी असून ' गोपीलीला ! सोसी सेना ळ 
बोध पा ट्यॅ ते करतात. नृत्यांत स्त्रिया ळीच पुरु 
गय को 1 घेतात. आराकूंचें सर्वांत सुंदर नृत्य वा मयूर- 
ळ करतात न योगाची, पिसें पागोट्यांत खोचून पुरुष हैं नृत्य 
बाता वेळीं मोर आणि लांडोर यांच्या प्रमावर 
गीतें गातात. [ इलस्ट्रेटेड वीकली ] 


आराख ४ भारतांतील एक द्रविड जात. ह लोक शेतकरी 
भांतांत राहू व शेतमजूर आहेत. यांपैकी बरेचसे लोक संयुक्‍त 
रें हतात. हे देवीचे भक्‍त आहेत. देवीच्या बलिदानाच्या 
जातीचे शा पुरोहिताला बोलावितात. मध्यभारतांतील या 
क ' कतलदेव ! या नांवाने सर्पदेवतेची पुजा करतात. 


आरार्‌टु केरळांत देवाच्या उत्सवाच्या शेवटच्या दिवशीं 
नेतात व ज्याला मिरवणुकीने तलावावर स्नानासाठी 
: त्या समारंभाला हें नांव आहे. [ सुभद्रा तम्पुरान ] 
जेन मुनिधर्मावरील एक ग्रंथ. यापनीय संप्रदा- 
असून तो लौ मगो क्षिवा्य नामक आचार्याने हा ग्रंथ रचला 
र साळ रसेनी प्राकृतांत आहे. त्यांत एकूण २१७० गाथा 
नवड. बिड, शुस्यु री ज्ञान, सम्यक्‌ चरित्र व सम्यक्‌ 
चार आराधनांचें वर्णन आहे. 


आराधना 
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आराध्य ब्राह्मण 


अमितगतीने या ग्रंथाचा संस्कृत अनुवाद केला असून त्याला 
आराधना हेंच नांव दिलें आहे. [जे. सा. इ. ] 


, महाराष्ट्रांतील एक अल्पसंख्य जात. वास्तविक 
आराथा हा एक पंथ आहे. ब्राह्मणांपासून अंत्यजापर्यंत 
हिंदु-अहिंदूंचा यांत प्रवेश झालेला आहे. एखाद्याला मूल होत 
नसलें, तर तो देवीला नवस करतो, की “मूल झाल्यास तें 
मी तुला अर्पण करीन. ' कांही असाध्य रोगी देवीला नवस 
बोलतात, की * रोगमुक्त झाल्यास मी आराधी बनून तुझी 
सेवा करीन. ' अशा प्रकार॑ ही जात निर्माण झाली आहे. 
आराधिणींना लग्न करता येत नाही. पुरुष मात्र आपापल्या 
जातींतल्या मुलींशीं लग्ने करतात. 

एखाद्याला आराधी बनायची इच्छा झाल्यावर तो कोल्हापूर 
तुळजापूर, रासन इ. क्षेत्रांपैकी आपल्या इष्ट देवतेच्या क्षेत्रांत 
जाऊन तिचा आराधी बनतो. कांही कारणाने क्षेत्रांत जाणें न 
जमल्यास त्याला पुढील विधीने आराधी बनवितात- गायीच्या 
शेणाने सारविलेल्या जमिनीवर चौरंग मांडून व त्यावर शुस्र 
वस्त्र पसरून त्यावर घटाची स्थापना करतात. चोौरंगाच्या 
खुरांना उसाचीं कांडीं किवा बाजरीचीं धाटे बांधतात. मग 
एक आराधी गुरु घटाची पुजा करतो व आराधी होऊं 
इच्छिणाऱ्या माणसाच्या हातांत तेलांत भिजविलेला पलिता 
पेटवून देऊन त्याच्या गळ्यांत कवड्यांची माळ घालतो. नंतर 
हा नवा आराधी भवानीला नमस्कार करतो. मग आपल्या 
जातिबांधवांना जेवण घालतो. सर्व विधि झाल्यावर सदर इसम 
आराधी झाला, असें जाहीर करतात. आराधी पुरुष जाकीट 
व पायघोळ अंगरखा घालून वर कवड्यांच्या माळा घालतो. 
“ यमाई तुकाईचा जोगवा ' असें म्हणून हा भिक्षा मागतो. 
त्याच्या हातांत पेटता पलिता असतो व काखंत अडकविलेल्या 
बुधल्यांत पलित्याला लागणारे तेल असतें. 

आराधी मृत्यु पावल्यावर त्याच्या अंगावरील कवड्यांच्या 
माळा व हातांतील परड्या त्याच्याबरोबर दहन करतात 
किवा पुरतात. [ बॉ. बे. क्रा. ] 


ही तेलंगी ब्राह्मणांची एक शाखा. हैदराबाद 
आराध्य ब्राह्मण ब्र मद्रास या भागांत यांची पुष्कळशी 
वस्ती आहे. हे लोक गळ्यांत यज्ञोपवीताबरोबर लिंगप्रतिमाहि 
धारण करतात. हे स्वतःला स्मार्त समजतात. भस्म व र्द्राक्ष 
धारण करतात. लिंगायत धर्माचा संस्थापक बसव याच 
जातीचा होता. या जातींत कांही वैष्णवहि आहेत. तें मात्र 
गळ्यांत लिंग बांधीत नाहीत. आराध्य ब्राह्मण पुर्वी त्रिशूला- 


आराध्य ब्राह्मण. 


दिकांच्या तप्तमुद्रा घेत असत. परंतु हल्ली घेत नाहीत. वीर- 
देवांचे पांच आचार्य मुळांत याच ब्राह्मणांपैको असावे, असें 
भांडारकरांचें मत आहे. 
आराध्य ब्राह्मण क्वचित्‌ 
नियोगी पोटजातींतील 
मुलींशीं लर्न करतात. या- 
वरून, आराध्य पंथांत येण्या- 
पूर्वी ते नियोगी असावे, असें 
वाटतें. वीरशोवांप्रमाणे ते 
मृतांना बसलेल्या स्थितींत 
पुरतात. दहा दिवस सुतक 
पाळतात व एकोद्दिष्ट वगेरे 
श्राद्धे करतात. ते वषंश्राद्ध न 
करतां त्या दिवशीं आराधना 
करतात. त्यांच्या आराधनेला 
दर्भ व पिंड, या वस्तू लागत 
नाहीत. त्यांच्यांत विधवांचें 
केशपवन करीत नाहीत. 
पालकुर्की सोमनाथ (१४ वें शतक) हा तेलगु कवि आराध्य 
ब्राह्मण होता. त्याने बसवपुराण व पंडिताराध्य चरित्र असे 
दोन ग्रंथ लिहिले आहेत. यांच्यांत पिड्पर्थी सोमनाथ व बंसव- 
कवि ( १६ वें शतक ) हे दोघे भाऊहि मोठे ग्रंथकार होऊन 
गल. | का. ट्रा. स. इ. ] 
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आराध्य ब्राह्मण 


आराम उद्यानांतील किवा बागेतील घर. कालांतराने 

त्याला विहार किवा भिक्षूंचें निवासस्थान असा 
अर्थ प्राप्त झाला. हे स्थान शहरापासून फार जवळ किवा फार 
दुर नसावें, ते शांत व सुरक्षित असावें आणि त्याच्या भोवती 
निरनिराळ्या प्रकारचे चार-पांच तट असावे, असें सांगितलें 
आहे. [ एन्सा. हि. आ. ] 


अ ॥. दै. भारतांत पिंपळाच्या फांदीला हें नांव आर? 
रासनी "अवक: ॥ हे नांव आहे. 

ब्राह्मणतर जातींत लग्नाचा मांडव घातल्यावर 
हो डहाळी वाजत गाजत आणून मांडवांत पुरतात व तिची 
जा करतात. लग्नविधि आटोपल्यावर तिच्यापुढे नारळ 


फोडून तिचें विसर्जन करतात. हिला विष्णूचे प्रतीक मानलेले 
आहे. 


अदूच्या पहाडाजवळ अरवली पर्वताच्या नैक्र- 


आरासुर ल रे 
राझुर त्येह्या व उजरातच्या उत्तरेला हा डोंगर आहे. 


'ड७० 


भारतीय संस्कृति कोद 


सरस्वती नदीचा उगम या डोंगराच्या जवळच होतो. उगमा- 
जवळ कोटेइवर महादेवाचें मंदिर असुन तिथे दरवषी लाखो 
यात्रा जमते. 

आरासुर येथे अंबिकेचें मंदिर आहे. या मंदिरांत देवतेची 
मूति नाही; तर एक यंत्र आहे. या यंत्रालाच वस्त्रे नेसवून 
मूर्तीचे रूप देतात. आरासुर हें एक शक्तिपीठ आहे. ड्थ 
श्रीकृष्णाचा चोल संस्कार झाला होता, असें सांगतात. त्यामुळे 
आजहि कित्येक लोक आपल्या मुलांचा जावळ संस्कार इथे 
येऊन करतात. श्रावण, भाद्रपद, कातिक व मार्गशीर्ष अशनी 
वर्षातून चार वेळा इथे यात्रा जमते. पाहा - अंबाजी. 


आराही (तसार्गातली एक देवता. हिचें वर्णन - कमलाचें 
३2५ आळसन: ड॒कराचें तोंड. कृष्ण वण. मुंडमाला धारण 

करणारी. चतुभुज. दोन हातांत नांगर व मुसळ असून दोन 

हात वरद व अभय या मुद्रेंत असतात. [ विद्याणंव तंत्र ] 


>. तमिळनाडमधील एक अल्पशी जात. हे स्वतःला 
आर आयंप्पहारांच्या श्रेणीचे समजतात. असें असूनहि 
मंदिराच्या गाभार्‍यांत त्यांना प्रवेश मिळत नाही. यांचे 
आचार-विचार तमिळ ब्राह्मणांप्रमाणेच असतात. ते मांसाहार 
करीत नाहीत. [का. ट्रा. स. इं. ] 


आरियकृत्त श्िलप्पधिकारम्‌ या महाकाव्यांत उल्लेख अस- 
>» लेला एक नृत्यप्रकार. काठीच्या साहा 

दोरीवर केलेल्या कसरतवजा नृत्यालाहि हें नांव आहे. याला 

कझईकूत्तु असेंहि म्हणतात. [ डि. सा. इं. म्य. म्यु. ] 


आरुणि उद्दालकाचें पैतृक नांव. उद्दालक आरुणि झी. 
सुब्रह्मण्याचा गुरु असून याने हृदयस्थ अ र 
कमलाच्या ठिकाणीं ब्रह्मदृष्टि ठेवून ब्रह्मोपासना केली (९ 
आ. २. १. ४.). वासिष्ठ चैकितायनाकडून याने ज्ञान सि 
विले. हा याज्ञवल्क्याचा गुरु होता, असें कांहींचें म्हणणें आर्ट, 
हा मानसशास्त्रज्ञ व तत्त्वज्ञहि होता. “त्सुवर्णाच्या अलंकार 
ज्याप्रमाणे सुवर्ण हें उपादान कारण आहे, त्याप्रमाणेच त ी 
हें सर्वे भूतमात्राचें अंतिम उपादान कारण आहे. हें मुळधा 
भूत ब्रह्मच तेवढें सत्य असून, बाकी सर्व नामरूपात्मक प्‌क 
मिथ्या आहेत, ' अल्षें याचें मत आहे. आरुणीने वेदान्तांती 
मायावादाची पुर्वतयारी करून ठेवली, असें म्हणण्यास त डा 
वाय नाही. * तत्त्वमसि ' हें महावाक्य त्याने आपला ४ 
इवेतकेतु याला वारंवार उपदेशिलें आहे. आरुणि-श्वेतके8 


खंड पहिला 


संवादांत हें जग कसें वनलें व मानव शरिरांत कोणते घटक 
आहेत, या प्रश्‍तावर भर दिलेला आहे. ' जगाचें आदिकारण 
सत्‌ असून त्यांतून क्रमाने तेज, तेजांतुन आपू, आपूमधून 
अन्न, अशीं भौतिक मूलतत्त्वे निर्माण झालीं, त्या तत्त्वांत 
सद्रूपी आत्मतत्त्वाने प्रवेश केला व या तत्त्वांच्या घटकांच्या 
मिश्रणांतून ही सृष्टि व मानव निर्माण झाला,' असें त्यांत वर्णन 
आहे (छान्दो. उ. ६-८-१६). मन, प्राण, वार्गिद्रिय हीं अनुक्रमे 
अन्न, जल व तेज यांतून निर्माण झालीं, असें याने दाखविलें 
आहे. [ उ. र.; नवभारत ] 


आरुण्युपानिषद फक. संन्यासविषयक गौण उपनिषद्‌. यांत 
५ ९ मंत्र आहेत. यांत प्रथम संन्यास घऊ 
इच्छिणार्‍या पुरुषाचीं कर्तव्यें सांगितली असून संन्यास 
 बत्यानंवतनं आसनादि नियम सांगितले आहेत. यतीनें 

3 हि & हि हि! या मंत्राने सूर्यमंडलांतल्या आत्म्याचे 
अनुसंधान करीत भिक्षेसाठी गांवांत जावें, असें सांगितलें आहे. 


आरे. ९ कर्नाटकांत मराठी शेतकऱ्यांना हें नांव असून :) 

जानवें आर्य शब्दापासून बनलेलें आहे. आरे लोक गळ्यांत 
नवें घालतात, ब्राह्मणांकडून धामिक संस्कार करवितात व 
शृंगेरी मठाच्या अधिपतीला मानतात. मुलगी वयांत येण्याच्या 
मारास तिचें लग्न करतात. विधवाविवाह अशास्त्र मानतात. 
स्त्रीने व्यभिचार केल्यास नवर्‍याला घटस्फोट घेतां येतो; पण 
नेवेऱ्याने व्यभिचार केल्यास तिला तसें करतां येत नाही. 
मासाशन निषिद्ध नाही; पण मद्यप्राशन वरज्ये आहे. द. 
कर्नाटकांतील आरे मराठी किंवा कोंकणी बोलतात; कासरगोड 
तालूक्यांतळे कानडी बोलतात. 

इ. कर्नाटकांतील मराठी बोळणारे आरेयवरु किवा आर्ये- 
क वारसा हक्काचा कायदा पाळतात. यांचें पौरोहित्य 
का स्का ब्राह्मण करतात. लग्नविधींतील एक मजेदार प्रकार 

हेंगजे नवरा युद्धासाठी रणक्षेत्रावर जायचा आव आणतो 
न्न ०८-34 क्षत्रियत्व व्यक्‍त करतो. अम्मनोरु (दुर्गा) ही 
यांची देवता होय. [का. ट्रा. स. इं. ] 


' शरीरमाद्य खलु धर्मसाधनम्‌ ' धर्मे आचर- 
ण्याचें पहिलें साधन शरीर होय, असें कालिदासाचें 
वये (कु. सं. ५. ३३). भिषग्वर्य चरकानेहि  घर्मार्थ- 
ाणामारोग्यं मूलमृत्तमम्‌ ' च धर्म, अथ, काम व मोक्ष 

यी ताडी पुरुषार्थाचें आरोग्य हें मूळ आहे, असें सांगितलें 
हे. आरोग्याचे उपाय शोधण्याची खटपट, भारतीय शास्त्र- 


आरोग्य 


४७१ 


आरोग्य 


ज्ञांनी फार प्राचीन काळापासून केलेली आढळते. 

वैदिककाळीं आरोग्यरक्षणा्थ॑ लोक ईशवराची प्रार्थना व 
मंत्रतंत्रादि उपचार करीत. सूर्योपासना ही विश्षेषतः आरोग्या- 
साठीच सांगितलेली आहे. ' आरोग्यं भास्करादिच्छेत्‌ ' असें 
त्याविषयी वचनच आहे. अथवेवेदांत ताप, मधुमेह, क्षय, 
जलोदर वगैरे रोगांपासून मुक्‍तता व्हावी, अशा अर्थाचीं 
अनेक सूक्ते आहेत. “ 

वैदिक काळानंतर चरक, सुश्रुत, धन्वन्तरि, जीवक, असे 
अनेक भिषग्वर्य भारतांत होऊन गेले. त्यांनी रोगनिवारणाथे 
व आरोग्यवृद्धयथथं अत्यंत परिश्रम घेतले आहेत. चरकाने अन्न, 
वस्त्र, हवा, पाणी, औषधी, उपचार यांबद्दल विस्तृत माहिती 
दिली असून शरिराची बहिःशुद्धि व अंतःशुद्धि करणारे चूर्णे, 
उटणीं, वमन, विरेचन, संग्रहण, शोधन, दीपन इ. अनेक उपाय 
सांगितले आहेत. त्यांनी ज्ञारीरिक रोगांबरोबर मानसिक. 
रोगांचाहि विचार केलेला असून ' सत्समागम ' हाहि आरोग्य- 
रक्षणाचा एक उपाय म्हणून निर्देशिला आहे. प्रजा निरोगी 
राहावी आणि रोग झाल्यास त्याचें निवारण करतां यावें, 
याच उद्देशाने वैद्यकशास्त्र प्रवृत्त झालें आहे. 

आहाराच्या बाबतींतहि त्यांनी ' इष्टं धर्मेण योजयेत्‌ ' या 
न्यायाने सर्व इष्ट गोष्टींची धर्माशीं सांगड घालून दिली आहे. 
त्यांत त्ररतुमानाचाहि विचार केलेला आहे. उदा ० वषंप्रतिपदेस 
कडूलिंबाचीं पानें खावीं, चातुर्मासांत कांदा, वांगीं वज्ये 
करावीं, थंडीच्या दिवसांत संक्रांतीच्या निमित्ताने तीळ लाव- 
लेली भाकरी खावी, तिळगुळ खावा, श्िशिरांत केरी खावी 
इ. विधी आरोग्यमूलकच आहेत. 

पुष्कळदा खाद्य व पथ्य हीं दोन्ही एकच असतात. उन्हा- 
ळ्यांत कोकणामध्ये आंबील खातात, गोंडांत ' बासी ' खातात, 
बंगालमध्ये ' पांता भात ' म्हणजे शिळचा भातांत पाणी घालून 
तो दुसर्‍या दिवशीं खातात. चातुर्मासांतली निराहार किवा 
एकभुक्त उपोषणे आरोग्याची दृष्टि डोळ्यांपुढे ठेवूनच 
सांगितलीं आहेत. दर पंधरा दिवसांनी येणाऱ्या एकादशीस 
उपवास करावा, या विधानांतहि कोठ्याला एक दिवस 
विश्रांति दिल्याने माणसाचें आरोग्य चांगलें राहील, हा विचार 
अंतर्भूत आहेच. 

भारतांत प्राचीन काळापासून शाकाहाराच्या बरोबर 
मांसाहारहि चालू होता व आ हे. त्याचा विचार करून चरकाने 
खाद्य व औषधी म्हणून कांही पशुपक्ष्यांच्या मांसाचा उपयोग 
सांगितला आहे. तो म्हणतो -- 

हारीरबृंहणे नान्यत्‌ खाद्यं मांसा द्विशिष्यते 
( चरक सू. २७. ८७ ) 


आररोग्य 


अर्थ -- शरीरपृष्टीसाठी मांसासारखें दुसरें अन्न नाही. 
योग्य प्रमाणांत मद्यपान केल्यास तेंहि पुष्टिदायक ठरतें 
असाहि निर्वाळा चरकाने दिला आहे. [सं. वि. ] 


का का काम्य व्रत. पौष शु. २ येस 
आराग्य छृतायात्रत आरंभ. प्रत्येक मासाच्या शु. २ येस 


चंद्रकोरीचें पुजन. ब्रतावधि एक वर्ष. फल - आरोग्य व समृद्धि. 
[हे.व्र.] 


जि ळी. स्त्रीत्रत. चेत्र शु. १ देस प्रारंभ. 
आरार्य आतपदुत्रत आदल्या दिवशीं उपोषण, व्रतदिनीं 
सूर्यपुजा व महानंवेद्य. यांत ब्राह्मण भोजन झाल्यावर यजमानाने 
अवशिष्ट पदार्थांतून ग्रासमात्र ग्रहूण करायचा असतो. ब्रतावधि 
एक वर्षे. फल-आयुरारोग्य व सौभाग्य यांची प्राप्ति. [ हे. व्र. ] 


च (१) एक काम्य ब्रत. फाल्गुन अमावास्येस 
आराग्य व्रत उपवास. वर्षप्रतिपदेच्या दिवशीं सुयंप्रतिमेची 
स्थापना व पूजा. सल्लकी वृक्षाचा धूप व तुपाचा दिवा 
लावणें. ब्राह्मणभोजन झाल्यावर यजमानाने ग्रासमात्र अन्न 
भक्षण करणें. याप्रमाणे प्रत्येक शु. १ देस करायचें असतें. 
ब्रतावधि एक वर्षं. नंतर उद्यापन. त्या प्रसंगीं होम व सूर्य- 
प्रतिमेचे दान करतात. फल -आरोग्य लाभ व उत्तमगति 
[ व्रतराज |] 

(२) भाद्र० व. १ देपासून आश्विन पौणिमेपर्यंत प्रतिदिनी 
कमलांनी अनिरुद्धमूतीची पुजा. उद्यापनाच्या आधी तीन 
दिवस उपवास, होम व ब्राह्मणभोजन. फल - आरोग्य व 
सोंदर्य यांचा लाभ. [ विष्णु ध. पू. ३. २०५ ] 

(३) दशमीव्रत. नवमीस उपवास व ददमीस विष्णू- 
लक्ष्मीची पूजा. [हे. ब्र. ] | र 


क १. काम्य व्रत. मार्ग० शु. ७ मीस प्रारं 
शरारम्यचप्तमी क ताच्या च मा 

प्रत्यक मासाच्या शु. ७ मीस उपवास व 
सूयपुजा. व्रतावधि एक वर्षं. फल - आरोग्य व समद्धि यांचा 
लाभ. [हे. ब्र. ] 


आरोरा सिवधमधील एक जात. हे लोक पंजाबमध्येहि 

आढळतात. दोन्ही ठिकाणच्या लोकांचें गोत्र 
एकच आहे. ते स्वतःला क्षत्रिय समजतात व लोहाणांप्रमाणे 
आपणहि परशुरामाच्या भयाने इतस्तत: पांगळों, असें सांग- 
तात. सिंधप्रांतांत रोहीर येथे यांनी एक कोट बांधला होता. 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


त्याला आरोरेकोट असेंच नांव आहे. आजहि त्याचे अवशेष 
दिसतात. [ सि. क. ] 


स्थिक्ू. सामवेदांत ज्या क्रचा आल्या आहेत, त्यांना 
आचक आचिक म्हणतात. आचिक ग्रंथ तीन आहेत- 
छंद, आरण्यक व उत्तर. उत्तराचिकांत एक स्वर, एक 
छंद व एक तात्पर्य असलेल्या तीन तीन त्रवचांचा समूह घेऊन 
त्यांचें एकेक सुकत बनविलेलें असतें. या सूक्तांना ' तृच्‌ 
म्हणतात. वरील प्रमाणेच दोन दोन क्रचांच्या समष्टीला 
' प्रगाथ ' म्हणतात. तृच्‌ व प्रग थ यांच्यांतल्य़ा प्रत्येक 
पहिल्या क्रःचेचा छंद आचिकांतून घेतला गेला आहे. म्हणून 
या पहिल्या क्रचेला योनिक्रक्‌ व आचिकाला योनिग्रंथ 
म्हणतात. योनिक्रचेच्या उत्तर दलांत ज्या दोन किंवा एक 
कचा मिळवितात, त्यांना उत्तराचिक अश्ली संज्ञा आहे. 

अरण्यांतच ज्याचें अध्ययन करायचें असतें, अशा एका- 
ध्यायात्मक ग्रंथाला आरण्यक म्हणतात. छंदोग्रंथांतल्या सामांचें 
गायन करणाऱ्यांना “ छंदोग ' अशी संज्ञा आहे. त्यांच्या 
कर्मकांडासाठी जे ब्राह्मणग्नंथ उपयोजिले जातात, त्यांना 
* छांदोग्य ' म्हणतात. [ हिंदुत्व ] 


आय. या नांवाचा प्रदेश काश्मीरमध्ये किवा तिथेच 
आजक जवळपास कुठेतरी असावा, असें संशोधकांचे मत 
आहे. या प्रदेशांत राहणार्‍या लोकांना आजिकीय असें म्ह्ट्ले 
आहे (क्र. ९. ६५. २३). या प्रदेशांतून वाहणाऱ्या नदीचें 
नांव आर्जीकिया असें आहे. [वे. इं. ] 


आजींबि क्ग्वेदांतील नदीसुक्‍तांत इतर नद्यांबरोबर 
गहीकपा प. नदीचे नांव आलेलें आहे ( १०: ७५- 
५.). यास्काच्या मताप्रमाणे आर्जीकिया हें विपाश्‌ (आधुनिक 
बियास ) नदीचेंच एक नांव आहे (नि १०. २६)- 
विपाश््‌ नदीचें मूळचें नांव उर्ंजिरा असें होतें. [ वै. सा. ] 


ल (१) क्रतूचे पांच पुत्र. 
््श (२) बहिषद पितरांचें नामान्तर. [ पु. इं. ] 
सिमान ऐक कृषि. याच्या स्मरणाने सर्थबाधा नष्ट होते 
आतमत्‌ [ म. भा. अनु. ५८ ] 


आखिजी क्रत्विक्‌ कर्मात नष्णात असलेल्या 
त्विजीन दक्ष व निष्णा 


ब्राह्मणांना ही संज्ञा आहे (अष्टा.५.१. १७१ र 


खंड पहिला 


यज्ञांत ने पंदयातांचे 
ही प्रयुक्त होणार्‍या वेदमंत्रांचें शुद्ध उच्चारण करणाऱ्या 
ण्‌ आत्विर्ज वध पया &_ » डं गतले 
डा ना आत्विजीन म्हणावें, असें षड्विश्ब्राह्मणांत सांगितलें 
: (१.३. १६). [पा. भा. ] 


आद्रो नेविवन्यांहि गणनेंतलें सहावें नक्षत्र. मृगाचा पुढचा 
पा मनाची बय व पुनवेसूंतला दक्षिणेकडचा तारा यांना 
र जुरोन श्र्पा र काढल्यास त्या रेषेवर दोहोंच्या मध्यभागीं हें 
) (तनन आवमधीन कोणी मुगांतल्या पुढच्या डाव्या पायाला 
मानीत बाळाच आर्द्रा मानीत असत. पण आता तसें कोणी 
२ अग  े या नक्षत्राची देवता रुद्र आहे (तै. सं. ४. 
उना यी आद्रंया रुद्र: प्रथमान एति असें ते. ब्रा. मध्य 
हेमाद्रीने हे (३. १. १. ३.). आग्रेंची मूति कशी करावी, तें 
हेमाद्रीने पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे-- 
इवमुखी कृष्णवर्णा तु. रक्‍ता्द्रा शूलपाणिनी 
द नोलवस्त्रा वृषारूढा वा उस्थिमालाविभूषणा 
आ वान कुत्र्याचें तोंड, कृष्ण वर्ण, रक्‍ताप्रमाणे आर हातांत 
घारण करण वस्त्र, वृषभ वाहून व हाडांच्या मणक्यांचे अलंकार 
एरी अशी आद्रेंची मूति करावी. 


आट्रीनंदकरी तृतीया काम्य व्रत. कोणत्याहि डािनचणीळ 

मृग, हस्त व रि ३ येस पुर्वाषाढा, र | ह” , 

ब्रेताचा आरं मूळ यांपैकी एखादें नक्षत्र असेल, त्या दिवर 

विषघि अ भ करतात. शिव-भवानीची पूजा हा या ब्रताचा 
हे. [ मत्स्य पु. ६४; हे र ] 


आभेव पवमा आर्भव २ क्र्भुविषयक. अग्निष्टोमयागांत 

गातात. कू व तृतीयसवनाच्या वेळीं या नांवाचें स्तोत्र 

केरून जी. हे मत्ये होते; पण प्रजापतीने त्यांना अमत्य 

ट. ४) ज्मा भाग दिला, अशी कथा आह (ऐ. ब्रा. 

आर्भवपवमान विच्या तृतीयसवनांतल्या पहिल्या स्तोत्राला 
न असें नांव पडलें आहे. [हि- ध. ] 


आये 'स्मवेदादि वैदिक साहित्याची रचना करणारे, इंद्र, 
धम नया मरुत्‌, सोम ड्‌. देवतांची उपासना करणारे, 
धान माना: सोम रसाने देवांना संतुष्ट करणारे, पितृ- 
सप्तसिधर पद्धति चालविणारे, भारताबाहेरून येऊन प्रथम 
गंगा-यमनांच्य ( पजाब ) प्रदेशांत वास्तव्य करणारे व तिथून 
जाग वे 1 प्रदेशांत अग्रेसर होणारे असे जे लोक, त्यांना 
मव म्हणतात. भूगु, भरद्वाज, अंगिरा, वसिष्ठ, अत्रि 

हे आर्यातले मंत्रकर्ते असून सुदास, दिवोदास, भरत 


यज्ञ 


ड्‌. 
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माये 


इ. पुरुष हे आर्यातले वीर योद्धे होत. 

या आर्याचें रंगरूप कसें होतें, त्याविषयीं क्र्ग्वेदांत विशेष 
वर्णन नाही. पण निरनिराळ्या सूक्तांतून त्यांच्या देवतांचे जें 
रंगरूप कळून येतें, तेंच त्यांचेंहि असावें असें समजायला हरकत 
नाही. त्यांचा वण गोरा, केस पिंगट, डोळे निळे, नाक धारदार, 
छाती विज्लाळ आणि गर्दन पृष्ट होती. गायी, घोडे, मेंढ्या, 
बकऱ्या, हें त्यांचें मुख्य धन होतें. ते मांसभोजी होते. त्यांना 
सोमरसाची विश्षेष आवड होती. ते महान्‌ पुरुषार्थी आणि 
विजेते होते. त्यांचीं शरिरें मजबूत होतीं. ते पट्टीचे घोडेस्वार 
होते. ते मोकळ्या मैदानांत वसाहत मांडून राहणें अधिक 
पसंत करीत. ते लोकरीचीं वस्त्रें विणीत व वापरीत. ते बायकां- 
प्रमाणेच आपले केस लांब राखीत. कांही लोक दाढी-मिज्या 
ठेवीत, तर कांही लोक त्या काढीत. त्यांची सामाजिक व्यवस्था 
कुलबद्ध होती. कुलांच्या समुदायाला ग्राम म्हणत. ग्रामाच्या 
मुख्याला ग्रामणी म्हणत. 

क्रग्वेदकालीं पुरु, यदु, अनु, दरुह्य्‌ व तुर्वश असे आर्याचे 
पांच जनसमुदाय भारतांत राहत होते. सारी आयेप्रजा पंचजन 
या नांवाने ओळखली जात होती. ज्याच्या नांवावरून आपल्या 
देशाला भारत हें नांव पडलें, तें भरतकुलहिं पुरातन पुरूंची एक 
शाखा होतें. भरतांतून पुढे तृत्सु निघाले. यदुकुलांत पुढे श्रीकृष्ण 
अवतरला. यदु-तुर्वेश व अनु-दरह्य हे वेदांत जोडीने आढळतात. 
पंचजन आये हे सगळे इंद्राग्नींचे उपासक होते. ब्राह्मण आणि 
राजन्य असे दोन भेद सुरवातीस त्यांच्यांत निर्माण झाले. 
बाकीची सारी आर्य जाति विश्य्‌ म्हणजे प्रजा, या वर्गात मोडत 
असे. ते राजाला विश्‍पति किवा विश्यांपति असें म्हणत. 

आर्य सैनिक शिस्तबद्ध असत. हजारोंच्या संख्येने ते शत्रूवर 
घाड घालीत. आर्याचें सैन्य चतुरंग नसून तें रथ, घोडे व पायदळ 
असें त्र्यंग होते. गजदळ हें चोथें अंग त्यापुढील काळांत निर्माण 
झालें. दास किवा दस्यु हे आर्यांचे मुख्य शत्रू होते. शंवर हा 
त्यांचा सर्वांत मोठा वैरी होय. हिमाचल पर्वताच्या आश्रयाने 
तो अनेक पुरें उभारून आपलें राज्य करीत होता. दिवोदासाला 
त्याचा पराजय करण्यासाठी सतत चाळीस वर्षे युद्ध करावें 
लागलें. आर्य वीरांना आर्य क्व्षींनी त्यांच्या पराक्रमांत पुष्कळच 
साथ दिली आहे. निरनिराळ्या आर्यजनांचे निरनिराळे पुरोहित 
होते. भृगु हे द्रहयूंचे, अत्रि हे पुरूंचे, भरद्वाज, वसिष्ठ व विदवा- 
मित्र हे भरतांचे आणि कण्व हे यदूंचे पुरोहित होत. त्यांनी 
आपापल्या यजमानांच्या राजकीय आणि सामाजिक कार- 
भारांत आत्मविश्‍वासाने व समरसतेनें भाग घेतलेला दिसतो. 

पण असें असलें तरी आर्य शब्द विशिष्ट मानववंशाचा 
वाचक नाही. युरोपांत जेंव्हा संस्कृत भाषेचा आणि तुलना- 


त्मक भाषाशास्त्राचा अभ्यास सुरू झाला आणि प्राचीन 
भारतीय व प्राचीन युरोपीय, यांचें एकवंशसंभवत्वाचें नातें 
पाइ्चात्यांना दिसूं लागलें, तेव्हा या सर्व मोठ्या मानववंश्ाला 
लागू पडेल, अद्या एका शब्दाची गरज निर्माण झाली. त्यासाठी 
वैदिक संस्कृतांत आढळणारा आर्य हा शब्द निवडला गेला 
आणि त्याचें आयंन्‌ असें रूपांतर करून तो शब्द विशिष्ट 
मानववंश वाचक किवा भाषावंशवाचक म्हणून स्वीकारला 
गेला. पुढे विशिष्ट मानववंदा आपणांस आर्य म्हणवीत असे, 
ही कल्पना सिद्ध करण्यास अडचणी दिसूं लागल्या, तरी तो 
शब्द मात्र टाकला गेला नाही. 

अनेक भाषाशास्त्रज्ञांनी आर्यन्‌ हा शब्द अनेक अर्थांनी वाप- 
रला आहे. माक्‍स म्यूलर तो इंडो-जर्मन याचा समानार्थक 
म्हणून वापरतो व त्या भाषा बोलणाऱ्यांना आर्यन म्हणतो. 
त्याने इरा म्हणजे पृथ्वी या शब्दावरून आर्य शब्द व्युत्पादिला 
आहे. पण ही व्युत्पति ज्ञानकोशकारांना मान्य नाही. ऑरियो- 
व्हिस्टस्‌ इ. शब्दांमध्ये अरियो हा जो भाग आहे, त्याचें व 
आर्य शब्दाचें मूळ एक असण्याचा संभव आहे, असें ते मानतात. 
चेदिक संस्क्ृतांत, दास किवा दस्यु यांचा विरोधी, या अर्थाने 
आर्य हा शब्द वापरला जातो. एकंदर विचार केल्यानंतर 
आर्य शब्दाच्या उत्पत्तीविषयी स्पष्ट असें कांहीहि विधान 
करणें कठीण आहे, असें ज्ञानकोशकारांना वाटतें. 

पण कांही असलें तरी हा शब्द कोणत्या तरी उच्च 
अर्थाने इंडो-जर्मन लोकांच्या पूर्वशाखेचे लोक स्वत:ला लावून 
घेत असत, असें दिसतें. सांप्रत हा शब्द वरील दोन्ही शाखांना 
लावतात व इराणी आर्यांपासून भिन्नत्व दाखविण्यासाठी भार- 
'तीय आर्यांना इंडो-आर्यन्‌ म्हणतात. आर्य लोक बाहेरून कुठून 
'तरी भारतांत आले व त्यांची पहिली वसाहत सप्तसिधंच्या 
(पंजाब) प्रदेशांत झाली, असें सर्वसामान्य विद्ठन्मत आहे. या 
"लोकांनाच * वैदिक आर्य ! असें म्हणतात. यांनीच क्रग्वेदाची 
रचना केली. क्रग्वेदांतली पुष्कळशी सुकते पंजाबांतच निर्माण 
झालीं आहेत. 

या नंतर पुढचा प्रश्‍न येतो, तो या वैदिक आर्यांच्या मल- 
वसतिस्थानाचा. या विषयांत डॉ. रा. ना. दांडेकर यांनी साधक 
बाधक विचार करुन जो निष्कर्ष सांगितला आहे, तो असा-- 

या आर्याचें म्हणजेच वैदिक भारतीयांच्या प्राचीन पुर्वजांचें 
मूल वसतिस्थान आणि त्यांच्या इतिहासांत घडलेलीं निर- 
निराळीं स्थित्यंतरे याविषयींच्या प्रश्‍नाने विद्वानांचे लक्ष फार 
पुर्वीपासून वेधून घेतलें आहे. पिक्टेट याने १ ८५९-६३ च्या 
दरम्यान ' प्राचीन आर्याचें म्हणजे यूरोभारतीयांचें ( एत०- 
'ण०९8॥]5 ) मूळ ' हा आपला द्विखंडात्मक फ्रेंच ग्रंथ 
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प्रसिद्ध केला. त्यायोगे या विषयावरील सांगोपांग विवेचन 
असलेला पहिलाच प्रवंध लिहिण्याचें श्रेय त्याने मिळविले, असें 
म्हणण्यास हरकत नाही. मात्र १८७५ सालीं प्रसिद्ध झालेल्या 
माक्स म्यूलरच्या या विषयावरील लेखाला अधिक प्रसिद्धि 
मिळाली आणि माक्स म्यूलरने पुढे मांडलेल्या उपपत्तीस या 
विषयावरील पहिली उपपत्ति असें मानण्यांत येऊं लागलें. या 
ठिकाणीं एक गोष्ट लक्षांत ठेविली पाहिजे ती ही, की पहिल्या 
पिढींतील बहुसंख्य पाचत्य विद्वानांनी या प्रनाचा विचार 
मुख्यत: भाषाशास्त्राच्या आधारेंच केलेला आहे. अलिकडील 
काळांतहि नवनव्या दृष्टिकोनांतून या विषयाची चर्चा चालू 
आहे आणि नवनव्या उपपत्ति पुढे मांडल्या जात आहेत. 
त्यापैकी कांही उपपत्तींचा थोडक्यांत, वस्तुनिष्ठ पद्धतीने पण 
चिकित्सकपणे, आढावा घेतला पाहिजे. री 

आर्य या शब्दाने निरनिराळ्या लोकांना निरनिराळे अथ 
अभिप्रेत असतात. ज्यांनी वेदांची रचना केली, तेच मुख्यतः 
आर्य लोक होत, असा समज सामान्यपणे भारतांत प्रसृत आहे 
पण इराणी लोकांनी आपल्या देशाच्या इराण या नांवांत 
आर्य हा शब्द अद्यापि अवणिष्ट ठेवला आहे आणि आपल्या 
प्राचीन वाडमयांत तो शब्द अनेक वेळा आणि अनेक रूपाह 
उपयोजिला आहे, ही गोष्ट ध्यानांत घेतली म्हणजे आय हे 
नामाभिधान केवळ वेदांच्या प्रणेत्यांनाच देणें, हें ऐतिहासिक- 
दृष्ट्या मान्य होण्यासारखे नाही. शिवाय वेदाच्या प्रणेत्यांनाच 
आय असें म्हणण्यांत आर्याचें मूलस्थान भारतांतच होतें ही 
गोष्ट एक प्रकारचें गृहीत कृत्य म्हणूनच सुचरि वेल्यासारखी 
होते. कांही 

आर्य हें एका विशिष्ट मानववंद्याचें नांव आहे, असें का 
विद्वान्‌ मानतात; पण हें मत आधुनिक मानववंदाशास्त्रज्ञांस 
मुळीच मान्य होण्यासारखे नाही. कारण निरनिराळया मानव” 
वंशांना जीं नांवें दिलीं जातात, तीं सामान्यपणे देहावयव-” 
वैशिष्ट्यनिदर्शक (उदा ० लांब डोक्याचे, लांब नाकाचे मानव) 
त्वक्केशवर्णनिदर्शक (उदा० गौर-पीत-कृष्ण मानव व तडक 
केशी मानव) किवा देशनिदर्शक ( उदा० आल्पाइन, त 
वगेरे ) अशीं असतात. ज्याला न्शडिकवंश असें म्ह मताचा 
त्या वंशाचे लांब डोक्याचे, नाजूक आणि रेखीव नाकाचे, मा 
वर्णाचे, सोनेरी केसांचे, उंच लोक, म्हणजेच खरे आय बटींत 
मत, कांही वर्षांपूर्वी, जर्मनींत-विज्षेषतः नात्सी राजवटी 
मोठ्या आग्रहाने पुढे मांडण्यांत येत असे 

कांही संशोधक सर्वच यूरोभारतीय भाषांना आर्य भार्षा 
आणि त्या यूरोभारतीय भाषा बोलणाऱ्या सर्वच लोक 
आर्य असें नामाभिधान देतात. असें करणेंहि फारसें संदु व्‌ 
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नाही. एक तर खुद्द आर्य हा शब्द यूरोभारतीय भाषांत उप- 
योजिळेला आढळून येत नाही. केल्टिक भाषेतील पांडा 
व ५110011४29 आणि प्राचीन जर्मन भाषेंतील 0011005 
या क्वचित्‌ उल्लेखिलेल्या नांवावरून आर्य या शब्दाचा बोध 
होतो खरा; पण तो अगदी अस्पष्ट आणि संदिग्ध रीतीने ! 
त्या उलट वैदिक भारतीय आणि प्राचीन इराणी यांनी 
आपल्या वाळ्मयांत आर्य हा शब्द स्वतःला उद्देशून अनेकदा 
आणि कांही विशिष्ट अर्थाने वापरलेला आहे. यावरून असें 
अनुमान करण्यास हरकत नाही, की प्राचीन इराणी आणि 
वेदिक भारतीय यांचे पूवंज एकत्र वास्तव्य करीत असतां ते 
आपणांस आर्य म्हणवूं लागले. त्यांची भाषा - जिला वैदिक 
भावा आणि अवेस्तन भाषा यांची अगदी निकटची पूर्वज अशी 
रचय येईल ती आर्य भाषा - मूल यूरोभारतीय भाषेचें 
क विश्षिष्ट परिणत स्वरूप दर्शविते. तसेंच त्यांचा धम हा 
यह वैदिक धर्म आणि प्राचीन इराणी धर्मे यांची 
नेकटची प्राक्कालीन अवस्था दर्शवितो. म्हणजेच आये या 
शब्दास सांस्कृतिक इतिहासाच्या दृष्टीने एक विशिष्ट अर्थ 
प्राप्त झाला आहे. 
भाषाशास्त्रज्ञांनी त्या मूलभाषेस, तिच्याशी संबंध असलेल्या 
ही ज्या भूप्रदेशांत प्रचलित होत्या व भात तो सर्वे 
साधे त. कळ करणारे, “यूरोभारतीयं षा, अभ अगदी 
(जती आ. सुमधुन नाज दिलें आहे. या नांवांत विशिष्ट वं्याची 
व सत्तेची कल्पना मुळींच समाविष्ट नाही, हें लक्षांत घेणें 
वश्यक आहे. एकरूप-मूल-यूरोभारतीय भाषा बोलणारे लोक 
व्या वैदिक आर्यांचे प्राचीन पूर्वजच होते. तेव्हा आज 
ल्याला अभिप्रेत आहे, तें मूलवसतिस्थान या एकरूप 
'पूराभारती-भाषाभाषकांचेच ! आर्यांच्या मूल वसति- 
माळ शोध करणें म्हणजेच पुत्योतीचा भाषा 
दु म मानवसमूहाच्या वसतिस्थानाचा शोध ै होय. 
आणि वी 2 दृष्ट्या वैदिक आर्यांचा संबंध स्पष्टपण 
पयत संदिग्ध रीतीने पोचूं शकतो, तो त्याच मानवसमूहा- 
ठी १ चव आणखी एक गोष्ट स्पष्ट केली पाहिजे; आणि ती 
ळर मूल-यूरोभारतीय भाषा बोलणाऱ्या लोकांच्या वसति- 
कास शोध करीत असतां त्या भाषेला तिचेच विदिष्ट 
11 जता येईल असें स्वरूप ज्या ठिकाणीं प्राप्त झाल, 
त्याच्याहि. वीची जाऊं शकतों. ज्याच्या आधारावर आपणांस 
बांबलाह य लकडे जातां येईल असा फुणावा आज तरी उप- 
न लेला नाही. म्हणून वर उल्लेखिलेल्या मर्यादित अर्थाने 
चया यूरोभारतीय-भाषा-भाषकांचें मूल वसतिस्थान म्हणतां 
» त्याचाच शोध करणें आज आपणास अभिप्रेत आहे. 
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आर्थ 


: आर्याच्या मूळ वसतिस्थोनासंवंधींची टिळकांची उपपत्ति 
सर्वविश्रुत आहे. 1118 गाली 1010 11 [18 ४९085 या 
पुस्तकांत प्रतिपादिलेल्या आपल्या उपपत्तीला टिळकांनी वेद- 
वाडमयांतील उल्लेख, ज्योतिषशास्त्र आणि भूगर्भशास्त्र 
(6८००४५) यांचा आधार मुख्यत. घेतला आहे. क्र्ग्वेदीय 
देवतांच्या वर्णनांमध्ये कांही भाग असे आहेत, की त्यांचा 
समाधानकारक अर्थ लावायचा झाल्यास त्यांचा उत्तर 
&रुवाच्या आसपासच्या प्रदेशाशी संबंध लावणें आवश्यक ठरतें. 
किंबहुना केवळ उत्तर घरूवप्रदेशांतच ज्या निस्गंघटना घडू 
शकतील, अश्या कांही घटनांचाच उल्लेख वैदिक क्ररषींनी 
आपल्या कांही दैवतशास्त्रीय कथांच्या आणि निदेशांच्या 
रूपाने केलेला आहे. (क्र. १-६४- शका खर र रा 
प४. १५; ६. ४८. ८ वगैरे ), असें टिळकांचे मत आहे. 
या दैवतशास्त्रीय कथांचा आणि निदेशांचा निसर्गेघटनात्मक 
अथे लावूं लागलें, तर त्यांतून नेहमीच एक प्रकारचें सौम्य 
आणि उत्साहदायी हवामान सूचित होतें, ही गोष्टहि लक्षांत 
ठेवण्यासारखी आहे. पृथ्वीच्या इतिहासांत निदान दोन तरी 
हिमयुगे होऊन गेलीं असलीं पाहिजेत. या दोन हिम- 
युगांच्या मध्यंतराच्या कालखंडांत - ज्याला आंतरहिमय्‌ग असें 
म्हणतां येईल त्या कालखंडांत - आशिया आणि यूरोप या 
दोन्ही खंडांत समा विष्ट झालेल्या ६रव प्रदेश्ञांतील हवामान 
अगदी सोम्य आणि उत्साहकारक असेंच होतें. शीत उन्हाळा 
आणि उबदार हिवाळा - म्हणजेच निरन्तर वसन्तसदृश 
हवामान - हे आंतरहिमयुगाचें वैशिष्ट्य होतें. आणि सामा- 
न्यत: समशीतोष्ण हवामानाच्या प्रदेशांतच आज उपलब्ध 
होणाऱ्या ओषधी-वनस्पतींची जोमदार वाढ त्या युगांत उत्तर- 
६रुवप्रदेशांतहि होत असे. यावरून सहजच असें निगमन काढतां 
येते, की वैदिक दैवतशास्त्रांतील वर उल्लेखिलेल्या कथा 
आणि निदेश उत्तरध्र्वप्रदेशांतील या आंतरहिमयुगाचेच 
द्योतक असले पाहिजेत. भूगभशास्त्रज्ञांच्या मतें या आंतरहिम- 
युगाचा काल इसवी सनापूर्वी १०,००० वर्षाहून अधिक इतका 
असावा. वेदवाड्मयांतील ज्योतिष्यकीय उल्लेखांवरून वैदिक 
मंत्रांचा काल इसवी सनापूर्वी ५ ते ६ हजार वर्षे तरी असला 
पाहिजे, असें दाखविण्याचा टिळकांनी इतरत्र प्रयत्न केला आहे. 
म्हणजेच मंत्रदृष्ट्या वैदिक क्रषींचे पूर्वज आंतरहिमयुगांत- 
म्हणजे मंत्रकालारंभाच्या पूर्वी निदान पांच सहस्र वर्षे -उत्तर 
5रुवप्रदेशांत राहत असले पाहिजेत. इसवी सनापूर्वी १०,००९ 


वर्षांच्या सुमारास आर्यांच्या या उत्तरध्रुवप्रदेशांतील मूल 


वसतिस्थानाचा अंतिम म्हणजेच दुसर्‍या हिमयुगामुळे नाश 
झाला. त्यानंतर या प्रदेशांतून आर्यांची मोठीं निर्गेमनें ()श1४- 


आये 


78015) सुरू झालीं. त्या आर्यांपैकी वैदिक आणि इराणी 
आर्यांनी आपल्या पूर्वजांनी ५००० वर्षांपुर्वी उत्तर ध्रुवप्रदेश्ांत 
अनुभ विलेल्या निसगंघटना आपल्या वाळमयांत ग्रथित करून 
ठेवल्या आहेत. _ 
टिळकांच्या उपपत्तीचें स्वरूप थोडक्यांत हें असें आहे. 
टिळकांनी आपली उपपत्ति ज्या मामिक आणि मौलिक 
पद्धतीने पुढे मांडली - आणि विशेषतः ज्या परिस्थितींत 
असतांना पुढे मांडली - त्याबद्दल सर्वच ज्ञानोपासकांना आदर- 
युक्‍त कोतुक वाटतें, यांत संदेह नाही. परंतु त्या उप- 
पत्तीला आधुनिक संशोधकांची मान्यता मात्र फारक्ी मिळाली 
नाही नाही म्हणायला, कांही वर्षांपुर्वी तारापोरवाला यांनी 
या उपपत्तीचा पुनरुच्चार आणि पुरस्कार केलेला आढळतो. 
टिळकांनी दिग्दशित केलेल्या इराणी आर्यांच्या वेन्दिदाद या 
ग्रंथांतील पुराव्याचाच अनुवाद आणि विस्तार तारापोरवाला 
यांनी केला आहे. यूरोभारतीय भाषा बोलणाऱ्या सर्व प्राचीन 
लोकांच्या पुराण-परंपरांतून त्यांच्या पूर्वजांचे मूलस्थान उत्तरे- 
कडे होतें, हें सूचित झालेलें आहे; इराणी आर्याच्या वाड- 
मयांत या गोष्टीचा उल्लेख इतक्या स्पष्टपणे केलेला आढळत 
नाही, असें तारापोरवाला यांचें म्हणणे आहे. ऐयंन वएजो 
(म्हणजेच आर्याचें वीज किंवा मूलस्थान) हें अहुर मज्दाने 
वेह॒दाति नदीच्या काठीं निर्माण केलें व तें नष्ट करण्याकरितां 
अंग्रो मेन्यूने अहि आणि 'हिम यांची योजना केली (वेन्दि. १. 
१-२), या इराणी देवतक्षास्त्रांतल्या वणंनावरून हिमयुगामुळे 
नष्ट झालेल्या आर्यांच्या मूल वसतिस्थानाचीच आठवण होते. 
वेदिक देवतशास्त्राचा अर्थ केवळ निसगंघटनात्मक लावणें 
फारसें प्रत्ययदायी नाही, ही गोष्ट आता बहुसंख्य वेदाभ्यास- 
काना पटूं लागली आहे. वरुण, 
मूळची आणि सारभूत अशी प्रकृति अगदी वेगळी होती; पण 
देवतशास्त्रीय विकासक्रमांत 
मत्त्वावर निरनिराळा निसर्ग 
ही विकसनशील देवतश्यास्त्राची उप 
पावली आहे. त्यामळे 
घटनांशी लावणें --- त्यांतहि केवळ ध्स्वप्रदेशांतच घडं 
शकतील अश्या निसर्गघटनांशी लावणे -- हा जो टिळकांनी पुढे 
मांडलेल्या आर्यांच्या मूल वसतिस्था 
मुख्य पाया, तोच डळमळीत 
ठेल्या वेदिक निदेशांचा स्वत: लावलेला अर्थ 
असेंहि वाटल्यावाचून राहत 
अर्थे निसगंघटनांना उहदेशूनच 
झावायचा असें जरी ठरविलें, तरी त्या निसगघटना ध्रुव- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


प्रदेशांतच घडल्या असल्या पाहिजेत, असें अपरिहार्यपणे 
समजण्याची मुळीच आवश्यकता नाही. | 
टिळकांच्या कालगणनेप्रमाणे आर्यळोक उत्तर ध्रुवप्रदेशांत 
सनपूर्व १०,००० वर्षांपूर्वी अनेक वर्षे वास्तव्य करून राहत 
असले पाहिजेत. ज्या हिमयुगामुळे आर्याचें तेथील वसतिस्थान 
नष्ट झालें व त्यांना यूरोपे आणि आशिया या खंडांतील 
निरनिराळ्या प्रदेशांत निर्गमनें करावीं लागलीं, त्या हिम- 
ठुगाच्या आरंभाचा काल सनपूर्व १०,००० वर्षे इतका वश 
निदान धरला पाहिजे. वैदिक मंत्र रचिले गेले ते, टिळकांच्या 
मतें सन पुर्व ५००० वर्षांच्या सुमारास ! आणि यांपैकीच 
कांही मंत्रांत उत्तर ध्स्वप्रदेश्ांतील निसर्गघटनांचा उल्लेख 
आला आहे, असें टिळकांचें म्हणणें ! म्हणजे असें, की ला 
वर्षाहून अधिक कालापूर्वी आपल्या पुर्वजांना उत्तरध्रूवप्रदेश्ांत 
जे निसर्गघटनात्मक अनुभव आले, ते अनुभव मंत्रद्रष्ट्या 
वेदिक क्ररषींच्या स्मृतींत - परंपरेने कां होईना पण - जिवंत 
राहिले होते, असें मानावे लागतें. परंतु मध्यंतरीं एवढा मोठा 
काल गेला असतां - तो कालहि शांततेचा किवा ह्य” 
जीवनाचा नव्हता - आणि इतकीं स्थित्यंतरे झालीं असतां, 
अशा प्रकारची स्मृति कायम राहील, ही गोष्ट शक्‍य वाटत 
नाही. दुसरें असे, कौ अशी स्मृति विशेषेकरून वेदिक आय 
आणि इराणी यांनाच तेवढी कां राहिली ? | 
भूगर्भशास्त्राच्या दृष्टीने विचार केला तरीहि टिळकांची 
उपपत्ति बुद्धीला पटण्यासारखी नाही, असें आढळून दनी 
क्रोलच्या ज्या हिमयुगविषयक मताचा आधार टिळकान' 
आपल्या उपपत्तीस घेतला आहे, ते मतच शास्त्रज्ञांनी झाला 
असिद्ध ठरविलें आहे. भूगर्भशास्त्र आणि पुराणवस्तुसंगधन- 
शास्त्र यांच्या पुराव्यावरून अलिकडे संशोधकांनी मानवेति" 
हासाचे सामान्यपणे पुढील टप्पे ठरविले आहेत- 
(१) चवथें आणि शेवटचे हिमयुग (गुहामानव) - सरत” 
प्‌वे ५०,००० वष. 
(२) पुर्वाहमयुग - सनपूर्व ३५,००० वर्षे. र 
(३) उत्तराइमयुग॒ ( रेनडिअर -- भानव 1. >_ बगे तर 
१५,००० वर्षे. 
(४) पेवादमयुय “यनपु्ही ७.७. बह. वी 
(५) अईमं- थातुयुग ( सुमेरी संस्कृति ) - संतपूव 
६,००० वर्षे. 
(६) ब्रांझयुग (मानवाची सुजनश्क्ति विश्षेयत्वाने प्रकट 
होऊं लागली ) - सनपूर्व ४००० वर्षे 
(७) अयोयुग (क्रषितंत्रादि )- सन पूर्व १,५०० त्य 
ही युगगणना जर मान्य केली, तर टिळकांनी उल्लेखि 


खंड पहिला 


आंतरहिमयुग त्यांनी गृहीत धरलेल्या काळापेक्षा किती तरी 
मागे न्यावें लागेल ! आर्यांच्या वसतीला पुरेसा भूप्रदेश तरी 
उत्तरध६रूवानजीक उपलब्ध होता किवा नाही याबद्दलहि चिकि- 
त्सक टीकाकारांनी संशय व्यक्‍त केला आहे. टिळकांनी 
ज्योतिष्यकीय पुराव्यावरून वैदिक मंत्रांचा काल सन पुर्व ५-६ 
सहस्र वर्षे इतका धरला आहे. वैदिक भाषा आणि तिचा 
इतर यूरोभारतीय भाषांशीं असलेला विशिष्ट संबंध यांचा 
विचार केला, तर ही कालगणना स्वीकार्य वाटत नाही. 
किंबहुना आपली उपपत्ति पुढे मांडतांना टिळकांनी भाषा- 
शास्त्राची दखल जवळजवळ मुळीच घेतली नाही, असें 
म्हटलें तरी चालल. 

आर्याचें मूल वसतिस्थान भारतांतच होतें, या उपपत्तीचा 
पुरस्कार जरी अलिकडे कांही - विशेषत: भारतीय विद्वानांनी 
केला असला, तरी आधुनिक संशोधकांकडून तिला फारशी 
मान्यता मिळालेली नाही. या उपपत्तीच्या प्रवतकांनी पुढे 
मांडलेले पुरावे जरी वेगवेगळे असले, तरी त्यांवरून आर्याचें 
मूल वसतिस्थान म्हणून वायव्य भारतांतील कोणतातरी प्रदेश 
सामान्यत: सूचित झालेला आहे. 'आर्यो का आदिदेश या 
आपल्या हिंदी प्रबंधांत श्री. संपूर्णानंद यांनी प्रथम पाश्‍चात्य 
पंडितांनी याविषयीं मांडलेल्या उपपत्तींचें खंडन करण्याचा 
प्रयत्न केला आहे. आर्यांचें मूल वसतिस्थान उत्तरध्रुवप्रदेशांत 
होतें, या टिळकांच्या मतारचें विस्तृत विवेचन करून तें मतहि 
अग्राह्य आहे, असें त्यांनी पुढे म्हटलें आहे. प्राचीन ग्रीक, प्राचीन 
इराणी आणि वैदिक भारतीय हे सवं लोक एकाच -म्हणजे 
आर्य -मानव वंशांतील होते. व तो आर्य मानवसमूहू प्रथम 
सिंधु आणि सरस्वती या नद्यांमधील, क्र्ग्वेदांत सप्तसिधु 
या नांवाने प्रसिद्ध असलेल्या प्रदेशांत, वसति करून राहिला 
होता. परंतु पुढे एक प्रकारचें धार्मिक युद्ध -ज्याचा वैदिक 
वाडमयांत देवासुरसंग्राम असा वारंवार उल्लेख केलेला आहे- 
उद्‌भवून आर्यांच्या कांही टोळ्यांना सप्तसिधूंतून इराणाकडे 
व नंतर तेथूनहि कॅस्पियन आणि कृष्ण समुद्राच्या बाजूंनी 
बाल्कन देश आणि मध्यसमुद्रावरील बेटें यांच्याकडे निर्गेमनें 
केरावीं लागलीं. म्हणजे आर्यांच्या निर्गमनाचें कारण त्यांच्या 
मूल वसतिस्थानांत झालेली लोकसंख्येची वाढ हें नसून देवा- 
सुरसंग्राम हें होतें. संपूर्णानंदांनी आपली उपपत्ती मुख्यतः 
क्रग्वेदांत उपलब्ध झालेल्या पुराव्यावर आधारलेली आहे. 
ते पुढे म्हणतात, की अलिकडे ज्ञात झालेली मोहेंजोदडो- 
ह्राप्पा संस्कृति अनार्य - सेमिटिक - आहे. ती क्र्ग्वेदोत्तर- 
कालीन आहे; पण तिच्यावर आर्यसंस्कृतीचा प्रभाव मात्र 
मुळीच पडलेला दिसत नाही. 


४७७ 


आर्य 


श्री. लक्ष्मीधर कल्ला यांचें मत असें आहे, को प्राचीन 
परंपरा लक्षांत घेतां आर्यलोक आणि हिमाल्यपर्वत हे दोन्ही 
पहिल्यापासूनच अविभाज्य असे होते. म्हणजे आर्यांची प्राथ- 
मिक वसति हिमालयांत होती, असें मानणें अपरिहार्य आहे. 
लक्ष्मीधर यांनी या आपल्या विधानास पोषक असे एकूण 
अकरा मुहे आपल्या प्रबंधांत नमूद केले आहेत. नीलमत- 
प्राणाच्या आधारें ते पुढे असें म्हणतात, की हल्लीचा काश्‍मीर 
प्रांत आहे, तिथे पूर्वी एक मोठे सरोवर होतें. आपल्या मूल- 
स्थानाहुन खाली येऊन आर्याच्या कांही पहिल्या टोळ्यांनी 
त्या सरोवरांतील पाणी बाहेर काढलें व तो भूभाग वसतीस 
योग्य असा केला. नंतर त्या भूभागास, आपल्या नेत्याच्या 
म्हणजे कर्यपाच्या नांवावरून, कर्यपमिर हें नांव दिलें व तिथे 
आपल्या निर्गमनांतली पहिली वसाहत केली. 

आर्यांच्या मूल वसतिस्थानासंबंधीं चिकित्सा करतांना, आर्य 
या शब्दाच्या अर्थाचा प्रथम विचार करणें अवश्य आहे, असा 
उपक्रम करून रामचरित सिंग असें सांगतात, की पुढे जरी 
आये या शब्जाचा अर्थ कुलीन, उदात्त, श्रेष्ठ असा झालेला 
असला, तरी मूलतः तो शब्द ' अर्‌ ' म्हणजे नांगरणें या 
धातूपासून साधित झाला आहे व त्याचा मूळ अर्थ कृषीवल 
असाच होता. याच अर्‌ धातूपासुन हर किवा हल हा शब्द 
सिद्ध झाला असला पाहिजे, असेंहि ते पुढे सुचवितात. प्राचीन 
काळीं कृषिकमं हा सवोत्कृष्ट आचार मानला गेलेला असल्या- 
मुळे आर्य या शब्दाचा साहजिकपणेच श्रेष्ठ असा अर्थे झाला. 
म्हणजेच असें, की आये हें कुठल्याहि विशिष्ट मानववंशाचें 
नांव नव्हतें, तर ज्या लोकांनी कृषिकमे हें व्यवसाय म्हणून 
प्रथमत: स्वीकारले, ते लोक आपणांस आये असें म्हणवूं 
लागले. आणि कृषितंत्र हा मानवी संस्कृतीच्या विकासांतील 
एक युगप्रवतंक असा टप्पा असल्यामुळे आर्य या नांवाचा 
त्यांना अभिमानहि वाटूं लागला. 

कृषिकर्माचा व्यवसाय प्रथमच करणारे हे आर्य कोण? व 
त्यांचें मूलस्थान कोणतें ? प्रसिद्ध रशियन वनस्पतिशास्त्रज्ञ 
व्हासिलोव्ह याच्या मतें मानवजातीच्या इतिहासाकडे दृष्टि 
टाकली, तर निरनिराळे मानववंश एका काळीं दक्षिण आशि- 
यांत एकत्र राहत होते, असें दिसून येतें. याच मताचा अनुवाद 
सिंग यांनी केला आहे. त्यांच्या मतें चार मानववंशांचें- 
म्हणजे गौर, मोंगोलियन, नीग्राइड आणि ऑस्ट्रलॉइड या 
मानववंश्ांचें - विशिष्टीकरण भारतांत झालें असलें पाहिजे. 
त्यांपैकी पहिले दोन वंश उत्तर भारतांत आणि दुसरे दोन 
दक्षिण भारतांत उत्क्रांत झाले. उत्तर भारतांतील या गौर 
मानववंद्यानेच सुमारे १२,००० वर्षांपूवी कृषिकर्माचा शोध 


आर्य 


लावला व स्वतःला आर्य म्हणविण्यास सुरुवात केली. आणि 
ही सर्वे घटना घडली ती काइमीर व त्याच्या आजूबाजूच्या 
प्रदेशांत ! आर्यांचा प्राचीन पूवज जो कश्यप, त्याच्या नांवा- 
वरूनच त्या प्रदेशाला कदर्यपमेरु ही संज्ञा प्राप्त झाली. वेद- 
वाडमयांत वारंवार उल्लेखिलेल्या यव या धान्याची लागवड 
प्रथम याच प्रदेशांत झाली. या आपल्या मूलस्थानापासून - 
म्हणजे काश्‍मीरपासून - आर्यांनी पुढे पश्‍चिमेकडील प्रदेशावर 
आक्रमण केलें आणि इराण, मेसापोटामिया, वगेरे प्रदेशांत 
आपल्या वसाहती स्थापिल्या. 

आर्याचें मूल वसतिस्थान भारतांतच होतें, या मताचा 
दुसरा एक पर्याय राजबली पांडे यांनी सुचविला आहे. त्यांनी 
क्रग्वेदांतील नदीसूक्ताचा ( क्र. १०.७५ ) या प्रश्‍नाच्या 
दृष्टीने विचार करून असें सिद्ध करण्याचा प्रयत्न केला आहे, 
को आर्याचें मूलस्थान मध्यदेश म्हणजेच अयोध्या आणि 
प्रतिष्ठान ( हल्लीचे अलाहाबाद ) यांमधील प्रदेश हें असलें 
पाहिजे. 

श्रीकंठशास्त्री यांनीहि मध्यदेश म्हणजे सिधु आणि गंगा 
या नद्यांचें खोरे, हेंच आर्याचें मूलस्थान होतें, असें सिद्ध 
करण्याचा प्रयत्न केला आहे. 

भारतीय मूलस्थानाची उपपत्ति स्वीकारली, की आणखी 
एक अडचण उपस्थित होते. ती म्हणजे वेदिक संस्कृति आणि 
मोहेंजोदडो-ह्राप्पा संस्कृति यांच्या पौर्वापर्यासंबंधीं. मोहेंजो- 
दडो-हराप्पासंस्कृति ही वेदोत्तरकालीन आहे, असें मानल्या- 
खेरीज भारतीय मूलस्थानाची उपपत्ति सुसंगत ठरत नाही. 
आणि असें मानणें हें तर बुद्धीला मुळीच पटण्यासारखे नाही. 
सेवी संस्कृति ही वैदिक आर्याहून भिन्न अश्या लोकांची 
संस्कृति होती, ही गोष्ट आता बहुतेक सर्व संशोधकांनी मान्य 
केली आहे. त्या लोकांत प्रसृत असलेली विशिष्ट प्रकार 
'मूतिपूजा, त्यांना अवगत असलेली लेखनक'ला 
तींत दिसून येणारा अदवांचा अभाव, वगेरे 
महत्वाचा पुरावा म्हणून पुढे मांडतां येतील. सप्तसिधंतील 
आयंलोकच जडू भारताचे मूळचे रहिवासी असतील, तर 
ह्राप्पा-संस्कृतीचे लोक भारतांत केव्हा आणि कोठन आले? 
च्या सस्कृतीच्या स्वरूपावरून ते लोक सिधुखोऱ्यांत दीधं- 
काल वसति करून राहिले असले पाहिजेत, हें स्पष्ट दिसून 
यत. मग त्या काळांत आये लोक कुठे होते? आणि वेदोत्तर 
वाडूमयांत ह्राप्पियन लोक किवा त्यांची नागर संस्कृति, यांचा 
उल्लेख कां नसावा ? या प्रश्‍नांची उत्तरेंहि समाधानकारक 
रीतीने देतां येण्यासारखीं नाहीत. तसेच भारतीय मूलस्थानाची 
उपपत्ति आणि ज्योतिःशास्त्रीय पुरावे यांवरून सिद्ध होणारा 


ची 
। त्यांच्या संस्कृ- 
गोष्टी या संदर्भात 


ड७ट 


भारतोथ संस्कृति कोश 


वेदकाल इतका मागे जातो, की तो गृहीत धरून वेदकालीन 
इतिहास आणि वेदोत्तरकालीन इतिहास यांचा योग्य समन्वय 
करणें अवघड होतें. 

श्री. पिठावाला यांची उपपत्ति वर वणिलेल्या उपपत्तीपेक्षा 
पुष्कळच शास्त्रीय स्वरुपाची आहे. पिठावाला यांच्या मतें 
भूगोलशास्त्र हेंच इतिहासाचें मुख्य अधिष्ठान समजलें पाहिजे 
कारण एखाद्या मानवसमूहाचा इतिहास आणि संस्कृति कांही 
विशिष्ट प्रकाराने घडविण्यांत तो मानवसमूह जिथे वास्तव्य 
करून राहिला होता, तिथल्या भौगोलिक परिस्थितीचा फार 
मोठा हात असतो. ज्यांचे जीवन जवळजवळ पुर्णपणे निसर्गा- 
वलंबि होतें, त्या आर्यांच्या इतिहासाचा अभ्यास करतांना 
तर भूगाल-शास्त्राची उपेक्षा करून मुळीच चालणार नाही. 
पिठावाला यांच्या विवेचनाचा हा प्रारंभविदु सर्वांना सामान्य- 
पण पटल असाच आहे. 

प्राचीन इराणी लोकांचा अवेस्ता हा ग्रंथच पिठावाला यांनी 
मुख्यत: प्रमाणभूत मानला आहे. त्यांत वर्णन केलेली संस्कृति 
म्हणजेच मूळच्या आर्यांची संस्कृति आणि त्यांत उल्लेखिलेले 
ऐयंन वएजो. म्हणजेच आर्याचें मूल वसतिस्थान होय. पिठा- 
वाला यांच्या मतें ऐयंन वएजोपासून आर्यांची संस्क्रति नंतर 
पर्चिमेकडे आयलँड, पुर्वेकडे चीन, उत्तरेकडे स्कॅडिनेव्हिया 
आणि दक्षिणेकडे ईस्ट इंडिज, या प्रदेशाकडे पसरली. ही 
गोष्ट शक्‍य होण्यासाठी भूगोलजास्त्राच्या . दष्टीने. असें अतु- 
मान करणें प्राप्त होतें, कौ आर्याचें मूल वसतिस्थान कुठे तरी 
म्हणजे आशियांत मध्यवर्ती असें असलें पाहिजे. आर्यांच्या 
मूळ संस्कृतीबद्दल पिठावाला यांनी पुढील गोष्टी गृहीत 
धरल्या आहेत- ती संस्कृति सुसंरक्षित अश्ली नदीखोऱ्यांतील 
संस्कृति होती. मूळचे आर्यलोक स्थिरजीवन कंठीत होते- 
शयाळन हा त्यांचा मुख्य व्यवसाय होता. त्यांच्या मूल 
वसतिस्थानाच्या प्रदेशांत अनेक नैसगिक प्रतिरोध त्यांच्या 
मार्गात आले असले पाहिजेत. आणि त्यामळे त्यांना आपल्या 
विकासास प्रोत्साहनच मिळालें असलें पाहिजे. गेल्या १०,००० 
वषात पृथ्वीची स्थिति जवळ जवळ मुळीच बदलली नाही? 
अस आणखी गृहीत धरून मध्य-आशियांतील ६६३ अक्षांदा 
आणि ४० अक्षांश यांमधील भूप्रदेशांची वरील प्रकार 
संस्कृति निर्माण होण्याच्या शक्‍यतेच्या दष्टीने पिठावाली 
यांनी छाननी केली आहे. या बाबतींत प्रथम डोळ्यासमोर 
अदेश येतो, तो संबेरियाचा. परंतु तो प्रदेश फारच विस्तुर्त 
आणि विस्कळित स्वरुपाचा असल्यामुळे तिथे आर्याच्या 
संस्कृतीसारखी एकसंधी संस्कृति निर्माण झाली असणें केव 
अशक्य आहे. शिवाय आर्यांनी तिथून उत्तरेकडे किवा दक्षिणे” 


खंड पहिला 


कडे निर्गमनें केलीं असण्याची शक्‍यताहि फार थोडी आहे. 

सेवेरियाच्या खाली मध्य-आशियांत ५५ आणि ५० अक्षांशां- 
मध्ये एक काळ्या जमिनीची पट्टी लागते. तिथ्रे गवतहि 
पुष्कळ निर्माण होतें. पण आर्यांच्या मूलस्थानांत नद्यांच्या 
पाण्याची सुबत्ता जशी अस्तित्वांत असली पाहिजे, तशी या 
भूप्रदेशांत नाही. पुढे पूर्वेस येनिसियि नदीचें खोरे, परिचमेस 
व्होल्गा नदीचें खोरें वगैरे भूप्रदेशांची चांचणी करीत करीत 
पिठावाला यांनी शेवटीं सिरदर्या आणि अमुदर्या या नद्यां- 
मधील प्रदेशांत आर्याचें मूल वसतिस्थान असणें सर्वात अधिक 
संभाव्य आहे, असें मत प्रर्दशत केलें आहे. भूगोलशास्त्राच्या 
अनुरोधाने निश्‍चित केलेल्या या प्रदेशास वेन्दिदादमध्ये केलेलें 
ऐर्यन वएजोचें वर्णन बरेंच लागू पडतें, असेंहि त्यांनी पुढे 
म्हटलें आहे. तसेंच त्यांच्या मतें सिरदर्या या नांवांत अवेस्तां- 
तीळ आदूंइ सुरा या नदीच्या नांवाची स्मृति कायम ठेविली 
गेली असावी. 

पिठावाला यांच्या उपपत्तीची पद्धति बरीच शास्त्रीय 
स्वरूपाची आहे, यांत शंका नाही; पण वर दर्शविल्याप्रमाणे 
तिला मर्यादाहि बऱयाच आहेत. दोनच गोष्टींचा उल्लेख करा- 
यचा झाल्यास असें म्हणतां येईल, की पिठावाला वाड्‌मय- 
दृष्ट्या वेन्दिदाद या प्राचीन इराणी ग्रंथापलिकडे गेले नाहीत. 
आणि त्यांनी मूल-यूरोभारतीय भाषेचा मुळीच विचार केलेला 
नाही. याचा फ्रिणाम म्हणजे त्यांना यूरोभारतीय-भाषिकांचें 
मूलस्थान निश्चित करतां आलें नाही. 

आर्यांचे मूल वसतिस्थान शोधून काढण्यासाठी आधुनिक 
संशोधकांनी भाषाशास्त्रावलंबि पुराणवस्तुविज्ञान या शास्त्राचा 
मुख्यतः आधार घेतला आहे. प्रस्तुत विषयाचा अभ्यास 
करण्याची हीच पद्धति सर्वांत अधिक सयुक्तिक आहे. आपल्या 
आजच्या विषयाच्या दृष्टीने भाषाशास्त्रावलंबि पुराणवस्तु- 
विज्ञान या शास्त्राच्या आधारें विद्वानांनी प्रतिपादिलेलीं कांही 
विधानें मूलभूत आणि सिद्ध म्हणून मानायला कांही हरकत 
नाही. 

पद्चिमेकडे आयलंडपासून तों पूर्वेकडे भारतापर्यंत पसरलेल्या 
विस्तृत भूप्रदेशांत ज्या मुख्य भाषा प्राचीन कालीं प्रचलित 
होत्या, त्या सवे भाषांचें मूळ अक्ली एक भाषा-जिला मूल-यूरो- 
भारतीय भाषा अशी संज्ञा देणें योग्य ठरेल- एके काळीं अस्ति- 
त्वांत असली पाहिजे. ती मूल-भाषा कांहीं काळ तरी एका 
विशिष्ट मर्यादित अश्या प्रदेशांत उपयोजिली जात असली 
पाहिजे. अर्थातच ती भाषा बोलणाऱ्या मूळच्या लोकांतहि एक 
प्रकारची एकरूपता अस्तित्वांत असली पाहिजे. ती एकरुपता 
वांशिक स्वरूपाची नव्हती, हें निविवाद आहे. भाषा आणि वंश 
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आयं 


हीं कोणत्याहि अपरिहार्य बंधनांनी परस्परांशी संबद्ध नसतात, 
ही गोष्ट मुह्ाम लक्षांत घेतली पाहिजे. म्हणून मूल-यूरो- 
भारतीय भाषा बोलणारे लोक यूरोभारतीय मानववंद्याचे होते, 
असें मानणें सर्वर्थव अश्यास्त्रीय होतें. प्रागेतिहासिक पुराणवस्तु- 
संशोधनशास्त्र निशचितपणें असें मानण्याविरुद्ध साक्ष देतें. त्या 
लोकांत राजकीय दृष्ट्या एकराष्ट्रीयत्व होते, असेंहि मानतां 
येणार नाही. मग ही एकरूपता कोणत्या प्रकारची होती ? 
जरा खोलवर विचार केला तर असें आढळून येईल, कौ ती 
एकरूपता अर्थेजीवनात्मक असली पाहिजे. मूल-यूरोभारतीय 
भाषिकांची भोंवतालची परिस्थिति भौगोलिक दृष्ट्या तसेंच 
पश्ुसंपत्ति, वृक्षसंपत्ति इ. दृष्टींनी समान असल्यामुळे त्यांचें 
भौतिक किवा आथिक जीवन आणि धर्मकल्पना यांच्या एक- 
रूपतेसंबंधी अनुमान करणें कठिण नाही. भाषा, भौतिक 
जीवन आणि धर्मकल्पना या बाबतींत साधारण असलेल्या या 
लोकांचें मूल वसतिस्थान कुठें असलें पाहिजे, हीच भाषा- 
शास्त्रावलंबि पुराणवस्तुविज्ञानाची मुख्य समस्या आहे. 
यूरोभारतीय-भाषिकांच्या मूल वसतिस्थानासंवंधीं भाषा- 
शास्त्रदृष्ट्या चर्चा करतांना मूल-यूरोभारतीय भाषा ही एका 
अर्थी स्वयंसिद्ध किवा अनन्याश्रयी भाषा होती, असें सामान्यत: 
समजण्यांत येत असे. उत्तरकालीन निरनिराळया यूरोभारतीय 
भाषांच्या अभ्यासावरून त्या भाषांची सर्वप्रथम पुर्वज अक्ली 
जी भाषा भाषाशास्त्राच्या साहाय्याने सिद्ध करतां येते, ती 
भाषाच अशा चर्चेचा प्रारंभविद्ध म्हणून मानली जात असे; 
परंतु त्या भाषेच्या या सिद्ध स्वरूपाशींच न थांबतां त्याच्याहि 
मार्गे जाऊन त्या भाषेचा उद्गम व प्राथमिक विकास होत 
असतां तिच्यावर तिच्यापूर्वी प्रचलित असलेल्या किंवा तिच्या 
समकालीन असलेल्या निरनिराळ्या परकीय भाषांचा जो 
परिणाम अपरिहार्यपणे झाला असला पाहिजे, तो या संदर्भात 
लक्षांत घेणें आवश्‍यक आहे. तसेंच या मूल-यूरोभारतीय भाषे- 
वरून ती भाषा बोलणाऱ्या लोकांच्या संस्कृतीविषयीं जें 
निष्कर्ष काढले जाऊं शकतात, त्या निष्कर्षांचा प्राणिशास्त्र, 
वनस्पतिशास्त्र, प्रागेतिहासिक पुराणवस्तुसंशोधनशास्त्र, 
मानववंशशास्त्र इ. शास्त्रांच्या अभ्यासाने निघणाऱ्या 
निष्कर्षांशीं प्रत्ययकारी समन्वय लावणें, हेंहि आवश्‍यक आहे- 
या दृष्टींनी मूल-यूरोभारतीय भाषेचा विचार करूं लागलों, 
तर आपणांस प्रथम जी एक गोष्ट स्पष्टपणे प्रतीत होते ती 
ही, कौ त्या भाषेवर उग्नो-फिनिश भाषेचा चांगलाच परिणाम 
झालेला आहे. कोलिंडर या भाषाशास्त्रज्ञाने मूल-यूरोभारतीय 
भाषा आणि उग्नो-फिनिश भाषा यांच्या घडणींतील बहुविध 
साम्य दाखविलें आहे. हें साम्य केवळ परस्परांनी केलेल्या 


आयं 


वरवरच्या उसनवारीच्या स्वरूपार्चे नाही. त्या दोन भाषांचा 
अगदी निकटचा संवंध आला असला पाहिजे -- आणि तोहि 
त्या भाषांच्या प्राथमिक अवस्थेंत आला असला पाहिजे -- 
असेंच तें साम्य दर्शविते. भाषाशास्त्राच्या अभ्यासावरून जो 
हा निष्कर्ष काढतां येतो, त्याला पोषक असा वराच महत्त्वाचा 
पुरावा मानवेतिहासश्यास्त्राच्या आधारें उपलब्ध करून दिला 
गेला आहे. 

मूल-यूरोभारतीय-भापषिकांच्या सांस्कृतिक जीवनावर जो 
आणखी परिणाम झालेला दिसतो, तो अल्ताइक लोकांचा. 
मूल-यूरोभारतीय भाषा आणि कॉकेशियन नजीकच्या आशियां- 
तील भाषा यांच्यामधील संवंधाचा विचार केला, तर मूल- 
यूरोभारतीय-भाषिकांचें वास्तव्य उरल प्रदेशाच्या दक्षिणेस- 
म्हणजेच जिथे त्यांच्यावर अल्ताइक लोकांच्या संस्कृतीचा 
प्रभाव पडणें शक्‍य होतें, अशा प्रदेश्ांत- असलें पाहिजे, असें 
मानावें लागतें. मूल-यूरोभारतीय संस्कृतीवर परिणाम केलेल्या 
आणखी एका संस्कृतीचा उल्लेख येथे करायला हवा. सेमिटिक 
भाषा आणि मूल-यूरोभारतीय भाषा यांचा तौलनिक अभ्यास 
केल्यास असें दिसून येईल, की कांही विशिष्ट बाबतींत त्या 
भाषांचे परस्परांशी बरेंच साम्य आहे. उदाहरणार्थ यूरो- 
भारतीय आणि सेमिटिक या दोन भाषाकुटुंबांतच व्याकरणां- 
तील तीन लिंगे मुख्यत: अस्तित्वांत आहेत. 

म्हणजे आता असें विधान करायला हरकत नाही, की ज्या 
प्रदेशांत उग्रो-फिनिश, अल्ताइक आणि सेमिटिक या भाषांचा 
प्रभाव तिच्यावर पडणें शक्‍य होतें, अशा प्रदेशांतच मूल- 
यूरो-भारतीय भाषेचा उद्गम आणि प्राथमिक विकास झाला 
असला पाहिजे आणि असा एक प्रदेश म्हणजे उत्तर किरघीज 
प्रदेश हाच होय. 

या निष्कर्षास उपोद्दलक असा बराचसा पुरावा इतर मार्गा- 
नीहि उपलब्ध होऊं शकतो. मूल-भारतीय 0८1] (सं. 
पशु ) 'हा शब्द प्राचीन असून तो मूळचा माणसाळलेल्या 
मेंढ्यांचा वाचक असा होता. पुढे अर्थविकासक्रमाने तों गबर 
स माणसाळलेल्या प्राण्यांना उद्देशून वापरण्यांत येऊं लागला. 
क्या गक  मूल-यूरोभारतीय 015 (सं. अवि) हा शब्द 

नशिचितपणे नंतरचा आ हे. ऐथशत्ा या शब्दाच्या मूळच्या अर्थाचा 


आला असला पाहिजे. यावरून असें अनुमान काढतां येणें 
शक्य आहे, की मूल-यूरोभारतीय-भाषिकांनी सवप्रथम माणसा- 
ळविलेले प्राणी म्हणजे मंढ्याच होत. प्राणिशास्त्राचा असा 
एक सामान्य सिद्धान्त आहे, की ज्या प्रदेशांत एखाद्या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


प्राण्याची रानटी जात आढळते, त्या प्रदेशांतच त्या ग्राण्याहा 
माणसाळविलें जातें. रानटी मेंढ्यांचे मुख्य स्थान म्हणजे 
उरल-अल्ताय प्रदेश. आणि रानटी मेंढ्या माणसाळविणाऱर्‍या 
मूल-यूरोभारतीयांचें वसतिस्थानहि तिथेच असलें पाहिजे. 
मूल-यूरोभारतीयांना परिचित असलेला दुसरा प्राणी 
म्हणजे घोडा. त्या लोकांना घोड्याचा परिचय कसा झाला 
असेल यासंबंधी नेरिग याने वरेंच विवेचन केलें आहे. 
प्राणिशास्त्र आणि प्रागेतिहासिक पुराणवस्तुसंशोधनशास्त्र 
यांच्या आधारं त्याने असें दाखविलें आहे, की घोडे पाळण्याच्या 
तंत्राचा अवलंब प्रथम अल्ताइक लोकांनी केला व नंतर तै 
तत्र मूल-यूरोभारतीयांना अल्ताइक लोकांच्या संपर्कामुळे 
अवगत झालें. नीं 
गूल-यूरोभारतीय (1०5 (सं. गौ:) या दाव्दासंबंर 
अलिकडे जें भाषाज्ञास्त्रीय संशोधन झालें आहे त्याचा निष्क” 
पंहि वरील निष्कर्षास जुळता असाच आहे. मूल-यूरोभारतीय 
भाषेंत तो शब्द सुमेरियन ४५ (6) या शाब्दापासून ा- 
असावा, असें मत इप्सेन याने पुढे मांडलें आहे. परंतु तै म 
स्वीकारण्यांत अनेक अडचणी आहेत. मूळ सुमेरियन शब्द 
8०0 असा आहे. तो मूल-यूरोभारतीय भाषेत घेतला क 
तेव्हा त्यांतील शेवटच्या व्यंजनाचा लोप झालेला होता. २ 
रियन शब्दांतील शेवटच्या १ या व्यंजनाचा लोप होण्यास 
भ्रारंभ झाला, तो बर्‍याच उशीराने म्हणजे सनपूर्व २५०” 
च्या सुमारास. मूल-यूरोभारतीय ००५ या शब्दापासून षांत 
झालेले शब्द बहुतेक सर्व महत्त्वाच्या यूरोभारतीय भ॑ 
अस्तित्वांत आहेत. आणि या भाषा बोलणार्‍या लोकांची र. 
वसतिस्थानापासून निगमनें सुरू झालीं, तीं निश्‍चिपपण प 
पुर्व २९०० च्या पुर्वीपासून. म्हणजेच ४॥०५ हा शब्द त्याच्यात 
पुर्वी मूल-यूरोभारतीय भाषेंत आला असला पाहिजे. ल 
तो शब्द सुमेरियन भाषेतून घेतला गेला असणें शक्‍य तार्ह” 
त्याचप्रमाणे मूल-यूरोभारतीय भाषा-भाषिकांस पररिचि 
असलेल्या कुत्रा आणि सूकर या ग्यांचाहि प्राणिशार्स्त, 
प्रागेतिहासिक पुराणवस्तुसंशोधनश्ास्त्र आणि भाषाशारर नः 
यांच्या दृष्टींनी नेरिंग याने विचार केला आहे. मूलन्यूर 
भारतीयांना ज्ञात असलेल्या पश्धनाच्या संबंधींच्या विवेचनी वळ 
वरून शेवटी त्याने असा निष्क्ष काढला आहे, की री 
यूरोभारतीयांस परिचित असलेल्या प्राण्यांचें मूलस्थान ् 
वे अल्ताय या प्रदेशांतच असलें पाहिजे आणि त्या बप्या > 
माणसाळविण्याचें तंत्र मूल-यूरोभारतीय लोक आंतर-आ/ि 
तीळ लोकांपासुनच शिकले असावेत. वराट 
यूरोभारतीयांच्या मूल वसतिस्थानाच्या प्रश्‍नाचा लि 


र“ 


खंड पहिला 


करतांना आणखी एक गोष्ट लक्षांत घेण्यासारखी आहे. मूल- 
यूरोभारतीय मानवसमूहांतून ज्या निरनिराळ्या लोकांचीं 
निर्गमनें झालीं, त्या लोकांचा उत्तरकालीन इतिहास पाहिला 
तर त्यावरून मूल-य्‌रोभारतीयांच्या कालासंवंधीं कांही अनु- 
मान करणें शक्‍य आहे. उदा० पहिल्या ट्रोजन संस्कृतीचें स्वरूप 
निश्‍चितपणे यूरोभारतीय होतें आणि त्या संस्कृतीचा काल 
सनपुर्व ३००० वर्षे इतका तरी असला पाहिजे, असें मानतां 
येतें. तसेंच हराप्पा संस्कृतीच्या अंताचा काल सनपूर्व २५००- 
२००० हा आहे. त्या संस्कृतीचा नाश वैदिक आर्यांनी केला, 
अस सामान्यपणे गृहीत धरलें जातें. आणि त्या आर्यांचे पूर्वज 
तर्‌ या कालापुर्वी अनेक वर्षे मूल-यूरोभारतीयांपासून विभक्त 
झाले होते, असें दाखवितां येतें. म्हणजे मूल-यूरोभारतीयांचा 
काल रिरस्तपुर्वे ४०००-३५०० हा होता, हें साहजिकपणेंच 
माऱ्त होत. पुराणवस्तुसंशोधनशास्त्राच्या आधारें असें दाखवितां 
यते, को मृत माणसांना पुरून त्यावर तांबड्या रेतीचे ढीग 
( वाका ) करणार्‍या लोकांची संस्कृति ( जिला कुर्गन- 
संस्कृति असें म्हणतां येईल ), रज्जुमुद्रित मृत्पात्रे निर्माण 
करणार्‍या लोकांची संस्कृति आणि त्रिपोलजे संस्कृति या तीन 
सस्कृतींशीं मूल-यूरोभारतीयांचा अगदी निकटचा संबंध आला 
हाता. या तीन्ही संस्कृति ख्रिस्तपूर्व चवथ्या सहस्रकाच्या 
पहिल्या अर्धांत उरळ-अल्ताय प्रदेशाच्या आजूबाजूस अस्ति- 
त्वांत असल्याचें पुराणवस्तुसंशोधनशास्त्राने सिद्ध केलें आहे. 
या तोन संस्क्रतींच्या प्रतिनिधिभूत असलेल्या लोकांपैकी रज्जु- 
मुद्रित मृत्पात्रे निर्माण करणारे लोक म्हणजेच मूल-यूरो- 
भारतीय लोक, असें सुचविणारा पुरावाहि उपलब्ध झाला आहे. 

त्यापेक्षाहि कुर्गन-संस्कृति ही मुख्यत: मूल-यूरोभारतीयांची 
संस्कृति होती, असें सिद्ध करणारा अधिक भक्‍कम पुरावा 
उपलब्ध झाला आहे. मूळ-यूरोभारतीय लोकांत प्रेतं पुरण्याची 
चाळ आस्तित्वांत असल्याचें दिसून येतें. प्रेताची विल्हेवाट 
करण्याची पद्धति ही कोणत्याहि मानवसमूहाच्या जीवनांतील 
एक मूलभूत अशी बाब समजली पाहिजे. या बाबतींतली 
आपली पद्धति सोडायला तो मानवसमूह सहसा तयार होत 
नाही. प्रत्येक मृत माणसासाठी वेगवेगळा खड्डा खणून त्यांत 
त्याचा देह पुरायचा, त्या खड््यावर खणलेल्या मातीचा 
डीग रचायचा, आणि अश्या ढिगाभोवती एक किंवा दोन 
लांकडीं कुपणें घालायचीं, अशी प्राचीन यूरोभारतीय- 
भाषिकांची पद्धति होती. क्रग्वेदांतहि अशा प्रकारच्या कुंपणाचा 
उल्लेख आला आहे ( क्र. १०.१८-४, १३). त्यावरून ती 
पद्धति किती दूरवर पसरली होती, याची कल्पना येईल. किर- 
घोज प्रदेशांत अशीं मृतांची मातीचीं थडगीं किंवा कुर्गन अनेक 

भा. सं. को. ३१ 
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आर्य 
आढळतात. वोगडानोव्ह या रल्षियन पुराणवस्तु्यास्त्रज्ञाच्या 
मतें त्यांपैकी वरेच कुर्गन नवाश्‍मयुगकालीन आहेत. याचाच 
अर्थ असा, की मृतदेह दुमडलेल्या स्थितींत खड्यांत पुरून 
त्यावर तांबड्या मातीचा ढीग रचण्याचा प्रघात किरघीज 
प्रदेशांतूनच पुढे परिचिमेकडे आणि आग्नेयीकडे प्रसृत झाला. 
मूल-यूरोभारतीय-भाषिकांचे वैशिष्ट्यपूर्ण युद्धपरशुहि उत्तर 
किरघीज प्रदेशांतील कांही उत्खननांत उपलब्ध ज्ञाले आहेत. 
म्हणजे असें, की यूरो-भारतीयांच्या मूल वसतिस्थानासंवंधीं 
वर काढलेल्या निष्कर्षाच्या बाबतींत पुराणवस्तुसंशोधनश्यास्त्र 


पे प्रिपेर र 
(दलदल प्रदेश) 
२. न“ न ठर छि 
कोवे (र तत्र किर चण 
एप़्व ओसाड प्रदेश ) 


जय सृष्ट 


त 
४३ *प्राशिया& 


निर्गमनें दर्शविणारा स्थूलालेख 


आणि मानवेतिहासशास्त्र या शास्त्रांनी भाषाशास्त्राचा 
चांगलाच पाठपुरावा केला आहे. 


आथे 


आतांपर्यंत केलेल्या प्रतिपादनाचा आदशय असा- मूल-यूरो- 
भारतीय भाषेला तिचेंच असें विशिष्ट स्वरूप प्राप्त झालें, तें 
उत्तर-किरघीज प्रदेशांत. म्हणून त्याच प्रदेशास ती भाषा बोल- 
णाऱ्या लोकांचें, म्हणजेच वैदिक भारतीयांचा संबंध ज्यांच्या- 
पर्यंत स्पष्टपणे आणि निःसंदिग्धपणे पोचू शकतो अशा त्यांच्या 
सांस्कृतिक पुर्वेजांचें, मूल वसतिस्थान, असें आपण मर्यादित 
अर्थाने म्हणूं शकतों. त्या वसतिस्थानापासून मूल-यूरोभारतीय- 
भाषिकांची दोन मोठीं निर्गंमनें घडून आलीं. ज्या लोकांनी 
पश्चिमेकडे जाऊन यूरोपांतील प्रिप्रेट प्रदेशांत पुन्हा कांही 
काल वसति केली, त्यांना सामान्यपणे पुर्व-यूरोपीय अशी संज्ञा 
देतां येईल. या पूर्व-यूरोपीयांच्याहि पुर्वी मूल-यू रोभारतीय- 
भाषिकांच्या कांही टोळ्यांनी उत्तर-किरघीज प्रदेशांतून बल्ख 
प्रदेशाकडे प्रयाण केलें होतें. हेंच लोक पूर्वा्य होत. या पूर्वार्यांनी 
बल्ख प्रदेशांत वऱ्याच कालपर्यंत वसति केली होती; पण पुढें 
त्यांचींहि तीन मोठीं निर्गमनें झालीं. मिटानी, हुरियन इ. 
लोकांचे पुर्वज मध्य-आशियांत गेले. प्राचीन इराण्यांचे पुर्वज 
इराणकडे गेळे आणि वैदिक भारतीयांच्या पुर्वजांनी वृत्रहा 
आणि पुरंदर अश्या इंद्राच्या नेतृत्वाखाळी सप्तसिधप्रदेशावर 
विजयाक्रमण केलें. [ आर्याचें मूल वसतिस्थान-डॉ. रा. ना. 
दांडेकर; क्र्ग्वेदिक आयं. ] 

(२) सत्कुलोद्‌भव ( अमर ). मान्य, उदारचरित, शांत- 
चित्त असे याचे पर्यायार्थ आहेत. याची व्याख्या अशी- 

कतव्यमाचरन्‌ काममकतंव्यमनाचरन्‌ । 
तिष्ठति प्राकृताचारे स तु आर्य इति स्मृत: । 

अर्थ- कतंव्याचें पालन करणाऱ्या, तसेंच अकतंव्याचें आच- 
रणन करणाऱ्या व सामान्य जनांच्या आचाराला अनुसर- 
णाऱ्या पुरुषाला आये असें म्हणतात. [ श. क. ] 


त 
आयक प्ल्क्षद्दीपांतील ब्राह्मणतुल्य एक जात. [ पु. इ. ] 


ह 
आयंका क्रौंचद्वीपांतील एक नदी. [ भाग. पु. ५. २०. २१ ] 
व. बोटं घोटक -_ धाडा. हा शब्द कोशांत आढळत 

नाहो. प्राचीन काळीं सोन्या-चांदीच्या अलं- 
कारांनी सजवून एक घोडा वरातीपुढे चालवीत, त्याला 
नाव होते. या घोड्यावर कोणी बसत नव्हतें. सांप्रतहि री 
चाल अनेक ठिकाणीं दिसते. [शंं. हा. ] व 


१७ वें शतक ) द्रविड स्मार्त ह 
( ) द्रविड स्मातं त्राह्मण. याने 


0 6 
आयं ) 
शात कारच अध्यात्मविद्या या दोहोंवर मिळन 
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भारतीय संस्कृति कोश 


चौर्‍यांयश्ी ग्रंथ लिहिले आहेत. [ म. च. को. ] 


0-__ नागार्जुनाचा एक क्िष्य. याला देव, काणदेव 
आयढ्‌ध ककवा नीलनेत्र असेंहि म्हणतात. हा मुळांत लंकेचा 
रहिवासी असून तो विद्याभ्यासासाठी नालंदा येथे नागार्जुना- 
कडे आला होता. नागार्जूनाने त्याच्या वृद्धिमत्तेची चांचणी 
घ्यावी, या हेतूने स्वच्छ जलाने भरलेलें एक पात्र त्याच्याकडं 
पाठविलें. आर्यदेवाने त्यांत एक सुई घालून तें पात्र नागार्जूनाकड 
परत पाठविलें. तें पाहून नागार्जुन प्रसन्न झाला व त्याने आर्य- 
देवाला आपला लिष्य म्हणून मान्यता दिली. जल्पूर्ण पात्राने 
आयेदेवाचें ज्ञान हें निर्मल व पूर्ण आहे, असें नागार्जुनाने सुच" 
विलें होतें व त्या पात्रांत सुई घालून आपल्याला त्या ज्ञानाचा 
तळ गांठायचा आहे, असें आर्यदेवाने सूचित केलें होतें. आर्यदव 
हा शास्त्रकार होता. त्याने अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ लिहिल 
असून त्यांपैकी चतु:शतक हा प्रसिद्ध आहे. त्यांत चारश 
कारिका आहेत. [ वौ. ध. द.; हि. वि. को. ] 


जार्ज क बौद्धांच्या महायान पंथाचें एक तूत. 
थ॒ बुद्धावतसक य़ा ग्रंथाचा उल्लेख महाव्युत्पत्ति या 
ग्रंथांत आढळतो (६५.४). चिनी त्रिपिटकांत व तिर्वेट! 
कांजुरमध्ये अवतंसक साहित्य प्राप्त होते. या नांवाचा 
बौद्ध निकाय इ. स. च्या ६ व्या शतकांत निर्माण झाला होता; 
त्याच निकायाचा हा पवित्र ग्रंथ आहे. जपानमधला ' नड 
निकायहि या ग्रंथाला मान्यता देतो. चिनी परंपरा सांगती) 
की अशीं वेगवेगळीं सहा अवतंसक सूत्रें होतीं व त्यांत छत्तीस 
हजारांपासून तो एक लक्षापर्थंत गाथा संग्रहीत होत्या. क 
ग्रंथांत बोविसत्त्वाच्या उपासनेचा परम प्रकर्ष दिसून येता. 
मूळ संस्कृत ग्रंथ अजून उपलब्ध झाला नाही. 


आर्यभट (_ धे. शतक ) हा कुसुमपुराचा ( न 
रहिवासी असून महान्‌ गणिती व ज्योतिरि 
होता. याने प्राचीन ज्योतिषग्रंथांचें संशोधन व स्वतःचे अनु 
यांच्या आधारें आर्यभटीय या ग्रंथाची रचना केली. हा 
अत्यंत महत्त्वाचा समजला जातो. त्याची रचनापद्धति ्् 
निक असून भाषा सुडिलष्ट आहे. या ग्रंथाचे चार पाद 
सर्वे मिळून १२१ इलोक आहेत-- क १ 
(१) गीतिकापाद-- यांत अक्षरांच्या आधारें संल 
संख्या लिहिण्याची स्वनिमित पद्धति दिली आहे. 
(२) गणितपाद- यांत अंकगणित, बीजगणित व रेखाग 
यांच्यासंबंधी कांही सूत्ररूप नियम दिले आहेत. 


णिर्ढ 


प हबल आ हब डी 


खंड पहिला ४८३ आयंशूर 
(३) कालक्रियापाद- यांत कालगणना, युर्गे, त्यांचा याने इ. स. १८ मध्ये जैनदीक्षा घेतली व जैन धार्मिक साहित्य 


उत्सपिणी व अवसपिणी हा कालविभाग, ग्रहांची मध्यम व 
स्पष्ट गति इ. विषय आले आहेत. 

(४) गोलपाद- यांत क्रांतिवृत्त, संपातबिद, सूर्यापासून 
ग्रहांची अंतरे, खगोलवणंन, ग्रहणें वर्तविण्याची रीति इ. 
विषय आले आहेत. 

या ग्रंथाचा प्रचार द. भारतांत विशेष रूपाने झाला. 
इ. स. १६-१७ व्या शतकापर्यंत दक्षिणेंत याचें अध्ययन- 
अध्यापन सुरू होतें. याच ग्रंथाच्या आधारें बनणारें पंचांग 
आजहि दक्षिणेतल्या वेष्णवपंथांत मान्य आहे. त्या मानाने 
त्याचा उत्तर भारतांत विशेषसा प्रचार झाला नाही. आर्य- 
भटाच्या मागून झालेल्या ब्रह्मगुप्ताने आर्यभटाची अनेक 
कारणांसाठी निदा केली असली, तरी त्यालाहि आपल्या 
खंडखाद्यक या ग्रंथांत आर्यभटाचेंच अनुकरण करावें लागलें 
आहे. आर्यभटीय या ग्रंथाचे दोन इंग्रजी अनुवाद प्रसिद्ध आहेत. 
एक सेनगुप्त यांचा व दुसरा डब्ल्यू. इ. क्लाकं यांचा. आर्यभट 
केवळ गणिती नव्हता, तर तो आकाशस्थ ज्योतींचे वेध 
घेण्यांतहि कुशल होता. [ हि. वि. को.; वै. वि. भा. प. ] 

आर्यभट द्वितीय - ( ८ वें शतक ) हाहि एक गणिती व 
ज्योतिविद होता. याचा महासिद्धान्त नामक एक ज्योतिष 
ग्रंथ सुप्रसिद्ध आहे. या ग्रंथाचे १८ अधिकार असून ६२५ 
आर्यात तो निवद्ध आहे. 


आये मंजुश्री मूलकल्प मंत्रयान संप्रदायाचा ग्रंथ या 

ग्रंथांत शक्तिवादाचा प्रचार आहे, 
त्याबरोबरच साधनामार्गांतील मुद्रा, मंडल, यक्षिणी, डाकिनी, 
आसुर देवता, यांचाहि प्रपंच आहे. तसेंच यांत अथपासून 
इतिपर्यंत मंजुश्री बोधिसत्त्वाचें माहात्म्य ्वाणत आहे. मंजुश्रीचे 
मंत्र प्रारणिमात्राला आयुरारोग्य देणारे व भक्तांचे मनोरथ 


हण करणारे असून या मंत्रांनी अनेक अलौकिक सिद्धिहि प्राप्त . 


होतात, असें यांत म्हटलें आहे. यांत सिद्धिप्राप्तीसाठी ध्यान व 
विधि या दोन गोष्टी आवश्यक मानलेल्या असून प्रत्येक तांत्रिक 
क्रियेसाठी संपुर्ण विधि-विधान दिलेलें आहे. प्रस्तुत ग्रंथांत 
कांही महत्त्वाची ऐतिहासिक माहिती उपलब्ध होते. विशेषतः 
उत्तरकालीन गुप्त राजे व मौखरि राजे यांच्याबद्दद बरीच 
महत्त्वाची माहिती त्यांत आलेली आहे. [ तां. बौ. सा. सा. ] 


7__/>2 (सनपुर्वे ४-३१ इ. स.) एक जेन विद्वान्‌. 
आर्यरक्षित्वरि याने पाटलिपुत्र नगरींत येऊन चौदा 
विद्यांचें अध्ययन केलें (प्रभावक चरित्र). हा जैन मुनि होता. 


धर्मकथानुयोग, चरणकरणानुयोग, द्रव्यानुयोग व गणितानुयोग 
अशा चार भागांत विभाजित केलें. [ खो. प. ] 


आडे एक देवी. हिचा उल्लेख आर्या व वृद्धिका या 
यद्द्धा दोन नांवांनी म. भा. वनपर्वात आला आहे 
(२१७.९; २२०.१६) . आर्येला शिशुमाता म्हटलें आहे. कुषाण 
कालाच्या सुमारास या देवीला स्त्रियांमध्ये खूप मान्यता 
होती. कंकाली टेकडीवर आर्यवतीची पाषाणावर खोदलेली 
एक मूति सांपडली आहे. या मूर्तीला आतांपर्यंत राणीची 
मूति असें म्हणत; परंतु तिची अभयमुद्रा तिचें देवत्व सूचित 
करते. आर्यवतीला सर्व धर्मात सारखीच मान्यता असावी, 
असें वाटतें. ही सांपडलेली मति जेनांनी स्थापन केली आहे. 
आर्यवती व आर्यंवृद्धा देवी एकच असली पाहिजे. सांप्रत लोक 
जिला विहाई (वृद्ध आर्या) किवा बीमाता (वृद्धिका माता) 
म्हणतात आणि सठीच्या दिवशीं जी मुलार्चे विधिलिखित 
त्याच्या भाळीं लिहिते असें म्हणतात, तीच ही आयंवृद्धा 
देवी असावी. 

बिहाई व बी हीं एकाच मातृदेवतेचीं दोन नांवें आहेत. 
संध्याकाळीं बाळंतिणीच्या डोक्याजवळ उजव्या हाताला तांदूळ 
पसरून व त्यांवर बीमातेची मूति ठेवून तिची पुजा करतात. 
ही मूति प्राय: शेणाची असते. हिच्या गीतांना बिहाई गीतें असें 
नांव आहे. [ कादंबरी - एक सांस्कृतिक अध्ययन ] 


0 ( दुसरें ते पांचवें शतक ) एक मोठा बौद्ध कवि. 
आयशर हा व अशववघोष या दोन्ही व्यक्ति एकच होत, 
असें मानीत असत; पण शोधाअंतीं आरयंशूर हा अइव- 
घो भिन्न असल्याचे ठरलें आहे. याने अश्व- 
घोषाच्या काव्यदेलीरचें बेमाळूम अनुकरण केलें असल्यामुळे 
लोकांमध्ये त्याच्या भिन्न व्यक्‍्तित्वाविषयीं संशय निर्माण 
झाला होता. जातकमाला हा याचा सुप्रसिद्ध ग्रंथ होय. यांत 
३४ जातकांचें सरस मनोज्ञ शेलींत वर्णन आहे. याचीं कांही 
जातकें पालि जातकांच्या आधारावर आहेत, तर कांही प्राचीन 
बौद्ध आख्यायिकांच्या आधारें लिहिलेलीं आहेत. जातकमाला 
चंपूशेलींत (गद्य-पद्यात्मक) निबद्ध आहे. बौद्ध धर्माच्या 
प्रचारासाठी या ग्रंथाचा पुष्कळच उपयोग झालेला दिसतो. 
अजंट्याच्या लेण्यांतील चित्रांत जातकमालेंतल्या कथाप्रसंगां- 
वरून कांही चित्रें काढलेलीं दिसतात. त्याच ठिकाणीं तद्विषयक 
इलोकहि खोदलेले आढळतात. 

याचा अलिकडेच प्रकाशयांत आलेला दुसरा ग्रंथ म्हणजे 


] 


भारतीय संस्कृति कोश 


1. 


आर्यशूर डॅटड 


पारमितासमास हा होय. यांत सहा पारमितांचें सहा सर्गात 
वर्णन केलेलें आहे. त्यांतला एक इलोक असा -- 
छायातरो: स्वाडुफलप्रदस्य 
छेदार्थमाघूर्णपर5वधानाम्‌ । 
धात्री न लज्जां यदुपेति भूमि- 
व्येक्‍तं तदस्या हतचेतनत्वम्‌ ।॥। 
अर्थ -- शीतल छाया व मधुर फळें देणार्‍या वृक्षावर 
ज्याने कुऱ्हाड उचलली, अद्या माणसाविषयीं (त्याचा भार 
वाहतांना ) पृथ्वी लज्जित होत नाही, यावरूनच ती जड आहे, 
हें स्पष्ट होतें. 
आयं्ूराच्या ग्रंथांना भारतांत, त्याचप्रमाण भारताबाहेरहि 
लोकप्रियता मिळाली. इ. स. च्या १० व्या शतकांत त्याच्या 
जातकमालेचा चिनी भार्षेत अनुवाद झाला. तिवेटी भाषेंतहि 
त्याचे अनुवाद आहेत. इत्सिंग या चिनी प्रवाव्याने (८ वें 
शतक) त्याच्या काव्याविषयीं गौरवाने लिहिलें आहे. [ सं. 
सा. इ.; सु. वि. को. ] 


५ _._>. जीवनाच्या सा्थकतेचा विचार करीत असतां 
आय सत्य बुद्धाला चार आयंसत्यांची प्रतीति ज्ञाली. या 
आरयसत्यांच्या सम्यक्‌ ज्ञानानेच गौतमाला संबोधि प्राप्त होऊन 
तो बुद्ध ठरला. सत्यांची संख्या अनंत आहे. पण अत्यधिक 

हत्त्वामुळे त्यांठळीं चार सर्वश्रेष्ठ मानलेली आहेत. या 
सत्यांना आर्य हें विशेषण लावण्याचा अभिप्राय हा आहे, 
की आर्य म्हणजे विद्वज्जनच या सत्यांपर्यंत पोंचू शकतात. 
यांचीं नांवें पुढीलप्रमाणे आहेत-- 

(१) दुःखम्‌ (२) दुःखसमुदयः (३) दुःखनिरोधः (४) 
निरोधगाभिनी प्रतिपद्‌ 

बुद्धाने या चार सत्यांचा आविष्कार केला अक्षी जरी 
समजूत असली, तरी ऐतिहासिक दृष्टीने पाहिल्यास या 
सत्याचे उद्‌घाटन बुद्धाच्या पुष्कळ पुर्वी भारतीय अध्यात्म- 
वेत्त्यांनी केळेळें दिसून येईल. वरील सत्यांचें क्मवार निरूपण 
पुढील प्रमाणे-- 

डुःख--वुद्ध म्हणतो. ' भिक्षूंनो, दुःख हें एक आर्य सत्य 
आहे. या लोकांतील जन्म, जरा, रोग, मृत्यु, अनिष्ट संयोग, 
इडालिधोयू, इच्छाविघात, या गोष्टी दु:ख ( मय ) आहेत. 
सक्षपांत सांगायचे, तर रागद्वारा उत्पन्न पांचहि स्कंध ( रूप, 
वेदना, संज्ञा, संस्कार व विज्ञान ) दुःख आहेत. ' 
री संसार दु:खमय असल्याचा अनुभव सर्वांनाच प्रतिदिनी 
यंत असतो. पण सामान्य किवा मूढ मनुष्य संसाराचें हें 
सत्य स्वरूप न जाणतां भोगसामग्री मिळविण्यासाठी सतत 


प्रयास करतो व दु:खांतून दुःखच निर्माण करतो. बुद्धाला 
मात्र त्याच्या दु:खमयतेचा सत्य अनुभव आला. पतंजलीने 
म्हटलें आहे, की ' दुः:खमेव सर्व विवेकिन: ! विवेकी 
पुरुषाच्या दृष्टीने हा समस्त संसार दुःखच आहे ( योग सू. 
२. १५ ). वृद्धाची दृष्टिहि अ्नीच आहे. 
दु:खतमुदय--म्हणजे दु:खोदयाचें कारण. कारणावांचून 
कार्य उत्पन्न होत नाही. दु:खाचें कारण आहे तृष्णा. त्ता 
पौनर्भविक म्हणजे वारंवार उत्पन्न होणारी आहे. ती सवंत्र 
आपल्या तृप्तीच्या शोधांत असते. कामतृष्णा ( इंद्रियसुखाची, 
तृष्णा ), भवतृष्णा ( जगाची आसक्ति) व विभवतृष्णा 
( ऐहिक-पारलोकिक वैभवाची तृष्णा ) असे तिचे तीन 
प्रकार आहेत. ही तृष्णाच जगांतल्या समस्त विद्रोहांची जननी 
व समस्त पापकर्माचें निदान आहे. री 
दु:खनिरोध--निरोध म्हणजे नाज किवा त्याग. हें तिसर 
आर्यसत्य होय. वृद्धाने नुसतें दु:खच सांगितलें नाही, तर 
त्याच्या नाझाचा उपायहि सांगितला आहे. तो म्हणता" 
“ तृष्णेंचा संपुर्ण त्याग किवा सम्यक्‌ वैराग्य याने दुःखनिरांच 
होऊं शकतो. तृष्णेच्या नाशाने याच' जीवनांत पुरूष निर्वाण 
मिळवूं शकतो. ' 
निरोधगामिनी प्रतिपद्‌--प्रतिपद्‌ म्हणजे मार्ग. ल 
निरोधापर्यंत पोचविणारा मार्ग हें चोथें आर्यसत्य होय- 
निर्वाण हें प्रत्येक प्राण्याचें गन्तव्य स्थान आहे. त्याप्रत 
पोंचविणारा हा मार्ग अष्टांगिक आहे. हा मार्ग म्हणजे 
बौद्धांच्या आचारमीमांसेंतलें श्रेष्ठ साधन आहे. या मार्गाचा 
सम्यक्‌ अवलंब केल्यास शांति अवश्य प्राप्त होईल, है 
वुद्धाच्या उपदेशाचें सार आहे. वें 
बुद्धाने या चार आर्य सत्यांच्या रूपाने आपल्या संदेश 
सारसर्वस्व जगाला दिलें आहे. या आर्य सत्यांना वा 
यत्किचितहि स्पर्श नाही. सूर्य, समुद्र व आकाश यांचें अस्ति ू 
आबालवृद्धांना प्रतीत होतें. पण त्यांचे परिणाम, ग्रॉणीस 
व विशालता केवळ विचारवंतांनाच मननाने अमण र 
त्याप्रमाणेच वृद्धाच्या गंभीर चितनांतून हीं आर्यसत्थ ह 
झालीं आहेत. [ बौ. द. मी.; वै. सं. वि. ] 


दयानंद सरस्वती 

आर्यसमाज पा पंथाची स्थापना स्वामी द"ओरह र 

येसमाज .. गेजीं मुंबई ये 
यांनी १० एप्रिल १८७५ रोजीं मु 

केली. या पंथाचीं मुख्य तत्त्वे पुढीलप्रमाणे आहेत -- जॉ 
(१) सर्व यथार्थ ज्ञानाचा उगम व सर्व वस्तूंचे. आ 

परमेश्‍वर आहे. नदि 

ञॅ १ 

(२) ईश्वर हा सच्चिदानंदस्वरूप असून तो : 


: खंड पहिला ड८प 


अनंत, निराकार, निष्कलंक, सर्व शक्‍्तिमान्‌, सर्वसाक्षी, परम- 
न्यायी, कनवाळू, सर्व जगाचा निर्माता, शास्ता व पालक 
आहे. त्याचेंच भजनपुजन करावें. 

(३) वेद हे त्या ईवराचींच निःरवसितें होत. सर्व यथार्थ 
श्ञानांचा उगम वेदांतच असल्यामुळे वेदांचे अघ्ययन करणें व 
करविणें, हें प्रत्येक आर्याचें पवित्र कर्तव्य आहे. 

(४) प्रत्येक आर्याने सत्याचा स्वीकार व असत्याचा त्याग 
करण्याची तयारी दर्शविली पाहिजे. 

(५) व्यवहारांतील प्रत्येक कृत्य धर्माला अनुसरून केलें 

पाहिजे. प्रत्येक कृत्य करण्यापुर्वी तें नीतिनियमांना धरून अस- 
ल्याबद्दूळ खात्री करून घेतली पाहिजे. र 

(६) मानवाची आधिभौतिक, सामाजिक, आध्यात्मिक इ. 
प्रत्येक बाबतींत उन्नति करून मनुष्यजातीचें सर्वांगीण कल्याण 
साधणे, हाच आर्यसमाजाचा मुख्य उद्देश आहे. 

(७) प्रेमाने व न्यायाने वागणे, हें प्रत्येक आर्य व्यक्‍तीचें 
कतव्य आहे. 

वि (८) अज्ञानाचा नाश करून ज्ञानाचा प्रसार करणे, हें 
ध्यय असावें. 

र. ९) केवळ स्वत:च्या कल्याणांतत समाधान न मानतां 
पत्येकाने दुसऱ्याच्या उत्कर्षांतत आपला उत्कर्ष आहे, असें 
मानलें पाहिजे. 

(१ ् ) सामाजिक कल्याणासाठी प्रत्येकाने वैयक्तिक मत- 
भद व हेवेदावे विसरून झटलें पाहिजे. परंतु खासगी व 
वैयक्तिक हिताच्या बाबतींन प्रत्येकाला आपल्या मताप्रमाणे 
वागण्याचे स्वातंत्र्य आहे. 
वी आयेसमाजाच्या या दहा तत्त्वांपेकी पाहिलीं तीन तत्त्वें 
ह निविदा अत्यंत महत्त्वाची आहेत. बाकीचीं तत्त्वे हे 
नीतिनियम होत. आर्यसमाजाचीं पंथतत्त्वें फार थोडीं 
आहेत, हें यावरून समजेल. 
अमान ल वेदांच्या सिद्धान्ताविषयीं न पुढील- 
वि व ता अध ज्ञान धा आहे. रा मम 
प्रणौत अश 1 यामुळे तें शुद्ध जा परिपूर्ण आहे. ईरइवर- 
शा या ग्रंथांत सवे शास्त्रांची मूलतत्त्वे ग्रथित आहेत. 
काग एकंदर तत्त्वांचा आविष्कार ईवराने चार वेदांत व 

"८" केला आहे. अग्नि, वायु, सूर्य व अंगिरा या चार 
“पांना कोट्यवधि वर्षांपूर्वी जगदुत्यत्तीच्या आरंभीं ईश्‍वराने 
हे वेद शिकविले. ईश्वराने वेदांतील सिद्धान्तांनुसारच सृष्टि 
निर्माण केली. ी 

स्वामी दयानंद म्हणतात. “मी वेदांकडे स्वयंसिद्ध सत्य 
म्हणून बवतों. त्यांच्याविषयी माझ्या मनांत रतिमात्रहि संदेह 


आर्यसमाज 


नाही आणि त्यांचें श्रेष्ठत्व मान्य करतांना मी अन्य कुठल्याच 
ग्रंथांचा आधार घेत नाही ! ' 

हिंद धर्मग्रंथांपेफो केवळ चार वेदच दयानंदांनी प्रमाण 
मानले. सहा शास्त्रें व अठरा पुराणें त्यांनी कवडीमोल 
ठरविलीं. वेदांत मूतिपुजा, अवतारवाद, तीर्थे व पौराणिक 
अनुष्ठाने इ. गोष्टींचा पुरस्कार नाही, म्हणून दयानंदांनी या 
सर्व गोष्टी झूट मानल्या. केवळ वेद प्रमाण मानण्याचीं कारणें 
त्यांनी सांगितलीं, तीं अशीं-- 

(१) वेद हे ईश्‍वरप्रणीत आहेत; कारण त्यांतील ज्ञानाचा 
सृष्टिप्रक्रियेशीं पुर्ण मेळ आहे. १ 

(२) दुसर्‍या कोणत्याहि ग्रंथांतील ज्ञानाचा सृष्टींतील 
गोण्टीशीं इतका मेळ बसत नाही. 

(३) वेदग्नंथ हे मानवजातीच्या वैज्ञानिक व पारमाथिक 
विचारांचे उगम होत. 

अश्या प्रकारची तत्त्वप्रणाली स्वीकारून आर्यसमाजाने 
भारताला पृनश्‍च वैदिक मार्गावर नेणें व सर्वे जगाला वैदिक 
धर्म शिकविणें, हीं दोन आपलीं परमश्रेष्ठ कतंव्यें मानिलीं. या 
तत्त्वांना अनुसरून आर्यसमाजाने वेदांच्या उद्धाराचे व प्रचा- 
राचें कार्य हिरिरीने चालू केलें. त्याबरोबरच दयानंद स्वामींनी 
देशांत एक नवा अंधविश्वास निर्माण केला, असेंहि म्हणावें 
लागतें. याविषयीं श्री. दिनकर म्हणतात--- 

* दयानंदांच्या पुर्वीहि वेद हे हिंदूंना प्रमाण होते व आजहि 
आहेत. पण दयानंदांचा वेदांविषयीं अभिनिवेश असा, कौ 
वेदांत केवळ धार्मिक गोष्टींच आहेत असें नव्हे; तर विज्ञानहि 
प्रच्छ्षपणें भरलेलें आहे. पण या त्यांच्या अभिनिवेश्ामुळे 
शास्त्रीय जिज्ञासेला खीळ पडली. याचा परिणाम असा झाला, 
कौ भारतांत वेद व आर्य या दोहोंनाच अवास्तव महत्त्व प्राप्त 
झालें. इतिहासकारांचीहि अशी धारणा झालो, कौ भारताची 
सभ्यता व संस्कृति वैदिक आर्यानीच निर्माण केली आहे. 
भारतांत अनेक जातींचा जो सांस्कृतिक समन्वय झाला होता, 
त्याकडे त्या काळांत सर्वांनी दुलंक्ष केलें. द. भारतांतील हिंदूंचा 
संस्कृतीच्या जडणघडणींतील न्याय्य वांटा नाकारला गेला. 
त्यामुळेच द. भारतांत आर्यविरोधी वातावरण निर्माण झालें. 

आर्येसमाजाच्या धारणेंतील हा एक मोठा दोष खरा; पण 
त्या काळांत या समाजाने हिंदुत्वाची घ्वजा फडकत ठेवली, हें 
आवर्जन सांगितलें पाहिजे. त्याने आपल्या आक्रमक प्रचाराने 
सारा हिंदी प्रांत भारून टाकला. आर्येसमाजाच्या प्रभावांत 
सांपडलेल्या कित्येक हिंदूंनी मूतिपुजा सोडून दिली. पुष्कळांनी 
घरांतल्या देव-देवतांच्या प्रतिमा छिन्नविच्छित्न करून फेकून 
दिल्या. बहुतेकांनी श्राद्धे बंद केलीं व पुरोहितांनाहि रजा दिली. 


ट ही “. 


भायंसमाज 


जे विधियुक्त आर्यसमाजी वनले नाहीत, त्यांचाहि शास्त्रे व 
पुराणें यांच्या वरचा विश्‍वास डळमळला. राम -कृष्ण हे 
ईइवराचे अवतार आहेत, कों नाहीत असाहि भ्रम, त्यांच्या 


_- मनांत निर्माण झाला. 


आर्यसमाजाने वर्ण जन्मजात न मानतां ते कर्माप्रमाणे 
मानले. आर्थसमाजी कोणत्याहि जातीला अस्पृश्य मानीत 
नाहीत व सर्वांना वेदाध्ययनाचा अधिकार देतात. आर्यसमाजाने 
प्रारंभी मूतिपुजेविरुद्ध वंड उभारलें खरें; पण पुढे त्यांनी त्या 
वावतींतला अभिनिवेश सोडून दिला. त्यांनी हिंदुसस्कृतीविषयीं 
अनेक पुस्तकें लिहिलीं व लोकांत त्यांचा प्रसार केला. सुरुवा- 
तीला विरोधी मतांचें खंडण करण्यांत त्यांचा वराचसा काळ 
गेळा असला, तरी पुढे त्यांनी विधायक कार्ये उभारायला 
सुरुवात केली. उ. भारतांतील प्रमुख ठिकाणीं त्यांनी गुर्कुलें, 
शाळा, विश्‍वविद्यालये, अनाथालयें, विधवाश्रम, वगेरे अनेक 
संस्था स्थापन केल्या. आजहि त्यांचें कार्य व्यवस्थित चाल 
आहे. निंध, पंजाब व वायव्य प्रदेश, या भागांत आर्यसमाजाचें 


कार्य विश्षेष आहे. 


हिदुवर्मातली अवतारकल्पना त्यांना मान्य नाही. राम- 
कृष्णादिकांना ते ईश्‍वर मानीत नसून पुरुषविशेष मानतात. 
निरनिराळ्या धर्मांत प्रतिपादिलेलें पापक्षमेचें तत्त्वहि आर्य- 
समाजाला मान्य नाही. ईश्वराने पापी लोकांना पापाबद्दल 
क्षमा केळी, तर लोक निर्भयपणे पाप आचरीत राहतील, 
अशो त्यांची विचारसरणी आहे. 

आर्यसमाजाने जीव, प्रकृति व ब्रह्म हीं तीन तत्त्वे भिन्न 
भिन्न मानलीं आहेत. दु:खाचा आत्यंतिक विध्वंस म्हणजे मोक्ष, 
अशी त्यांची मोक्षाविषयींची कल्पना आहे. मुक्ति मिळाल्यावर 
जीव ब्रह्मानंदाचा उपभोग घेतो; पण महाकल्पानंतर प्‌नरच तो 
संसारांत येतो, असें मुंडकोपनिषदाचा हवाला देऊन ी सत्यार्थ- 
प्रकाशां 'त सांगितलें आहे. मोक्ष मिळविणे हेंच प्रत्येक व्यक्‍तीचें 
ध्येय असून तें प्रत्येकाने स्वप्रयत्नाने मिळविले पाहिजे. मोक्षाची 
पूर्ण तयारी करतां यावी, म्हणूनच ईश्‍वराने पुनर्जन्माची 
योजना केलेली आहे. तथापि असें असलें, तरी ईश्वराची सत्ता 
मर्यादित आहे. 

आर्य़ेसमाजाला “नियोग! पद्धति मान्य आहे. वंश चाल- 
विण्यासाठी पुरुष-संतति निर्माण करगें व कामविकार अनावर 
झाल्यास त्याच्या उपशमासाठी नीतियुक्‍त मार्ग उपलब्ध करून 
देणें आणि अक्ा प्रकारें व्यभिचार व जारकर्म यांना पायबंद 
घालणें, हे उद्देश मनांत धरून दयानंदांनी नियोग धर्म्य 
ठरविला आहे. विवाहाप्रमाणे नियोगहि सार्वजनिक विधिपुर्वक 


आचरावा, असें सत्यार्थप्रकाशांत म्हटलें आहे. 
1 ह 


किं 


४८६ 


भारतीय संस्कृति कोश 


नियोग केव्हां अनुसरावा, त्यावावत त्यांनी कांही नियम 
घालून दिले आहेत, ते असे-- 

“ आर्यसमाज पति-पत्नींना किवा विधवा व विधुर यांना 
खालील नियमांनुसार नियोगसंबंध करण्यास परवानगी 
देत आहे-- 

(१) जेव्हा पति किंवा पत्नी, रोग किंवा इतर कांही 
कारणांमुळे प्रजोत्पादनास असमर्थ असेल, 

(२) जेव्हां पति कांही धामिक कारणांकरितां, अध्ययना- 
करितां किवा द्रव्याजंनाकरितां कांही ठराविक काळ घर सोडून 
गेलेला असेल, 

(३) जेव्हा पति किवा पत्नी त्रासदायक किवा कटु भाषण 
करणारीं असतील, । 

(४) जेव्हा वत्नी वंध्या असेळ किवा विवाह झाल्यानंतर 
आठ वर्षात मूल झालें नसेल, 

(५) जेव्हा ज्ञालेलीं सर्व मुलें अल्पायुषी असतील, 

(६) जेव्हा पत्नीला सगळया मुलीच झाल्या असतील, 

(७) जर आणि जेव्हा पत्नो गर्भवती किंवा सतत आजार 
असेल किंवा नवरा आजारी असेल आणि दोघांपैकी एकाला 
भर ज्वानीमुळे काम आवरणें शक्‍य नसेल, तर नियोग आचरा" 
यला ह्रकरत नाही. ी ी 

दयानंदांचें हें नियोगतत्त्व चांगळेंच आक्षेपार्ह आहे. प्र्छु 
सुदैवाने आर्यसमाजाच्या अनुयायांना हें तत्त्व अंमलांत आण" 
ण्याचें धाडस झालें नाही. 

हेदूंचे सोळा संस्कार आर्यसमाजाला मान्य आहेत 
त्यांचें वेदकालीन साधें स्वरूप तेवढेंच त्यांनी स्वीकारले न 
याशिवाय, प्रत्येक आर्यसमाजी पुरुषाने पुढील पंचर्मह 
अवश्य केळे पाहिजेत, अशी समाजाची आज्ञा आहे“ 

(१) ब्रह्मयज्ञ --संध्या व नियमित कांही वेदपठण- 

(२) देवयज्ञ -- अग्नीला आहुति देणें. 

(३) पितृयज्ञ --वडीलधाऱ्यांची सेवा. _ ला 

(४) अतिथियज्ञ --विद्वान अतिथीला किवा. संन्यांशा 
भोजन देणें. न 

(५) बलियज्ञ --अंध, पंगु, अनाथ व पशुप 
अल्पस्वल्प अन्न देणें. 

इ. स. १८८३ मध्ये स्वामी दयानंद मृत्यु पावेन 
आर्यसमाजाच्या अनुयायांत फूट पडून त्याच्या दोन नील 
झाल्या. मांसाहार व उच्च क्रिक्षण हे या दोन द्ार्खात 
मतभेदांचे मुद्दे होते. यांपैकी ज्या लोकांनी मांसा 


हेत डं मात्र 


क्षी याती 


हृ ६4) नं 


री _ काहारी अ 
पुरस्कार केला, त्यांना मांसाहारी व इतरांना शाकाहार 


नांवें मिळालीं. त्याचप्रमाणे ज्यांनी महाविद्यालयीन शिक्ष 


खंड पहिला 


मान्यता दिली, त्यांना महाविद्यालयपक्ष व इतरांना महात्मा- 
पक्ष क्रिवा पुराणमतवादीपक्ष अशीं नांवें पडलीं. 

आर्यसमाजाच्या स्थानिक, प्रांतीय व अखिल भारतीय, 
अश्या स्वरूपाच्या एकूण तीन सभा आहेत. आर्यसमाजाच्या 
दहा तत्त्वांवर श्रद्धा असणारे, दयानंदांनी वेदांचा अथ लावण्या- 
करितां ठरविलेल्या नियमांवर विदवास ठेवणारे, आपल्या 
उत्पन्नाचा शतांश * सभासद शुल्क ' म्हणून देणारे व सभेला 
नियमित हजर राहणारे लोक, हे समाजाचे सभासद होऊं 
शकतात. 

आर्यसमाजाची धार्मिक उपासना आठवड्यांतून एकदां दर 
रविवारीं सकाळीं होते. ती . सुमारें तीन-चार तास चालते. 
व्यासपीठाजवळ वैदिक अग्नीची वेदि असते. त्या अग्नीला 
समत्रक आहुति देऊन मग उपासनेला प्रारंभ करतात. स्वामी 
दयानंदांचीं प्राथनापर पद्ये म्हणणें, प्रवचन ऐकणे व शेवटीं 
आर्यसमाजाच्या तत्त्वांचा उच्चार करणें, एवढा भाग उपास- 
नेंत येतो. 

आर्यसमाजाची काम करण्याची पद्धति मिशतर्‍यांसारखी 
त्प्हुः त्याची उदारमतवादीशाखा शिक्षणाकडे व महात्माशाखा 
उपदेशात्मक कार्याकडे विशेष लक्ष देते. आर्यसमाजाची शुद्धि- 
विषयक चळवळ ही सर्वांत महत्त्वःची कामगिरी होय. ही 
कामगिरी व्यापक असून तिचे तीन प्रकार आहेत-- 

(१) अहिदु लोकांना हिंदु धर्माची दीक्षा देऊन आर्यसमा- 
जात सामील करून घेणें 

(२) मुळांत हिंदु असून परधर्माचा स्वीकार केलेल्या, 
पण पुन्हा स्वधर्मात प्रवेश करूं इच्छिणाऱ्या छोकांना शुद्ध 
केरून घेणे. आणि 

(३) मागसलेल्या व अस्पृश्य मानल्या जाणार्‍या जातींना 
शिक्षण देऊन त्यांचा उद्धार करणें व त्यांना समान दर्जा देणें 

आयंसमाजाने विशेषत: या मागसलेल्या जातींच्या उद्धारा- 
साठो फार परिश्रम केले आहेत. ज्या जातींना यज्ञोपवीत 
वारण करण्याचा अधिकार नव्हता, त्यांना तो देऊन त्यांचें 
&जत्व त्यांनी मान्य केलें व त्यांना शिक्षण देऊन त्यांची 
नेतिक व धामिक उन्नति होण्यास मदत केली 

इ. स. १९२१ सालीं मलबारांत मोपला मुसलमानांनी 
भयानक बंड केलें व असंख्य हिंदूंना जबरदस्तीने मुसलमान 
बनविले. त्या संकटकाळीं आर्यसमाजी लोक धैर्याने मलवारांत 
गळे व सुमारें अडीच हजार भ्रष्ट हिंदु कुटुंबांना त्यांनी 
उुनश्च हिंदू धर्मात आणलें. यानंतर त्यांनी राजस्थानांतील 
मलकाना राजपुतांचें शुद्धीकरण केलें. १९३७ सालीं आर्य- 
समाजाने पुन्हा एकदा आपल्या अंगच्या धेयांचा लोकांना 
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प्रत्यय आणून दिला. हैदराबादच्या निजामसरकारने आपल्या 
राज्यांत आर्यसमाजाच्या प्रचाराला बंदी केली असतां या 
बंदीविरुद्ध त्यांनी सत्याग्रहाचें शस्त्र उपसलें व बारा हजार 
लोकांनी त्या कामीं बंदिवास पत्करला. 

ख्तिस्ती व इस्लाम या दोन धर्मांच्या आक्रमणांपासून हिंदु 
धर्माचें रक्षण करण्यासाठी आर्यसमाजाने जितक्या संकटांना 
तोंड दिलें आहे, तितक्‍यांना अन्य कोणत्याच संस्थेने दिलेलें 
नाही. खर्‍या अर्थाने उत्तर भारतांतील हिंदूंना जागें करून 
त्यांना प्रगतिज्ील करण्याचें सारें श्रेय आर्यसमाजालाच आहे. 
[म. ज्ञा. को.; सं. चा.अ.; वि. ध. द. ] 


९ व स्वामी दयानंदांनी चेत्र श. 
आयंसमाज स्थापनादन ;तिपदा संवत्‌ १९३२ ( 
एप्रिळ १८७५ ) या दिवशीं मुंबई येथे आरयसमाजाची स्थापना 
केली. प्रत्येक वर्षप्रतिपदेला आर्यसमाजी लोक हा स्थापना- 
दिन साजरा करतात. या दिवशीं प्रत्येक आर्येसमाजी आपल्या 
घराची साफसफाई करतो व स्वदेशी वस्त्रे परिधान करतो. 
नंतर वैदिक मंत्रांनी होमहवन करतो. त्या दिवशीं आर्यसमाजी 
लोकांची एक सभा भरते व त्या सभेंत समाजाची वर्तमान 
स्थिति व पुर्व-इतिहास यांबद्दल लोकांना माहिती दिली जाते. 
[व्र.चं.] 


आर्यसमाजी लग्नसंस्कार | 1. विवाह 
प्रशस्त मानळेला आहे सोळा 
वर्षांच्या आंत मुलीचें व पंचवीस वर्षांच्या आंत मुलाचें लग्न 
करूं नये, असा त्यांचा नियम आहे. आर्यसमाजाचा लग्नविधि 
पुढीलप्रमाणे होतो-- 
प्रथम वध-वर एक घटिका रात्र झाल्यानंतर सुवासिक 
जलाने स्नान करतात व वस्त्रालंकार लेवून यज्ञशाळत यंतात 
नंतर समंत्रक आचमन व मार्जन करून परमेश्‍वराची प्राथना 
करतात. त्यानंतर स्वस्तिवाचन, शांति, अग्न्याधान, समिधाधान 
हीं कर्मे होतात. अग्नींत वेदमंत्रांनी आज्याहुती देतात. वराचा 
मधपर्कादि सत्कार झाल्यावर गोत्र-प्रवरांचा उच्चार करून 
वधपिता कन्यादान करतो. वधू-वर नवीन वस्त्रे परिधान कर- 
तात व यज्ञशाळेंतील त्रद्त्विजांपुढे 'आभ्ही परस्परांचा स्वीकार 
करीत आहों, असा उच्चार करून यज्ञकुंडाला प्रदक्षिणा घाल- 
तात. नंतर निरनिराळे होम करून वधू-वर एकमेकांना 
गृहस्थाश्रमाला उपयुक्त अशीं समंत्रक अभिवचनें देतात. वर 
वध॒चें पाणिग्रहण करतो व नंतर अश्‍मारोहण, लाजाहोम, सप्त 
पदी, इ. विधि होतात. त्यानंतर वधूगृहाच्या ईशान्येला मुद्दाम 


कहाण्या बबडबडयाबययख्झ्झ्््व्षम्न..___-_'- 2 3. 
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एक घर करून ठेवलेले असतें, तिथे जाऊन उत्तरविधि 
करतात. सूर्यात्तानंतर नक्षत्रे दितूं लागल्यावर पुनश्‍च अग्नि- 
कार्य करून ध्रुव व अरुंधती यांचें दर्शन घेतात. मग अग्नीवर 
स्थालीपाक करतात व दोघेहि त्यांतला थोडा थोडा भात 
खातात. नंतर सामवेदाचें गायन होतें व भोजनसमारंभ 
झाल्यावर वरात निघते. [ ल. वि. सो. ] 


क. हा जेनांच्या कोटिकगच्छ ज्लाखेचा प्रवर्तक 
यसुस्थत होता. [ म. च. को. ] 

आवे ताल तार (सनपुर्व ३ रें दातक) याचें चरित्र 
स सुहास्त छार ज्ञात नाही. हा जैन संघाचा नेता 
होता. स्थूलिभद्राची वहिण यक्षा हिने याचें पुत्रवत्‌ पालन केलें 
होतें. याने पाटलीपृत्रांतल्या वसुभूति नामक श्रीमंताला जेन 
धर्माची दीक्षा दिली. [खो. प. ] 


जं ९ हा एक मराठी पद्यरचनाप्रकार आहे. आर्या ही 
या प्राकृत गाथेवरून विकास पावली आहे. प्राकृतांत 
ज्याप्रमाणे प्रवंधांची किंवा महाकाव्यांची रचना खूप झाली, 
त्याप्रमाणेच स्फुट मुक्तक रचनाहि पुष्कळ झाली. त्यांत 
हालाच्या * गाहासत्तसई 'चें स्थान वरचें आहे. ही हालाने 
संग्रहात कळेल गाथारचना महाराष्ट्र देशांत फार रूढ होती. 
पुढे त्या गाथेचाच गीतिप्रकार आर्या या नांवाने महाराष्ट्रांत 
फार लोकप्रिय जाला. या गाथेचें सुसंस्कृत रूप म्हणजे मूळ 
आर्या होय. गाथेतील अंत्य चरणांतील दिडकेपणा, तीन मात्रांची 
कूस भरून काढून घालविल्यावर त्याची गीति बनली. तीच 
मराठींतील मोरोपंती आर्या होय. या गीती (आर्या ) च्या सम- 
चरणांत एकेक द्विमात्रक अधिक वाढवून त्याची आर्यागीति 
साली. 

मोरोपंतांनी गीतीचा उपयोग लोकप्रिय केला व तिलाच 
आर्या हें नांव दिलें. आयेचें गायन कोर्तनप्रसंगीं होत असतां 
विषम चरणान्तीं चार मात्रांची कूस व समवरणान्तीं सहा 
मात्रांची कस भरून काढावी लागते व ती तानेने पुरक मात्रा 
घऊन भरून काढतात. तसें केल्याने आर्या मृदंगाच्या किवा 
तबल्याच्या ठेक्यांत पूर्णपणे बसते. आर्येत्तील मात्रिक आवतेनें 
नष्टमात्रक पद्मावतंनें असतात. मात्र दुसऱ्या व चौथ्या चरणांत 
नववी मात्रा लघुअक्षरयुक्‍त असावी व तिथे शक्‍यतो “ ज 'गण 
असावा, अश्ी रूढि पडलेली आहे. 

मराठी भाषेंतील काव्य हें मुळारंभीं मुख्यतः: ओवी या 
छंदांत अवतीर्ण झालें. नामदेव-तुकारामादि भगवद्भक्तांनी 


४८८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


अभंगाचा स्वीकार केला व पंडित कवि अक्षरगणवृत्तांना 
अनुसरले. या दीघं काळांत, हाताच्या बोटांवर मोजण्याजोगे 
अपवाद सोडले, तर गीति हें वृत्त अभावानेच दिसतें. कालि- 
दासादि महाकवींच्या संस्कृत काव्यांतहि गीति वृत्त दिसत 
नाही. व संस्क्रुत नाटकें सोडलीं, तर आर्यावृत्तहि क्वचितच 
दिसतें. तथापि जगन्नाथ पंडिताने मात्र गीति वृत्ताचा कांहीसा 
उपयोग केलेला दिसतो. मोरोपंतांकडे असलेल्या हस्तलिखित 
ग्रंथांची जी यादी पांगारकरांनी मोरोपंतचरित्रांत दिली आहे, 
तींत जगन्नाथ पंडिताच्या अदवधाटी व भामिनीविलास या 
ग्रंथांचे उल्लेख आहेत. यामुळे गीतिवृत्त उचलण्याची कल्पना 


पंतांच्या मनांत जगन्नाथ पंडिताकडून आली असावी, असें 


वाटतें.  श्रुतवोध या संस्क्रत वृत्तदर्पणांत गीति वृत्ताचे लक्षण 
पुढीलप्रमाणे दिलें आहे-- 
आर्यापुर्वा्धिससं द्वितीयमपि यत्र भवति हंसगते । 
छन्दोबिदस्तदानीं गीति ताममृतवाणि भाषन्ते ॥. 
अर्थ-ज्या कवितेंत आयेच्या पूर्वार्धाप्रमाणेच उतरार्थहि 
असतें, तिला छंदोवेत्ते गीति म्हणतात. 
आयेंचे दोन नमुने पुढीलप्रमाणे आहेत-- 
आर्या आर्यासि रुचे ईच्या ठायों जशी असे गोडी । 
आहे इतरां छंदों गोडी, परि यापरीस ती थोडी ।॥। 

( भौष्मभक्तिभाग्य ११० ) 
आर्या देखुनि सज्जन चित्तीं होतील फार सानंद । 
मंदाज्ञानिच सरतिल मागें कों ठाउकें नसे छंद ।। 

( भगवद्गीता-आर्याटीका ) 

पंतकालीं व पंतोत्तर शंभर-दीडशे वर्षे सर्व मराठी कोर्तन- 
कार आर्येचा मोठ्या प्रमाणांत उपप्रोग करीत. [ रा. चि. ढेरे; 
मराठी छंदोरचना] _ 


आर्यावर्त आयांच्या वसाहतीला पुर्वी आर्यावर्त मशी प 
“> होती. क्व्ग्वेदकाळीं आर्यांची वसती सप्तरसिवूच 
प्रदेशांत म्हणजे वायव्य सरहद्द प्रांत व पंजाब या प्रदेशांत 
होती. क्र्ग्वेदांतील नदीसूक्तांत सरप्तसिधृंच्या प्रदेशांत कुभा 
(काबूल नदी), क्रुमु (कुरंम), गोमती (गोमल), निह” 
परुष्णी (रावी), शुतुद्रि (सतलज), वितस्ता (झेलम्‌ )१ 
सरस्वती, यमुना व गंगा या प्रमुख नद्या वाहत होत्या, अ 
सांगितलें आहे (१०.७५). वेदिक आर्थ ज्या प्रदेशांत राहत 
होते, त्या प्रदेशाच्या सीमा या नद्यांनी दर्शविलेल्या आहेत. 
पुढे हळूहळू आर्य सप्तसिवूंच्या प्रदेशांतून पूर्वेकडे व दक्षिणेकड 
सरकू लागले. नंतरच्या काळांत कुरुपांचाल व कोसलवि 


री 


हे देश आर्याचें सांस्कृतिक केंद्र बनले. ब्राह्मणग्रंथांची निर्मिति 
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पडा ट्ड्ध आर्यावतं 


याच प्रदेशांत झाली. अनेक यज्ञयाग याच प्रदेशांत झाले, याशिवाय वसिष्ठाने आर्यावर्ताच्या सीमेविषयीं आणखी 
त्यावरून या प्रदेशाला ' प्रजापतीची नाभि ' असें म्हणूं दोन मतें उद्धृत केलीं आहेत-- 


लागले. कुरुपांचालांतील भाषा अतिशय उत्तम आहे, अरे गड्‌ंगायमु नयोरन्तरेप्येके । यावद्वा कृष्णमृगो विचरति 
शतपथ ब्राह्मणांत सांगितलें आहे. उपनिषदाच्या काळांत तावद्‌ ब्रह्मवर्चसमित्यन्ये .। 

आर्यांची संस्कृति पुर्वेला काज्यीपासुन विदेह जनपदापर्यंत (१.१२.१३) 
फलावली. म्हणजे पंजाबपासून तों .मिथिलेपर्थंत आर्यांची अर्थ -- गंगा व यमुनांच्या दुआवामधला प्रदेश म्हणजे 
वसाहत वाढली, असा त्य,चा अर्थ होतो. आर्यावते देश, किवा ज्या प्रदेशांत कृष्णमूग अनिर्वध संचार 


धर्मसूत्रांच्या काळांत मात्र अर्यावर्ताच्या सीमेवद्दल बरेच करतो, तो प्रदेश यज्ञिय असतो व तोच आर्यावत॑ देश होय. 
भतभंद दिसतात. वासिष्ठ धमंसुत्रांत आर्यावर्ताची व्याख्या  वौधायनाने आपल्या धर्मसूत्रांत आर्यावर्ताच्या सीमा वा. ध. 


पुढीलप्रमाणे दिली आहे-- सूत्राप्रमाणेच दिल्या आहेत. मात्र त्याने ' आदर्शा 'ऐवजी 
आर्यावते; प्रागादर्शात्‌ प्रत्यक्‌ कालकवनादुदक्‌ * विनशन ' शब्द योजला आहे. आदर्श व विनशन हीं दोन 
पारियात्राहुक्षिणन हिमवत:। उत्तरेण च विन्ध्यस्य । नांवें एकाच प्रदेशाचीं असलीं पाहिजेत. कारण ' विनशनक्षेत्री 
(१.८-९) सरस्वती गुप्त झाली ' असें वनपर्वात सांगितलें आहे. 
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२५, > ५ ७० १ > , ” 5० ९॥// ९ 1॥/८ ही १ ११११1//_.)१ ६. &* ट्रिप, र्र डं 
त्य | इ. १708४7५" '(॥७ ८१७ ८७७ 4४ १ च 
ह ह... त ह 1 
"*) (र हि त्र ला न्न > 2 खा व आयांवत्त न रि गा करी” : वि 
ह १८ ६ १ क शॉ मि १ टाक) 


९०४५-०८, 
वी 


१०७ २०० २३०० मील '“. 


**१५1 


८.८ ०१॥५,/११// 9११११ - *१७॥1/५ 1/ 
211९ /""९१/॥॥ ५५५९ (३ 
71९ गए ॥९*'॥९ > १९९४५७ 
८ १८०६019322 १1 त ३० 
ट्ट 
(९,५५४ 
(०,५५५ 
७५७ , 


*, 
ट्र १९ 

॥1॥९४ 
>, ५ 


1४७ /.. 


४ 
7)५॥५६ 2*५,॥५- 0*५/५- ६// 
५७ १५,१९७ (॥७* ४ 


22) 


(नगद ळ् र्त 
० २७९ "ण 
५ भे 


) 
ट्र 
द्र 
कडे 
प (य 
[] ह (४) हि 


7१. बि. ण. रर 
१४५५ द "जाए .», १४ ी ण र ः 
ग्य ११ वाल $ _ ट्ट १५ निगडी] 
- श्रे शि । षे ११७ स्ट च 
नम म््त्त्ल्चाच्सततान् तचच 
र >“: 


| 


* पुरखोंका चरित ' या पुस्तकांतून 


अर्थ- सरस्वती नदी जिये गुप्त झाली, त्या प्रदेशाच्या पुर्वेला, मनूची आर्यावर्तविषयक व्याख्या अशी - 
फाेलकवनाच्या पदिचिमेला, पारियात्र व विध्य या पर्वतांच्या उत्त- आससुद्रात्तु वै पूर्वादासमुद्रात्तु पश्‍चिमात्‌ । 
रेला व हिमालयाच्या दक्षिणेला आर्यावर्त देश पसरलेला आहे. तयोरेवान्तरं गिर्योरार्यावतं विदुर्बुधा: । (२.२२), 


जआर्यावतं 


अ्थे -- हिमालय व विध्य या पर्वतांच्या मधला व पूर्व 
समुद्रापासून पश्चिम समुद्रापर्यंत पसरलेला प्रदेश तो 
आर्यावतं होय 

प्राचीन काळीं विध्याच्या दक्षिणेकडील प्रदेश हा आर्ये- 
संस्कृतीच्या कक्षेवाहेरचा होता, हें यावरून समजेल. 

वसिष्ठ ज्या प्रदेशाला आर्यावर्त म्हणतो, त्याच प्रदेशाला 
मनु मध्यदेश्न म्हणतो(२.२१). वसिष्ठाने आर्यावर्ताची 
पुर्वेकडील सीमा कालकवन सांगितली असून मनूने ग्या र 
देशाची पुर्वेकडील सीमा प्रयाग असल्याचें म्हटलें आहे. परंतु 
कालकवन व प्रयाग या दोहोंचाहि अभिप्राय एकच आहे 
प्राचीन काळीं प्रयागच्या जवळच एक मोठें वन होतें, असें 
वा. रामायणांत सांगितलें आहे (अयोध्याकांड ५४. ५५). 
म्हणजे वसिष्ठाचें आर्यावर्त व मनूचा मध्यदेश्. हे दोन्ही 
प्रदेश एकच होत. यांतील ब्रह्मावर्त नांवाचा एक लहान व 
'पवित्र प्रदेश सरस्वती व दुश्द्दती या दोन नद्यांच्या मध्ये असून 
यांतील परंपरागत आचार हा सदाचार म्हणून प्रसिद्ध आहे. 
आर्यावर्ताच्या याच सीमा असून याच्या बाहेरील प्रदेद्यांना 
म्लेच्छ देश असें नांव होतें व त्या देल्ांत यात्रेशिवाय अन्य 
कारणाकरितां गेल्यास प्रायश्‍िचित्त घेणें किवा इष्टि करणें या 
गोष्टी आवड्यक होत्या. पुर्वेला अंग, वंग, कलिंग व पश्चिमेला 
सिंधु, सौवीर इ. देशांत गेल्यास पुनस्तोम किवा सर्वपष्ठ यज्ञ 
करावा, असे बौधायन सांगतो (वो. ध सू. १.१.२९-३०) 
यादरून ह स्पष्ट होते, कौ बौवायनाच्या काळीं हे देश आर्या- 
वर्ताच्या बाहेर मानले जात होते 

तत्कालीन ब्राह्मणवर्गाच्या धामिक उत्साहामळे 
संस्कृति ज्या अनेक देद्यांत पसरली, त्या देशांचाहि 
आयावर्तांत करणें वस्तुतः योग्य आहे. मेधातिथीने 
आपले मत पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त केलें आठे ---- 

ज्या दशांत सदाचारी क्षत्रिय राजा म्लेच्छांना जिकन 

त्या देशात चातुवर्ण्याची स्थापना करील, तो देश यज्ञिय 
हाइल. कारण पृथ्वी स्वतः अपवित्र नाही; तर अपवित्र 
माणसांच्या संसर्गाने ती दषित होते (मनु. २.२३ वर मेधा- 
तिथिभाष्य). जिकलेल्या देशांना अशा प्रकारे आर्यावर्तांत स्थान 
द्यावे, असं मेधातिथीचें मत आहे. कारण कालाच्या ओघांत 
सस्छृताची केद्र बदलून जातात. जून्या केंद्रांची जागा नवीन 
केद्र वतात व जुनीं केंद्रे पुष्कळदा संस्कृतिहीन बनतात. उदा ० 
पजाव हे प्राचीन काळीं वैदिक आर्यांचे संस्क्रतिस्थान होतें 
परतु महाभारतकाळीं यवनांच्या वर्चस्वामळे पंजाव प्रांत 
आचारहान बनला, असें कळतें. तेथील रहिवासी धमंवाद्य 
व अपवित्र वर्तन करणारे असल्यामळे तें स्थान दोन दिवस 


आर्थांची 
अंतर्भाव 
याबाबत 
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भारतीप संस्कृति कोश 


राहण्याच्या योग्यतेचें सुद्धां नाही, असें कर्णपर्वांत सांगितलें 
आहे (४३.५-८). आर्याविर्तावद्दल वैदिक त्र्र्षि व स्मृति- 
सूत्रकार यांना प्रे, आदर व अभिमान वाटत होता. आर्या- 
वर्तातली संस्कृति व जीवनपद्धति ही सर्व जगांत श्रेष्ठ आहे, 
अशी त्यांची धारणा होती. मनु म्हणतो- 
एतहेश प्रसृतस्य सकाशादग्रजन्समन: । 
स्व॑ स्व॑ चरित्रं शिक्षेरन्‌ प॒थिव्यां सर्वमानवा: । 

क; ( २.२० ) 
अर्थ - या देश्ांत जन्मलेल्या ब्राह्मणाकडून पृथ्वीवरील 
सर्वे मानवांनी आपापलें धामिक व नैतिक आचरण क्रिकावें 

[इं. इ.; हि. ध.; हि. वि. को. ] 


त ७ हालाच्या गाथासप्तशतीचें अनुकरण करून 
आयासप्तशता ७०० आर्यांचा हा ग्रंथ गोवर्धन कवीते 
रचला. हा कवि वंगाळचा अंतिम राजा लक्ष्मणसेन (इ गळी 
११२६) याच्या दरवारांत होता. याची रचना वाड मा 
व वक्रोक्तिपूर्ण असून ग्रंथांत शुंगाररसाला प्राधान्य मं 
आहे. स्वत:च्या आर्यांचें त्याने पुढीलप्रमाणे वर्णन केलें आहे- 
मसृणपदरीतिगतय: सज्जनह्दयाभिसारिका: सुरसाः । 
मदानाद्दयोपनिषदो विज्दा गोवधेनस्यार्या: 11 क 
अर्थ -- कोमल पदन्यासाची गति असलेल्या चलती 
दयाशीं अभिसार करणाऱ्या, रसय॒क्‍त, शंगारसाध्य क भाडं 
उपनिषदें असलेल्या व सुस्पष्ट अद्ला (या) गोवर्धन 
आर्या आहेत कल्ले 
शुगाराच्या विविध अवस्थांचे यांत मनोहर वर्णन नेलं 
असुन संयोग-वियोगसमयीं स्त्रीहृदयाची होणारी घाल” 
त्याने मामिकपणे रंगविली आह़े -- 
अपमानितसमिव संप्रति गुरुणा ग्रीष्मेण दुर्बेलं शेत्यम्‌ । 
स्नानोत्सुकतरुणीस्तनकल्झञानिबद्धं पयो विदाति।॥ व, 
अथ -- कडक उमन्हाळयाने जण अपमानित केलेले 
शत्य स्नानोत्सुक तरुणीच्या स्तनरूपी कलश्यांत अस 
पयांत शिरून बसलें आठे 
सा सवथव रक्‍ता रागं गुज्जेव न तु मुखे वदति । 
वचनपटोस्तव राग: केवलसास्ये शकस्येव ।। मखा” 
अथ -- ती गंजेप्रमाणे अन्रक्‍त आहे. तिच्या केवळ स्ट 
वरच राग नाही. वाक्पटु अज्ञा तुझा अनुराग मात्र १ 
प्रमाण केवळ मखावरच आहे [सं. सा. सो. इ ] 
डि 
विवाहाचा एक प्रकार. याचें लक्षण वि 


अ 0 


खंड पहिला 
एकं गोसिथुनं द्वे वा वरादादाय धमत: । 
कन्याप्रदानं विधिवदार्षो धम: स उच्यते ।। 
(मनु. २. २९) 
_ अर्थ -- स्वतःच्या यागादिसिद्धीसाठी वराकडून एक किंवा 
दोन गायीव्रेलांच्या जोड्या घेऊन वराला विघियुक्‍त कन्यादान 
करणें, याला आपे विवाह म्हणतात. 
हा विवाहप्रकार निकृष्ट गणला गला आहे. आपल्या 
यागांत दधदभतें मिळावे यासाठी गायीबेलांची जोडी आपल्या 
मुलाकड्न न घेतां ती भावी जावयाकडून घेणें, ही गोष्ट 
चमत्कारिक दिसते. वधपित्याला द्रव्य देऊन कन्या मिळविली 
काय किवा गायवैल देऊन ती मिळविली काय; दोन्ही गोष्टी 
तत्त्वत: सारख्याच आहेत. त्यामुळे हा विवाह आसुरविवाह 
या सदरांत घालावा, असें कांही शास्त्रकारांचे मत आहे. 
दुसरे ज्ास्त्रकार मानतात, की गाय-वैल हें कांही मुलीचे 
शुल्क (देज) नव्हे. शुल्कच म्हणायचे, तर प्राचीन काळीं 
कन्याशुल्क घेण्याची जी पद्धति होती, तिचा हा अवशष आ 
असें फार तर मानावें. [पो. वी. हि. सि.; हि. ध. ] 


आर्पेय उपनिषद एक गौण उपनिषद्‌. विश्वामित्र, जम- 

दग्नि, भरद्वाज, गौतम व वसि यांच्या 
परस्पर विचारांतून हें उपनिषद्‌ निर्माण झालें. यांत ब्रह्म 
दूरहि नाही, जवळहि नाही व त्याचें महिमान कोणालाहि 
कळणार नाही, असें सांगितलें आहे. यांत पुंड, सुद्म, कुठुभ, 
दरद व वरवर या लोकांचा उल्लेख आला आह 


आर्पेय ब्राह्मण सामवेदाचें चौथे ब्राह्मण. इ. ्। १८७६ 
मध्ये बनेलने तें छापून प्रसिद्ध केले. यज्ञात 
जीं सामे म्हणतात, त्यांचे त्रट्रषि-दैवत-छंद माहीत नसले, तर 
दोष घडतो, या समजतीने प्रत्येक सामाचा त्रद्रषि, छंद व देवता 
या ब्राह्मणांत सांगितल्या आहेत. या ब्राह्मणग्रंथाचें अध्ययन 
करणाऱ्याला गायत्र, गेय, आरण्य व महानाम्न या सामांचीं नांवें 
यथाक्रम कळन येतात. ऊह व ऊह्य सामगानासंबंधींचीहि माहिती 
यांत दिली आहे. कोणतीं विशिष्ट सामें कोणत्या स्वरांत आरुभ 
करून गावीं, याविषयींहि थोडी माहिती या ब्राह्मणात सांगितली 
आहे. याचे तीन प्रपाठक व आठ खंडे आहेत. सामगायकाच्या 
मारंभिक प्रचारक त्रद्रषींचें यांत वर्णन असल्यामुळे या ग्रथाला 
ऐतिहासिक दृष्टीनेहि महत्त्व आहे. [वे. सा. सं. हिंदुत्व ] 


आल मख्यत: खानदेद्यांत वसळेली एक जात. हे लोक 
करा ज्ञापगांस राजपुत म्हणवून घेतात. हे अळिव्याच्या 


४९१ 


अञआलस 


झाडापासून रंग तयार करून उपजीविका करीत, म्हणून यांना 
आलकरी हें नांव पडलें. यांना श्रावगी व गोलालारे असेंहि 
म्हणतात. यांचे पांच पोटभेद आहेत 
विवाहप्रथा -- आते-मामे-मावस अशा तीन्ही प्रकारच्या 
बहीणींशीं लग्नें होतात. लग्नांत माणकस्तंभ रोवून त्याची 
पूजा करतात. एकाच कुलांत व पांच पिढ्यांच्या आंत लग्न- 
संबंध करीत नाहीत. सख्ख्या भावांस सख्ख्या बहिणींशीं 
लग्न करतां येतें. अनेक बायका करण्याची मोकळीक आहे 
विधवाविवाह व घटस्फोट रूढ आहे. प्रथमवराला विधवेशीं 
लग्न करायचें असल्यास प्रथम त्याचें अंगठीशीं लग्न लावतात. 
आलकरी शिवोपासक आहेत. चितोडची भवानी ही त्यांची 
कुलदेवता आहे. विवाहित मृतांना जाळतात व अविवाहित 
मृतांना पुरतात. पितरांचे श्राद्ध करतात आकस्मिक मृत्यु 
आल्यास मताच्या स्मरणार्थ वीरांची स्थापना करतात. याना 


मद्य-मांस चालतें. [ म. ज्ञा. को. ] 
आलठंबर क्रूषींचा एक वर्ग, [पु. इं. ] 


आटुबेयगण आलंवा नामक स्त्रीपासून उत्पन्न झालेला 
[ण एक राक्षसगण. [ ब्रह्मांड पु. २.७. १४० ] 


(इ. स. १७ वें शतक) अवधी भाषेचा एक कवि. 
आलस , माधवानल-कामकंदला ' या काव्याचा कर्ता. 
अकबराचा अर्थमंत्री तोडरमल याने या कवीला आश्रय दिला 
होता. आलमच्या काव्याची अवधी भाषा संस्कृतप्रचुर परि- 
ष्कृत व प्रवाही आहे. उदाहरणाथ -- 

नत्य गौत विद्या चतुराई । 
गई बरिसरी गुन को अतुराई । 
बदन सलीन पोतरंग भयऊ 
रकत माँस सूखि सब गयऊ । 
राजा बोलति सोठे बेना 
बिरहिनि नारि न जोरे नेना । 
राजा बोलहि उतर नहो देई 
बरुनी छंटि नेन भरि लेई ।। 
अर्थ-(या) विरहिणीला नृत्य, गात, विद्या, चातुर्य या 
गणांचा विसर पडला आहे. रक्‍त, मांस सगळ सुकून गल्यान 
चेहरा पिवळा पडला आहे, म्लान झाला आहे. तिच्याशीं 
राजा अतिशय गोड भाषण करतो आहे; परतु विरहिणी स्त्री 
ह्याच्या डोळयाला डोळाहि देत नाही. राजा बोलतो आहे 
परंतु ती उत्तरहि देत नाही तिच्या पापण्या विलग झालेल्या 


श.. व” ी. डोळे र * 
आहेत आणि आसवांनी डोळे भरून आले आहेत. 


ठ्ज् 


(के, 


आलस 


__ या नांवाचा दुसराहि एक कवि असून त्याने आलम-केलि 
नामक ग्रंथ रचला आहे. [अ. ओऔ. उ. सा. ] 
*- 
टू म्हैसूर राज्यांतलें एक प्राचीन क्षेत्र. हें तुंगभद्रा 
आलमधुर दीच्या तीरावर वसलें असून इथे ब्रह्मोशवर व 
पापेश्‍वर या नांवाचीं दोन शिवमंदिरें आहेत. याचें प्राचीन नांव 
वालब्रह्मोशश्‍्वर असें होतें. या क्षेत्राला दक्षिणकाशी म्हणतात. 
विदवेश्‍वर, विशालाक्षी, दंतिगणेशा व कालभैरव या काशीं- 
तल्या देवांचीं इथेहि मंदिरे आहेत, हें याला दक्षिणकाशी 
म्हणण्याचें कारण होय. इथे ब्रह्मेंश्‍वर नांवाच्या नऊ मंदिरांचा 
समुदाय आहे. त्यांतल्या बालब्रह्मेश्‍वराचें मंदिर विशाळ असून 
त्याला अनेक स्तंभ आहेत. त्याचें मुख तृंगभद्रेकडे आहे. 
इथल्या सर्वे मंदिरांची रचना जशी अद्‌भुत, तक्षीच सुंदर 
आहे. पश्चिम भारतांतल्या गुहामंदिरांच्या धर्तीवर त्यांची 
उभारणी झाली आहे. मंदिरणिखरें प्रचलित गिखरपद्धतीपेक्षा 
अगदी वेगळीं आहेत. स्तंभांवर कोरलेली चित्रे बोद्ध व ब्राह्मणी 
अक्षया उभयविध शेलींची आहेत. [ अजन्ता ] 


मोळ्या बाह्य-आभ्यंतर, जड-चेतन असें जे कांही 
ल्यावश्ञान जगत्‌ म्हणून आहे, तें सर्व विज्ञानाचा परि- 
णाम असून या विज्ञानसमष्टीला आलयविज्ञान म्हण ॥त. 
सागरावर जसे तरंग उत्पन्न होतात व विलीन होतात, त्या- 
प्रमाणे आल्यविज्ञानांत समस्त पदार्थ तरंगवत्‌ उत्पन्न होऊन 
तिथेच विलीन होतात. या आलयविज्ञानांतून जसें जड जगत्‌ 
उत्पन्न झालें, त्याचप्रमाणे पांच इंद्रियांचे विज्ञान व मन उत्पन्न 
झालें आहे. पाहा -विज्ञानवाद. [ द. दि. ] 


जालंबे हें बुद्धकालीन स्थान श्रावस्तीहून -राजगृहाकडे 
ल्वा जाणाऱ्या मार्गावर वसलें होतें हें स्थान नक्की 
कोणतें, याविषयीं वाद आहे. उन्नाव जिल्ह्यांतील मेवळ हें गांव 
म्हणजे पूर्वीचे आळवी होय, असें कनिंगहॅम सांगतो; तर 
इटोबाजवळचें आविवा हें पुर्वीचे आलवी, असें डे म्हणतात. 
इथे अग्गालळव चेतिय नामक एक विहार होता व तिथे बद्ध 
कधीमधी राहत असे. इथल्या एका क्रूर यक्षाला बुद्धाने सौम्य 
बनविले, अद्यी दंतकथा आहे. विनयपिटकांतले कांही नियम- 
सुद्धा बुद्धाने इथेच तयार केले, असें म्हणतात. [उ. प्र. बो. वि.] 


वीणेचा एक प्रकार. हिचा दंड वेळचा 


व ९ मुष्टि ( अंदाचें ३४ इंच ) लांब 


आलापेनी बोणा 


बळ हरे ् 


भारतीय संस्कृति कोश 


असतो. छिद्राचा व्यास दोन अंगुळें व तन्त्री (तार) वकरीच्या 
आंतड्याची असते. तुंवब्याची रुंदी. एक वीत व मुखाचें माप 
चार अंगुळें असतें. हिची नाभि हस्तिदंताची बनवितात. तुंबा 
पोटाक्ीं धरून दंडाचा खालचा भाग डाव्या हाताच्या पकडींत 
धरतात. ही दोन्ही हातांनी वाजवितात. डाव्या हाताच्या चार 
वोटांनी चार स्वर व उजव्या हाताच्या तीन वोटांनी तीन 
स्वर वाजवितात. पाहा -वीणा. [ सं. शा. ] 


व * प्रीतिपुर्वकपरस्परादलेष: ' प्रेमपूर्वक एक 
आठरन कांना मिठी मारणे (हलायुद्ध). वात्स्यायन व 
कल्याणमल्ल यांनी आलिंगनाचे बारा प्रकार सांगितले आहेत- 

(१) स्पृष्टक - समाजांत कोणालाहिसंशय येऊंन देतां या 
प्रकाराचा अवलंब करतां येतो. गर्दीत प्रियकर आपल्या 
भ्रियेच्या जवळून जातांना तिच्या अंगाला आपलें अंग घसटतो. 
त्यामुळे प्रियेळा आलिगनाचें सुख मिळतें; पण इतरांना मात्र 
त्याचा पत्ता लागत नाही. च 

(२) विद्धक - पहिल्याप्रमाणेच हाहि चोरट्या आलिंगनाचा 
प्रकार आहे. पण 
या प्रकारांत स्त्री 


पुढाकार घेते- 
आपल्या प्रिय- 
कराच्या मागून 
किवा पुढून 
जातांना ती 
आपल्या स्तत- 


यगलाने, कोणा- 
च्य़ाहि लक्षांत न 
येईल, अशा 
प्रकारे त्याच्या 
अंगाला  स्परा 
करते. 

(२) उद्ध- 
हवे -- अंबा 
असला तर गर्दी" 
तहि प्रियकर 
आपल्या प्रियेळा 
बराच काढ 
क्रिवा वारंवार 
आलिंगन देती- 


नाही. 


अंधारामुळे इतरांच्या तें घ्यानांत येत 


क. 
खंड पहिला 

(४) पोडितक - उद्घृष्टकाचीच ही पुढची पायरी होय. 
अंधारांत प्रियकर क्रिवा प्रिया खांबाला किवा भितीला टेकून 
उभी राहते. त्यामुळे दुसऱयाला दृढ आलिंगन देणें सुकर होतें. 

(५) लतावेष्टितक - हा एकान्तांतील आलिगनप्रकार 
आहे. वेल जशी वृक्षाला विलगते त्याप्रमाणे स्त्री आपल्या 
प्रियकराच्या अंगाभोवती हातांचा विळखा घालते व उत्कंठित 
होऊन त्याच्याकडे बघते. तो मग तिचें चुंबन घेण्यासाठी 
खाली वांकतो. 

(६) वक्षाधिरूढक - एका पायावर उभी राहून स्त्री 
आपल्या उजव्या पायाने प्रियकराच्या उजव्या पायाला विळखा 
घालते. एका हाताने ती प्रियकराच्या खांद्याला धरते व दुसरा 
हात त्याच्या कमरेवर दाबून धरून ती वृक्षावर चढावें, 
त्याप्रमाणे करते व चंबनासाठी मुख वर उचलते 

(७) तिलतंडुलक -स्त्री व पुरुष यांचें अतिशय दृढ असे 
आलिंगन 

(८) क्षोरनौरक - पाणी जसें दुधांत पूर्णपणे एकजीव 
हात, त्याप्रमाणे स्त्री व पुरुष परस्परांना एकजीव करण्याच्या 
हतूने झोपलेल्या किवा बसलेल्या स्थितींत दृढ आलिंगन देतात 

(९) उरूपगूृहन -स्त्री व पुरुष एकमेकांकडे तोंड करून 
ठैशोवर झोपतात व एकमेकांच्या मांड्यांत मांड्या गुंतवितात 

(१०) जघनोपगहन पुरुष उताणा झोपतो व स्त्री त्याला 
आराने आवळते. या वेळीं दोघांचे कटिप्रदेश एकत्र जुळतात 

(११) स्त्नालिंगन -या प्रकारांत स्त्री पुरुषाच्या हृदयाला 
आपल्या स्तनांचा दाब देऊन आलिंगन देते. 


आलिंगन-ललाटिक 


(१२) ललाटिक - आलिंगनाचा एक सौम्य प्रकार. यांत 
स्त्री-पुरुषांचे डोळे. नाक व ओठ परस्परांना भिडतात. कपा- 
ळांचा मात्र नुसता स्पर्श होतो. [ कामसूत्र; कामकल्प ] 


४९३१., 


*  आलुपवंश् 
रि 

आला सुठ्रा पसरलेला व डावा पाय गुडघ्यांत थोडासा 

दुमडळेला, अशी ही अवस्था असते. धनुष्याला बाण 

त्याची दोरी ओढतांना जो पवित्रा असतो, तक्षी ही मुद्रा असते. 

[गॉ. नॉ. वृ.; इं. वु. इ.] 


वते दक्षिणेंतला एक राजवंश. या वंश्याने इ. स. च्या 
[लुपवश २ र्‍या शतकापासून तों १६ व्या शतकापर्यंत 
तुळुनाडूवर राज्य केलें. आळुक हें शेषाचें नांव आहे. त्यावरून 
आलुपांचा नागवंश्ांतेत उदय झाला असावा, असें वाटतें. 
मंगलोर येथील गोल्लर गणपतीच्या देवालयांत एका शिला- 
लेखावर फणाधारी नागाची एक आकृति कोरलेली आहे, 
त्यामुळे वरील कल्पनेला पुष्टि मिळते. 

या राजवंश्याचें कुलदैवत शिव (भैरव) हें असून उदयावर 
( उड्पि तालुका ) या राजधानीच्या शह्रीं, त्याचें * शंभु 
कल्लु ' नांवाचें मंदिर आहे. 

या वंद्याचा इ. स. ५७५ पूर्वीचा इतिहास उपलब्ध नाही. 
या वंशांतील मारम्म आळ्‌्वरसर ( इ. स. ५७५ ), सकल- 
श्रीमत्‌ आळ्‌वरसर ( इ. स. ६०० ), कुंदवमरस (इ. स. 
६२५ ), त्याचा पुत्र आळु-अरसर गुणसागर (इ. स. ६५०) 
व चित्रवाहून प्रथम (इ. स. ६७५-७०० ) यांच्याविषयी 
शिलालेख व ताम्प्रपट यांवरून थोडीशी माहिती मिळते. त्या- 
नंतरच्या तीन चार शतकांत या वंश्यांत रणसागर, इवेतवाहन, 
पृथ्वीसागर आळपेंद्र, विजयादित्य आळूपेंद्र, चित्रवाहून द्वितीय, 
आळ्‌व रणंजय, दत्ताळपेंद्र, श्रीमार, कुंदवर्म, बंकिदेव 
आळूपेंद्रदेव, इ. राजे होऊन गेले. यांपैकी शेवटचा राजा इ. 
स. च्या ११ व्या शतकाच्या मध्यांत अगदी स्वतंत्रपणे राज्य 
करीत होता. १२ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात होऊन गेलेल्या 
भजबल कवि आठळूपेंद्र याच्या संबंधीं अनेक शिलालेख 
उपलब्ध आहेत. त्यांवरून त्याने पुष्कळ वषे राज्य केलें 
त्याच्या राजधानीचे नांव बारहकन्याप्र असें होतें व त्याच्या 
राज्यांत समृद्धि नांदत होती, या गोष्टी कळतात. 

त्यानंतर इ. स. ११७०-. १२१५ या कालखंडांत भुजबल 
कुलशेखर आठळूर्पेंद्र याने राज्य केलें. त्याच्या कारकोदींत 
राज्याला चांगलें स्थैयं प्राप्त झालें. त्याने प्रथमच स्वतःला 
पांड्य ही उपाधि घेतली व त्याच्यानंतर त्या वंशांतील कांही 
राजांनी ती उपाधि पुढे चाळू ठेवली. १४ व्या शतकाच्या 
उत्तरार्धांत या वंशांतील राजांनी जेन धर्माला आश्रय दिला, 
असें दिसतें. इ. स. १३८५ पासून आलुपांच्या राज्याचा 
विजयनगरच्या साम्राज्यांत समावेश झाला. 


तिकलेंतील एक मुद्रा. उजवा पाय पुढे 


आ 


य्‌ 


आलुपवंश 


आलुप राजे हे स्वतंत्र नसून मांडलिक राजे होते. इ. स. 
५७५ च्या सुमारास चालुक्य राजा कोीतिवर्मा ( प्रथम) याने 
आळूवखेड (तुळुव राज्य) जिंकून आलुप राजा मारम्म आळू- 
वरसर याला आपला मांडलिक वनविले. तेव्हापासून १२ व्या 
शतकाच्या अखेरपर्यंत तुळुव राज्य चालुक्यांच्या सत्तेखाली 
होतें. [ए. क. भा. १ ] 


ळर केरळांत पेरियर नदीच्या वाळवंटांत 
आलठुवायचा जशत्रा ह्विवरात्रीच्या दिवशीं मोठी जत्रा 
भरते. तिथलें शिवमंदिर नदीच्या पुरांत वाहून गेलें आहे, 
म्हणून लोक केवळ त्या दिवसापुरतें नारळीच्या चुडतांचें एक 
तात्पुरते मंदिर बनवून तिथे उत्सव करतात. दुसर्‍या दिवशीं 
जत्रेळा आलेले लोक नदींत स्नान करून पितरांना पिडदान 
करतात. [ सुभद्रा तम्पुरान ] 


जे रांगोळी, तांदुळाचे पीठ, भाताचे जाळलेले 
आलखनकला तूस इ. च्या साहाय्याने जमिनीवर, भिती- 
वर किंवा कागदावर आकृति रेखाटणें म्हणजे आलेखन होय. 

वैदिक साहित्यांत हाताने मूति रेखाटण्याचे उल्लेख आहेत 
किवा नाहीत, हा संशोधनाचा विषय आहे. परंतु पौराणिक 
ग्रंथांत मात्र तसे उल्लेख सांपडतात - 


आलेखन कला - द. भारत 
श्रावणे मासि पज्चम्यां शुक्‍्लपक्षे नराधिप । 
द्वारस्योभयतो लेख्या गोमयेन विषोल्वणा: ॥ 


| (भवि. पु.) 
अर्थ - हे राजा, श्रावण शुद्ध पंचमीच्या दिवशीं दाराच्या 


ड९४ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


दोन्ही बाजूंना गोमयाने विषारी नाग काढावे. 

मत्स्यपुराणांतहि खड्गखेटकधारी नागांची आकृति काढावी, 
असें सांगितलें आहे. 

गोवत्स द्वादशीच्या दिवश्षीं सवत्सगाईची आकृति काढून 
तिची पुजा करावी, असें नारदपुराणांत सांगितलें आहे. 
हेमाद्रीने आपल्या ब्रतखंडांत त्या त्या ब्रताशीं संवद्ध अशा 
देव-देवतांच्या आकृती कक्षा काढाव्या, तें सांगितलें आहे. 
भविष्य पुराणांत ब्रतविषयक मंडलें दिलेलीं आहेत, तोहि 
आलेखनाचाच प्रकार आहे. वंगाळमधीळ अलिपनेचे विविध 
प्रकार निरनिराळीं व्रतें व संस्कार यांच्याशी संवद्ध आहेत. 
उत्तर प्रदेश, राजस्थान, माळवा, महाराष्ट्र व द. भारत या 
ठिकाणीं प्रच- 
लित असलेले 
रांगोळीचे प्रका- 
रोहि€्धा मिक 
स्वरूपाचेच 
आहेत. या” 
आलेखनांत जीं 
स्वस्तिक, अष्ट 
दळ इ. प्रतीक 
वापरलीं जातात 
त्यांना. र्ट 
विशिष्ट अथ 
असतो. द 

नारदाने 
चित्रांकना 


भूमीवर रेखाटलीं जाणारीं चित्रे. (२) कुड्यक प 
रेखाटलेली चित्रे व (३) ऊर्ध्वक - छतावर काढलेली तशी 
या संदर्भात मूतिपुजेचा विकास कसा झाला, त्याचा 
पुढील प्रमाणे लावतां येईल--- 

(१) प्रथम देवत मंत्रांचे पठन व पाठन. 

(२) त्या मंत्रांवरून त्यांच्या स्वरूपाची कल्पना. 

(३) देवतांच्या आकृतीची कल्पना केल्यावर, 
आकृतिबरहुकूम देवदेवतांच्या आक्रतींचें चित्रण. 

सुरवातीला हें रेखाटन देवतेच्या आकृतिकल्पनेप्रमाणे होत 
असेच, असें नाही. प्रथम देवतेचें प्रतीकात्मक रूप 


त्या 


खंड पहिला 


त्याचें चित्रण करून त्याला पूजोपचार समर्थीत. आजहि 
स्वस्तिक चिन्ह मंगलकारक प्रतीक समजूनच तें रेखाटतात. 

(४) एकदा मूति रेखाटल्यावर, मग त्या रेखाटनाला 
स्थायी स्वरूप कसें देतां येईल, याचा विचार. पाहा -अलि- 
पना, रांगोळी, कोलाम. [ भारती ] 


> 0 तिथिब्रत. भाद्रपद शु. पंचमीला रंगीत 
आलरू ही. संगोळीने व ह 
ळल्वसपपचना रांगोळीने नाग काढून त्याची पूजा 


करतात. सर्पांपासून अभय, हें या ब्रताचें फल होय. [हि. ध.] 


आलोकदान प्राचीन री काळीं गृहस्थ रोज कांही कन 
ठिकाणीं दिवे, भाताचे पिंड व फुलांचे हार 
देव, राक्षस व यक्ष यांच्या संतोषासाठी ठेवीत. तर्सेच 
धोक्याच्या ठिकाणीं, मंदिरांत व चव्हाट्यावर रोज दिवा 
लावल्याने अशुभाचा परिहार होतो, असें मानीत. [ म. उ- ] 


आल्हखंड अवधी भाषेंतील एक वीरकाव्य. अवधींतील हा 
सर्वप्रथम काव्यग्रंथ असून जगनिक कवीने इ. स. 
११७३ मध्ये याची रचना केली. महोवे येथील दोन वीर 
हा... व ऊदल यांच्या चरित्राशीं या काव्याचा संबंध आहे. 
काव्याची भाषा ओजस्वी व प्रवाही आहे. 
उत्तर भारतांत हें काव्य अतिशय लोकप्रिय असून सर्व- 
साधारण लोक तुलसीरामायणाप्रमाणे मोठ्या आवडीने तें 
वाचतात. हें काव्य बरींच वर्षे मौखिक स्वरूपांतच राहिल्या- 
मुळ त्यांतील भाषा व पाठ बरेच विकृत झालेले आहेत. 


इ. स. १८६५ मध्ये चार्ल्स इलियटने तें लिपिबद्ध केलें. [ अ. 
औ.उ.सा.] 


अवधी भाषेंतील एक छंद. भानु कवीच्या ' छंद- 
मातिक स 'अभाकार -अ या ग्रंथांत छंदांचीं वीर, अश्‍वावतारी ब 
माडी वेया अशीं आणखी तीन नांचें द्लिलीं आहेत. अवधी 

तोल प्रसिद्ध वीरकाव्य ' आल्हखंड ' याची रचना याच 
दांत आहे. चौपाई व दोहा या छंदांनंतर आल्हा छंद लोकांच्या 
अधिक परिचयाचा आहे. [ अ. औ. उ. सा. ] 


आल्हा 


आवरे - -.. तंजाऊर जिल्यांतील एक प्रसिद्ध 

बडयार कोविल मंदिर. सुप्रसिद्ध नायन्मार संत मणि- 
कैकेवाचकर याला इथेच शेवदीक्षा मिळाली. या मंदिरावर 
वाद्य, नृत्य व संगीत या विषयांचीं सुंदर चित्रे कोरलेली 
आहेत. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 
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आवरयक क्रिया 


आवती एक प्राकुत उपभाषा. ही प्राचीन काळीं 
1वताभाषा अवंती देशाची भाषा डली नाटयज्ास्त्रांत 
तिला स्थान दिलेलें आहे. ही शोरसेनीची उपभाषा असून शौर- 
सेनी व महाराष्ट्री या दोन भाषांच्या संकरांतून जन्म पावली 
आहे. [ विक्रम स्मृतिग्रंथ ] 


आवरणदेवता मानवाच्या लिंग शरिरांत जीं 'बहुननवह, 

आहेत, त्यांत निवास करणाऱया देवतांना 
योगशास्त्रांत हें नांव आहे. त्यांची संख्या ३६० आहे. 
त्यांना प्रसन्न केल्यावांचून साधकाला पट्चक्रभेद करतां येत 
नाही. [ स. पॉ. ] 


ग्वालेरच्या मोहम्मद गौस याच्या वंशांतील एक 
आवरू उर्दू कवि. याची बरीच कविता आहे. [क. को. ४]. 
आच? भृज्जकंठ पुरुष व ब्राह्मण स्त्री यांच्या संततीला हें 
बतक भांव आर 
नांव आहे. [ हि. ध. ] 


0 क व $ 
आवतेन जंबुद्धीपाचें एक उपद्दीप. [ भाग. पु. २. १९. २० ] 


आवतेय हैहय वंशांतील एक जमात. [ पु. इं. ] 
ल ःवेतांवर जेनांचें एक मूलसूत्र. यांत. 
आवश्यक क्रया सहा अध्याय असून जैन साधूंना 
अवद्यकर्तव्य अश्या सहा गोष्टींचें वर्णन आहे. वैदिक लोकांत 
संध्येला, पारशी लोकांत खोदे अवेस्त्याला, ख्रिश्‍चन लोकांत 
प्रार्थनेला किवा मुसलमान लोकांत नमाजाला जें महत्त्व आहे, 
तेंच जेनांत आवश्यकांना आहे. 

दैवसिक, रात्रिक, पाक्षिक, चतुर्मासिक व सांवत्सरिक असे 
आवड्यकांचे प्रकार आहेत. आवश्यक क्रिया सर्वासाठी एकच 
नसून अधिकारभेदाने ती भिन्न भिन्न आहे. आवड्यकाचची क्रिया 
ज्ञानपूर्वक केली असतां ती आत्म्याला गुणांनी वासित करते, 
म्हणून तिला ' आवासक * असेंहि म्हणतात. स्थूल दृष्टीने 
आवद्यक क्रियेचे सहा विभाग आहेत-(१) सामायिक (२) 
चतुविज्षतिस्तव (३) वंदन (४) प्रतिक्रमण (५) कायोत्स्ग 
व (६) प्रत्याख्यान. 

रागद्वेषांच्या अधीन न होतां सर्वांशी आत्मौपम्य बुद्धीने 
वागणें, याला सामायिक असें नांव आहे. चोवीस तीर्थकरांची 
स्तुति करणें, म्हणजे चतुविशतिस्तव होय. कायिक, वाचिक व 
मानसिक अशा तीन्ही प्रकारच्या क्रियांनी पुज्य व्यक्‍तींविषयीं. 


आवदयक क्रिया 


आदर प्रकट करणें, याला वंदन असें म्हणतात. वंदनालाच 
चितिकर्म, कृतिकर्म किवा पूजाकर्म असे पर्यायश्व्द आहेत. 
कांही प्रमादांमुळे शुभ योगापासून च्युत होऊन अशुभ योग 
प्राप्त होणें व त्यानंतर पुनरच शुभ योग प्राप्त होणें, याला 
प्रतिक्रमण ही संज्ञा आहे. मन धर्मंकारणीं लावून शरीराच्या 
ममतेचा त्याग करणें, म्हणजे कायोत्सगं होय. कायोत्सर्गाने 
देहाची व वृद्धीचीहि जडता नष्ट होऊन विचारशक्‍तीचा 
विकास होतो. प्रत्याख्यान म्हणजे त्याग. त्याज्य वस्तु द्रव्यरूप 
व भावरूप अक्षा दोन प्रकारच्या आहेत. अन्नवस्त्रादि बाह्य 
वस्तूंचा त्याग हा द्रव्यरूप असून अज्ञान, असंयम इ. दोषांचा 
त्याग हा भावरूप होय. प्रत्याख्यानामुळे अनेक गुण अंगीं वाण- 
तात, म्हणून त्याला गुणधारण असें दुसरें नांव आहे. कायो- 
त्सर्ग करून ज्याने चित्तशुद्धि, एकाग्रता व आत्मवल प्राप्त 
करून घेतलें, तोच प्रत्याख्यानाचा खरा अधिकारी होतो. या 
सहा आवड्यकांचा जो क्रम आहे, तो कार्यकारणभावाच्या 
शंखलेवर आधारित आहे. 

आवद्यक क्रिया हें जेन धर्मार्चि प्रधान अंग आहे. त्यामुळे 
आवड्यक क्रिया व तद्बोधक आवश्यक सुत्र हें जेनांच्या इवेतां- 
बर व दिगंबर या दोन्ही शाखांत मिळणें स्वाभाविक होतें; 
पण तर्से झालें नाही. इवेतांबर संप्रदायांतील सावुपरंपरा 
अखंड चालू राहिल्यामळे, त्या संप्रदायांतील साधु व श्रावक 
या दोघांचेहि आवश्‍यक क्रिया व आवश्‍यक सूत्र हे ग्रंथ टोके- 
सहित उपलब्ध आहेत. परंतु दिगंबर संप्रदायांतील साधूंची 
परंपरा खंडित झाल्याने त्यांच्यांतील साधूंच्या आवश्यक 
क्रिया लुप्तप्राय झाल्या व त्याचबरोबर त्यांच्यांतील श्रावका- 
संबंधीं आवश्‍यक क्रियाहि दुमिळ झाल्या. त्यामुळे दिगंबर 
संप्रदायांतील आव्यक सूत्र संपूर्ण उपलब्ध नाही. [द. चि. ] 


न्या अवसथे भव: आवसशथ्य: ' < अवसथ म्हणजे 
यानतरच्य अतिथिगृह, त्यांत असणारा तो आवसथ्य डोक 
हें एका अग्नीचें नांव आहे. अमग्निहोत्र्याने अवसथांतहि एक 
आग्नि ठेवावा व त्याचें आधान विवाहाच्या वेळीं करावें, असें 
सांगितलें आहे. (पार. गृ. सू. १. २). सांप्रत आवसथ्य 
अग्नि ठेवण्याची पद्धति नाही. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


एक पवित्र फळ. आवळा अलक्ष्मीचा नाश करतो. 
आवळा हे फळ सूर्याला आवडत नाही, म्हणून रविवारी 
त्याला शिवत नाहीत. कातिकांत तुळशीचें लग्न करतांना 
वृंदावनांत आवळे ठेवतात. त्यापुर्वी आवळा खाऊं नये, असा 
संकेत आहे. मरणोन्मुख माणसाच्या नाक, कान, व केस या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


ठिकाणीं आवळा ठेवल्यास मरणारा विष्णुलोकीं जातो, 
आवळीचें ज्ञाड लावणारा पुनर्जन्मांतून मुक्‍त होतो व ज्याच्या 
दारीं आवळीचें झाड असेल, त्याच्या घरांत कोणालाहि भूत 
वाधा होत नाही, असें पुराणांत सांगितलें आहे. आवळ्याचे 
माहात्म्य सांगणारी कथा अशी-- 

एक चांडाळ क्िकारीला गेला असतां त्याला तहान लागली 
आणि आवळीच्या झाडावर चढून त्याने खूप आवळे खाल्ले. 
पण एवढ्यांत तो खाळी पडला आणि मृत्यु पावला. तेव्हा 
त्याला नेण्यासाठी पिशाच तिथे आले; पण त्यांना त्या चांडा- 
लाला नेतां येईना. तेव्हा तिथल्या एका क्रूषीने पिश्ाचांना 
सांगितले, को ' आवळे खाल्ल्यामुळे याचा देह पवित्र झाला 
असून हा विष्णुलोकाचा अधिकारी झाला आहे. तुम्हालाहि 
पि्नाचबोनींतून उद्धरून जायचें असेल, तर तुम्हीहि आवळे 
खा.' पिज्ञाचांनी लगेच तसें केलें व तेहि उद्धरून गेले. [प. पु. 
सु.ख. ६० ] 


मृदुमान्य देत्याने देवांना स्वर्गातून स्थात- 


आवळांदूजन त्यांनी पृथ्वीवर येऊन 


भ्रष्ट केलें, तेव्ह 


आवळी 


य़ा 


आवळीच्या झाडाचा आश्रय घेतला. त्या दिवसापासूत चरी 


वृक्षाला पुज्यता प्राप्त झाली. कातिक पौणिमेस या वृक्षा 


खंड पहिला 


पुजा विहित आहे. या पुजेच्या वेळीं आवळीला सूत्रवेष्टन 
करतात, श्रीफलयुक्‍त अध्य देतात, तिच्या चारी दिशांना बलि- 
दान करतात, अष्टदिश्ांना तुपाचे दिवे लावतात व पुढील 
मंत्राने प्राथना करतात-- 
धात्रि देवि नमस्तुभ्यं सवं पापक्षयंकरि । 
नोरोगं कुरु मां नित्यं निष्पापं धात्रि सर्वदा ।। 
अर्थ -- धात्री (आवळी) देवि, तूं सर्व पापांचा क्षय 
केरणारी आहेस. तुला नमस्कार असो. तूं मला सर्वकाल निरा- 
मय व निष्याप कर. 
नंतर पितरांचे तर्वण, घृतपात्रदान व दंपती-भोजन करून 
अत समाऱ्त करतात. [ व्रतराज ] 


कातिक शु. १० मी पासून पौंणिमेपर्यंत 
एखाद्या दिवशीं आवळीच्या झाडाखाली 
स्वयंपाक करून इष्टमित्रांसह भोजन करतात. पूजाविधि 
आवळीवूजनाप्रमाणेच असतो. महाराष्ट्रांत व कर्नाटकांत देव- 
स्थान असेल, त्या ठिकाणीं देवाची मूति पालखींत बसवून 
'ावळोच्यी झाडाखाली आणतात. मग देवाला तिथे महा- 
नेवेद्य करून भोजन झाल्यावर सायंकाळीं देव मिरवणुकीने 
परत देवळांत नेतात. 


आवळीभोजन 


आवा चि एक नरक. [ विष्णु. पु. २. ६. ४ ] 
आवशक एक यक्षगण. [पु. इं. ] 


आशादरभमी तिथित्रत. कार्तिक किवा कोणत्याहि महि- 
करतात न्याच्या शुद्ध १०मी ग्राबुन ब्रतताका | प्रारभ 
करा ब्रतावधि सहा महिने ते दोन वर्षे. अंगणांत दहा 
न्य विकला आक्रति स्त्रीरूपांत काढून त्यांची पुजा 
* उुढोल मंत्राने प्राथना करतात -- 
आशा: स्वाज्ञा: सदा सन्तु सिध्यन्तां मे मनोरथा: । 
'भवतोनां प्रसादेन सदा कल्याणमस्त्विति।। 
ह भला सर्वे दिशा शुभकारक होवोत. माझे मनोरथ 
काळेळ तुमच्या प्रसादाने (माझें) सार्वकाल कल्याण असो. 
थाद्यापनच्या वेळीं दिशांच्या सुवणं प्रतिमा किवा तें शक्‍य 
की तर पिठाच्या प्रतिमा करून ब्राह्मणाला दान देतात. 
फेल - कामनापू्ति. [ व्र. प.; बव्रतराज; हि. ध. ] 


आशादित्यत्रत त आशिवन मासांतील रविवारीं 
शादल्यत्रत या ब्रताला प्रारंभ करतात. व्रतावधि एक 


भा. सं. को.३२ 
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आज्शानंद 


वर्ष. रोज जमिनीवर गोमयाने वर्तुलाकार मंडळ करतात व 
त्या मंडलावर सूर्याला अर्ध्य देतात. त्याचा मंत्र असा - 
यथाश्या विसला: सर्वा: सू्यभास्वरभानुभिः । 
तथाशा: सफला देव कुरु नित्यं ममाध्यंत: ।। 

अर्थ - हे सूर्या, ज्याप्रमाणे सूर्यकिरणांनी सर्वे दिश्या निर्मल 
होतात, तशा या अर्ध्यंदानामुळे माझ्या सर्व आशा सफल कर. 

उद्यापनाच्या वेळीं आदित्याची सुवणंप्रतिमा करतात व 
तिची सूर्य, वरुण, माधव, धाना, हरि, भग इ. वारा नांवांनी 
पुजा करतात. ब्रतार्चे फल व्याधिनाश व कुष्ठरोगनिवारण. 
व्रताची कथा अशी -- 

एकदा दुर्वास क्रषि श्रीकृष्णाला भेटण्यासाठी ह्वारकेंत आला. 
श्रीकृष्णाने त्याचा यथोचित सत्कार केला. परत निघण्याच्या 
वेळीं श्रीकृष्णपुत्र सांब त्याला हसला. दुर्वासाला त्या गोष्टीचा 
अतिदाय राग आला, पण त्या वेळीं त्याने तो आवरला. 
नंतर तो नारदाकडे गेला. नारदाला त्याने घडलेली सवे 
हकीगत सांगितली व सांबाला शिक्षा होईल, असें कांहीतरी 
करण्यास सांगितलें. मग नारद द्वारकेंत गेला व श्रीकृष्णाला 
त्याने सांबाचा उद्धटपणा सांगितला. श्रीकृष्णाने सांवाला “कुष्ठ- 
रोगी हो ' असा श्याप दिला. पुढे श्रीकृष्णाच्या सांगण्यावरून 
त्याने आज्ञादित्यव्रत केलें व तो रोगमुक्त झाला. [| व्रतराज ] 


एक जेन पंडित. हा मांडलगड (मेवाड) येथे 
आशाधर राहत होता. पुढे शहावृद्दीन घोरीच्या आक्र- 
मणांनी त्रस्त होऊन तो माळव्याची राजधानी धार येथे 
जाऊन राहिला. तो व्याघ्रेरवाल किवा बघेरवाल या वैश्य 
जातीचा होता. याने न्याय, व्याकरण, काव्य, अलंकार, योग- 
शास्त्र, वैद्यक इ. विविध विषयांवर एकोणीस ग्रंथ लिहिले 
आहेत. त्यांपैकी कांहींचीं नांवें पुढीलप्रमाणे - प्रमेयरत्नाकर, 
भरतेश्‍वराभ्युदय काव्य, ज्ञानदीपिका, अध्यात्मरह्स्य, रत्नत्रय- 
विधान इत्यादि. [जे. सा. इ. ] 


(१७ वें शतक ?) एक साहित्यशास्त्रज्ञ. 
आशाधरभट्ट य्राचे कोविदानंद, त्रिवेणिका, अलंकार- 
दीपिका, अट्वेतविवेक व प्रभापटल असे पांच ग्रंथ आहेत. 
शेवटचे दोन अप्रसिद्ध आहेत. [ सा. शा. इ. ] 


,_ (इ. स. १६ वें शतक) राजस्थानांतील एक 
आशानद्‌ चारण कवि. जोधपुरनरेश राव मालदेव याची 
आशानंदावर मर्जी होती. इ. स. १५३३ सालीं राव मालदेवाने 
बिकानेर वर स्वारी केली; तेव्हा हा त्याच्या बरोबर होता. 


आडा नंद 


आज्षानंदाच्या नांवावर पुढील सहा ग्रंथ आहेत - लक्ष्मणा- 
यण, निरंजनप्राण, गोगाजी री पेडी, वाघा रा दूहा, उमादे 
भाटियाणी रा कवित्त व फुटकळ गोते. हे सर्व ग्रंथ डिंगल 
भाषेत आहेत. याची भाषा मधुर असून कविता हूदयस्पर्शी 
आहे. आपला मित्र वाघा कोटडिया याच्या मृत्यूनंतर याने 
लिहिलेले करुणरसपूर्ण दोहे प्रसिद्ध आहेत. 
याच्या कवितेचा नमुना पुढीलप्रमाणे -- 
सज्ञ सोळें सिणगार, सत्तत्रत अंग सनाहे । 
अरक बांर मुख उग नोर गंगाजळ नाहे ॥ 
चोर पहर अस चढ मुकुट वेणी सिर खुले । 
देती परदिरवणांह, हंस गत राणी हले ।। 
सर भुवण पेस लोधो सरग साम तणौ नन रंजियो । 
रसगो सालदे राव सू भटियाणी इम भंजियो ॥। 
[ रा. भा.ओ. सा. ] 


शा पुर ० गुजरातमधील एक देवता. ही अनेकांची कुल- 
आशापुरा दवता आहे. गुजरातच्या वेगवेगळ्या भागांत 
हिची वेगवेगळ्या नांवांनी पुजा करतात. आपल्या कुलदेवीचें 
स्थान फार लांब असू नये, या उद्देशाने आशापुरी देवीची 


आझापुरीचे मंदिर - कच्छ 


स्थापना अनेंक मध्यवर्ती ठिकाणीं झालेली दिस 
न्यांत यात्रेकरूंचे संघ त्या त्या ठिकाणीं 
तिथे भवाई नामक नृत्य होतें. अनेंक लोक 
केलेळे नवस फेडतात. भाद्रपद 
यात्रा भरते. 


सते. माघ महि- 
जातात, त्या वेळीं 
या वेळीं मुलासाठी 
शु. ८ मीला आद्यापुरीची मोठी 


इ९ट 


भारतीय संस्कृति कोह 


आडि म्हणजे मिश्रण. वैदिक काळीं सोमरसामध्ये दुधर र 
शर दही किवा यव हे पदार्थ मिसळून देवांना अपण 
करण्याची प्रथा होती. [वे. इ. ] 


कया, 
12 11 होवा 


आक्षीर्बांद ' आशी: ५ वाद ( री. की 
या शब्दाचा प्रयोग करून उच्चारलेले वः 
उदा० * भवतु ते शिवप्रसाद: ' तुळा शिवप्रसाद होवो. 
* इष्टार्थाविष्करणम्‌ ' २< ( यजमानाला ) इप्ट कल. 
अर्थाचे आविष्करण, अशीहि 'आश्ी:' या तुल. 
व्याख्या आहे ( न्यायकोश ). कनिष्ठाने ज्येष्ठ कि 
वरिष्ठ याला प्रणाम केला असतां, तसेंच शिष्याने गुरूला 
व यजमानाने ब्राह्मणाला नमस्कार केला असतां, त्या ज्येष्ठ 
वरिष्ठांनी प्रणामकर्त्याचें मंगळ चिंतिणें व तदर्थक ' अलि 
कल्याणं भवतु, आयुष्मान्‌ भव, (स्त्रीला) सौभाग्यवती ५१८" 
भव, इ. वाक्यें उच्चारणे याला आशीर्वाद म्हणतात. यर 
लक्षण पुढीलप्रमाणे -- 
वात्सल्याद्यत्र सान्येन कनिष्ठस्वाभिधोयते । 
इष्टावधारक वाक्यमाशी: सा परिकोतिता ।। (न.क:) 
अथ -- मान्य पुरुषाने कनिष्ठाविषयीं वात्सल्य वश 
त्याच्या इष्टसिद्धीला पोषक्र असें वाक्‍य उच्चारणे, क 
आशीर्वाद म्हणतात. ी 
कोणत्याहि शूभ व मंगल कृत्यांत वडीलधाऱ्यांचा 1, 
ब्राह्मणांचा आशीर्वाद घेण्याची पद्धति आहे. न्न्न ऱ 
वांचून कोणत्याहि कृत्याची सांगता होत नाही. ब्राह्मण 
तले कल्याणपर मंत्र अशोर्वादासाठी म्हणतात. ॥ 
शतं जीव शरदो वधंमान: 
शतं हेमन्ताळ्ञतमु वसन्तान्‌ । 
शतमिन््राग्नी सविता बृहस्पतिः 
शतायषा हविषेमं पुनर्दु: ।। 
आहाषं त्वाविदं त्वा पुनरागा: पुननव । 
सर्वाडूग सर्व ते चक्षु: सर्वमायुदच ते$विदम्‌ ॥. 
( क. १००१६१४ 
अर्थ -- तूं शंभर शरदृतु, शंभर हेमंत क्रतु आणि, वा 
वसंत क्रतूंपयैत जीवमान राहा. तूं उत्तरोत्तर क्ती नै 
कारण इंद्र, अग्नि आणि वृहस्पति ह्यांनी डमी गाते 
मानवाला शंभर वर्षेपर्यंत आयुष्य लाभतें, अशा दात 
(प्रसन्न होऊन) तुला शंभर वर्पाचें पुण भागय टी स्व 
मीं तुला (आरोग्य स्थितींत ) आणलें आहे; फी“ ऱ्या 
परिस्थिति जाणली आहे. पुन: नवीन देह धारण कर 


र ष्‌ ) 
दर्भर 


खंड पहिला व 
पुरुषा, तूंहि आता (उत्तम स्थितींत) पुनः आला आहेस; हे 
पुर्णारोग्ययुक्‍ता, तुझीं चक्षुरादिक सर्व इंद्रिये, किवहुना तुझें 
पुढील आयुष्यसुद्धा मीं पुर्ण जाणलेलें आहेः 

आशीर्वादमंत्र झाल्यावर मग यजमान उजव्या हाताखालून 
उपरण्याचा पदर घेऊन त्यांत ब्राह्मणांच्याकडील अक्षता ग्रहण 
करतो. त्या वेळीं ब्राह्मण पुढील मंत्र म्हणतात --- * 

श्रोवंचस्वमायुष्यमारोग्यमाविधाच्छोभमानं महोयते । 
धान्यं धनं पशुं बहुपुत्रलाभं शतसंवत्सरं दोघंमायुः ।। 

वरोल मंत्रांत ' शोभमानं ' ऐवजी “* पवमानं' आणि 
“धान्यं धनं ' या ऐवजी ' धतं धान्यं ' असाहि पाठभेद आहे. 

आक्षीर्वादाचा वेदिकेतर मंत्र असा -- 

आशीर्वादा: सफला: सन्तु पुर्णा: सन्तु मनोरथा: । 

शत्रूगां नाशनं चास्तु भेत्राणामुदयस्तव ।॥। 

मग यजमान आपल्या स्त्री-पुत्रांसह ब्राह्मणांना नमस्कार 
करतो. आशीर्वाद मिळाल्यावांचून कुठलेंहि मंगलक्रेत्य सांग 
साळे असें समजत नाहीत. 

आशीर्वाद व वरदान या दोहोंमध्ये थोडा फरक आहे. 
आळुण किवा पुरोहित आपल्या यजमानाला, वडीलधारी 
नाणज्ञ आपल्या पुत्रपोत्रादि नातेवाइकांना आणि गुरु किक 
तत्ठुरष जपल्या शिष्यांना आयुरारोग्यादि इष्टार्थाच्या प्राप्ती- 
नेहेळ वचन वोलतात, त्याला आशीर्वाद म्हणतात व ईववर, 

ता किवा अवतार आपल्या भक्तांना इष्टसिद्धीविषयीं जें 
वैचन बोलतात, त्याला वरदान म्हणतात. 


आशीरि षधरयंत्र हें युद्धविद्येंतलें एक यंत्र आहे. याच्या 
य शावपधर हारा सर्पांनी भरलेले कुंभ शत्रूवर 


आशूरा मुह्रेममधला दहावा दिवस. मुहंमदाने त्या दिवशीं 
। वगय व्याभें पाळला होता, म्हणून मुसलमान लोक त्या 
र यी धरतात. आदम-ईव्हू, पाटी-पेन्सिल, स्कन्नरक्त 

.. "मृत्यु या गोष्टी ईश्‍वराने याच दिवशीं निर्माण केल्या, 
असे मानलें जातें. [डि. इ. ] 


आशोच ।" शचिः अशुचिः तस्य भाव: '- अशुचित्वाचा 
कालानंत भाव म्हणजे आशोच होय. आशोच हं विशिष्ट 

र स्नानादि शुद्धिकारक क्रिया केल्याने संपतें. तें 
पडोदकदानादि विधीला व अध्ययन थांबविण्याला निमित्त 
होते (याज्ञ. वरील मिताक्षरा ३.१). 


उखाय़ाच्या जन्माने अथवा मृत्यूने त्या घटनेचा परिणाम 


८९९ 


आशोच 


म्हणून एक वा अनेक व्यक्‍तींना आलेलें अ्युचित्व म्हणजे 
आकश्यौच होय. आशोच प्राप्त झालेल्या व्यक्‍तीला विशिष्ट 
कालपर्यंत धामिक अथवा अरधंधामिक कृत्ये करणें निषिद्ध 
असतें व अश्ा व्यक्‍तींच्या संपर्काने इतरांनाहि अशुचित्व प्राप्त 
होतें. जननाशोचापेक्षां मृताशौचाविषयींचे निषेध अधिक 
जोरकस आहेत. या निषेधांचें कारण स्पष्ट नाही. मृतव्यक्‍तीचें 
शव हें स्वयमेव भयाचें कारण असेल, तें मृत्यूचे वाहून असेल 
किवा त्यांतला आत्मा हा त्या कुलांतल्या व्यक्‍तींच्या आत्म्याञीं 
अश्रीरी अशा संबंधाने संबद्ध असल्यामुळे त्यापासून भय 
किवा पीडा संभवत असेल, अज्ञा कोणत्या ना कोणत्या तरी 
धारणेने आश्रोचकल्पना जन्माला आली आहे. कांही असले, 
तरी मृताचे आप्तस्वजन त्यानंतर कांही निश्‍चित कालावधी- 
साठी समाजायासून अलग होतात, ही गोष्ट जगांत सववत्र 
रूढ आहे ज्यांनी मृताचा अंत्यसंस्कार केला असेल, त्यांचें 
अशुचित्व इतर नातेवाइकांपेक्षा जास्त मानलें जातें. मृताशोच 
कुळांतल्याच लोकांना पाळावें लागतें असें नव्हे; तर मृताच्या 
अंत्यसस्काराळा एखादें गांव एकत्र झालें असल, तर त्या 
गांवालाहि निश्‍चित कालासाठी अश्युचि मानलें जातें. 
आश्लोचाचा कालावधि दूर-निकटसंवंधाने कमी अधिक 
असतो. भिन्न परिस्थितीप्रमाणे तो स्तान, एक रात्र, एक 
दिवस, इथपासून तों कांही महिने इथपर्यंत वेगवेगळा असतो. 
त्याचप्रमाणे आशौचाचा काल मृताची जात, वय व लिंग 
यांच्या भेदानुसारहि भिन्न होतो. गृह्यसूत्रांच्या मताप्रमाणे 
आशौचाचा सामान्य अवधि दहा दिवसांचा आहे (पार. र्‌. सू. 
३. १०. ३०). पारस्कर ब्राह्मण-क्षत्रियांच्या आशोचांत भेद 
करीत नाही; पण वेश्य व शूद्र यांच्यासाठी त्याचा काल 
अनुक्रमे पंधरा दिवस व एक महिना सांगतो (३. १०. ३८). 
परवर्तो स्मृतिग्रंथ विशिष्ट परिस्थितींत व विशिष्ट व्यक्‍तींना 
आशोचांतून केवळ स्तानाने मुक्‍त करतात. त्रर्त्विज्‌, दीक्षित, 


न 


न 


यज्ञीय कर्म करणारा, दी्घे सत्र चालविणारा, ब्रह्मचारी, ब्रह्म- 


वेत्ता, कारागीर, शिल्पी, वेद्य, दास-दासी, नापित, राजा व 
श्रोत्रिय हे ' सद्यःशौच ' म्हणजे स्नान केल्याने तात्काळ शुद्ध 
होणारे होत (याज्ञ. ३. २८). हे अपवाद समाजाच्या सोयीला 
धरून केले आहेत, हें स्पष्ट दिसतें. 

आशोौचाचा मुख्य कालावधि प्रौढ व्यक्तींच्या मृत्यूसंबंधांतच 
लागू आहे. वालमृत्यूचें आशोच अल्प असतें. गृह्यसूत्रांच्या 
मतें दोन वर्षे होण्याच्या पुर्वी मृत झालेल्या बालकाचें आशोच 
केवळ मातावित्यांस एक किवा तीन रात्रीं लागू होतें (पार. 
गृ. सू. ३. १०. २-५). दांत आलेल्या व चूडाकरण झालेल्या 
मुलाच्या मृत्यूचे आशोच मात्र सवे बांधवांना लागू आहे. 


आशोच 


विवाहपूर्व कन्येचा मृत्यु झ्ञाल्यास तीन दिवस आश्यौच असतें. 
दहा दिवसांचे मृताशोच असतां त्यांत दहा दिवसांचे अथवा 
त्याहून कमी असें मृताशौच प्राप्त झाल्यास, पूर्वीचे आशोच 
संपतें त्याच्यावरोबरच दुसरेंहि संपते. संवंधी आणि मित्र 
यांच्यासाठी आश्योच पाळणें ऐच्छिक आहे. कुल्पुरोहित, 
इवक्षुर, मित्र, विवाहामुळे झाळेळे नातेवाईक व भाचा, यांच्या 
मृत्यूचे आत्योचहि गृह्यसूत्रांत ऐच्छिक मानलें आहे (पार. गृ. 
3. १०. ४६-४७). पण धर्मसूत्रे आणि स्मृती मात्र हें 
आशोच अनिवार्य मानतात (आप ध. सु. १. ६). 
जनन?झौच पुढीलप्रमाणे मानतात - गभिणी सातव्या 
महिन्यापासून पुढे केव्हाहि प्रसूत झाल्यास सपिडांना दहा 
दिवस जनना्ोच पाळावें लागतें. या आश्चांत वाळंतिणीस 
दहा दिवन अस्यृश्यत्व असतें. पुत्र ज्ञाल्यास वीस दिवस व कन्या 
झाल्यास एक महिना तिला धर्मकृत्यांचा अधिकार नसतो. 
आक्ीचासंबंधीचा विस्तृत तपश्ील धर्मसिधु व निर्गयसिंधु 
या ग्रंथांत पाहायला मिळतो. आक्योंचाच्या अवधोंत विधि- 
निषेधात्मक असे दोन प्रकारचे नियम पाळावे लागतात. 
भोगविलासांचा व जीवनव्यवसायाचा त्याग, वेदाध्ययन, 
क्षोरकर्म, गृह्य होम इ. वावतींत निपेध आहे. संयम, भूमिशयन, 
केवळ मध्याहृभोजन, हे विधी आहेत. [ ध. सि.; हि. सं. ] 


श्रम 


आझमरथ्य वैदान्त पॅनलचा एक आचार्व ब्रह्मसूत्रांत 

याच्या मताचा उल्लेख असून तो परमेदवर 
प्रादेशमात्र असल्याचें सांगतो. परमेश्वर अनंत असूनहि 
भक्तावर अनुग्रह करण्यासाठी हूदयादि स्थानविशेषीं प्रकट 
होतो. या प्रदेशांत सीमित होत असल्यामुळे त्याला प्रादेशमात्र 
म्हटलें आहे. आइमरथ्याच्या मतें विज्ञानात्मा व परमात्मा 
यांमध्ये परस्पर भेदाभेद संबंध आहे. यावरून दांकराचार्य व 
वाचस्पति मिश्र यांनी त्याला विगिष्टाद्वैतवादी म्हटलें आहे. 
आइमरथ्याच्या या भेदाभेदवादाचा पुढे यादवप्रकाश्याने अंगी- 
कार व परिपोष केला. [ हिंदुत्व; शंकराचार्य ] 


आश्रम (१ र हा शब्द ' श्रम्‌ ' > कष्ट करणें या धातूपासून 
साधलला आहे. याची व्याख्या अशी - ' आश्र- 
म्यन्ति अस्मिन्‌ अनेन वा इति! > ज्यामध्ये, ज्याच्या योगाने 
(माणसांना) श्रम - तपस्वाध्यायादि कष्ट करावे लागतात; 
किंबहुना ज्याच्या आवारे कर्तव्यवालनाचे सर्व परिश्रम करावे 
लागतात, तो आश्रम होय. आश्रम ही एक आर्यांची संस्था 
किवा व्यवस्था आहे. आश्रमव्यवरस्थेच्या तपशिलांत गिरण्या- 
पुर्वी तिच्या इतिहासाचा थोडासा मागोवा घेतला पाहिजे. 


५०० 


भारतीय संस्कृति कोद 


वर्णांचा उल्लेख क्र्ग्वेदांत प्रथम पुरुपसूक्तांत येतो. 
वेदांतहि प्राचीन व अर्वाचीन असे भाग होतात. वर्णाचा 
उल्लेख असलेलें पुरुपसुक्‍त अर्वाचीन विभागांतलें मानतात. 
चार आश्रम तर क्र्ग्वेदांत कुठेच आढळत नाहीत. अवस्थाभैद- 
दर्शक ब्रह्मचारी व गृहपति हे दोनच गव्द क्रग्वेदांत आहेत 
पण त्यावरून त्णा काळीं आश्रमव्यवस्था निर्माण झाली होती, 
असें म्हणतां येत नाही. री 

आर्यवर्ण व दासवर्ण असे दोनच वर्ण प्राचीन वैदिक 
काळांत आढळतात. हाच दासवर्ण पुढे शूद्र या नांवाने वण- 
व्यवस्थेत दाखळ झाला. पण या वर्णाला आर्यांच्या धामिक व 
सामुदाथिक जीवनांत मिसळण्यास प्रतिवंध होता. पुढे आर्यातच 
विद्यू, राजन्य आणि ब्राह्मण असे तीन अंतर्गत भेद निम 
झाले. विद्य्‌ म्हणजे वसाहत करून कृषि, वाणिज्य व कारागिरी 
हे व्यवसाय चालविणारे व राजन्य हे शस्त्र धारण विर, 
राज्य करणारे व इतरांना संरक्षण देणारे होत. आणि ह 
दोहोंहूनहि स्वतःचें श्रेष्ठत्व प्रस्थापित करणारा ब्राह्मण ह्‌ 
तिसरा किवा श्रेष्ठत्वाने पहिला समजला गेलेला वग ऱ् 
या ब्राह्मणवर्णाच्या मुखांत वेदमंत्र होते आणि त्यांच्या 
पठनावांचून आर्याचें कोणतेंहि धामिक कृत्य पार पडत '_' 
त्या काळीं वेदांच्या अध्ययनाशिवाय शिक्षणक्रम पुरा होत नस. 
प्रथम अध्ययन वेदांचे व मग इतर विषयांचे. हे द्र झगा, 
त्या काळीं ब्राह्मणांच्याच हातीं होतें. त्यामुळे राजन्य ब्र कार 
यांच्या मुलांना शिक्षणासाठी ब्राह्मणगुरुकडेंच जाव कर 
व्रैवणिक विद्यार्थी गुरूच्या घरीं राहून विद्याभ्यास क 
असल्याचीं उदाहरणें उपनिषदांत अनेक ठिकाणीं आढळतात” 

हे विद्यार्थी गुरुगृहीं कामे करीत, गुरूचीं गुर खंजीर की 
गुरूच्या शेतांत रावत, दोन्ही वेळां अग्नीला समिधा नरे. र 
गावांत भिक्षा मागून उदरनिर्वाह करीत. फावल्या वेळात य 
त्यांना शिकवी. गुरु संथा देईल, त्याप्रमागें वेद-वेदांग व व 
विद्या मुखोद्गत करणें व वारंवार आवृत्ति घालून पाठाए 
तयार ठेवणें, हा त्या काळांतल्या श्रिक्षणांतला महत्त्वाचा 
होता. हा विद्यार्जनाचा काल कित्येक वर्जांचा अन्‌ विद्याथ्य' 
कष्टप्रद असा असे. १ 

या गुरुगृहींच्या वास्तव्यांतून आणि विद्यार्थ्याच्या ह्या 


4 


तला 


काळांतल्या क्तव्यांतून ब्रह्मचर्य या आश्रमाची तगळेच 
विकसित झाली. विद्याध्ययन समाप्त केल्यावर ती 
ह 


स्वगृहीं जाऊन गृहस्थाश्रम स्वीकारीत असें नाही. के 
कांही  नैष्ठिक ' ब्रह्मचारी बतून आयुष्यभर गुरुगृढींच क 

् . « :] टि र 
दुसरे कांही वनांत जाऊन तप व आत्मचिंतन करीत, _ 


टि त्र्णज 
* वानप्रस्थ ' म्हणू लागले. सर्वसंगपरित्याग करून म्हू्‌ 


खंड पहिला ५०१ 


संन्यासी वनून भिक्षवर उपजोविका करणारा व सतत मोक्षा- 
साठी ध्यान-साधना करणारा असाहि एक वर्ग त्या काळीं 
समाजांत निर्माण झाला होता. अशा माणसाला घर नसे व 
तो सतत फिरत राही म्हणून त्याला * परित्राजक * म्हणत. 
परित्राट्‌, यति, मुनि, श्रमण, वैखानस, अश्या नांवांनी 
उल्लेखिला जाणारा असा एक वर्ग वैदिक आर्याच्याहि पूर्वी- 
पासून भारतांत होता. हा वर्ग विरक्त व संन्यस्त वृत्तीने 
राहत असे. वेदिक आर्यांची कर्मकांडाकडे प्रवृत्ति असल्यामुळे 
् या कर्महीन वर्गाविपयीं आदर दाखवीत नसत. वैदिक 
काळांत स्वतंत्र आश्रम म्हणून या यति-मुनींच्या पंथाळा 
मान्यता नव्हती. उपनिषदांच्या काळांत वैदिकांचें मन अंतर्मुख 
झाले, तें मानवी जीवनाचे गंभीर चिंतन कलं लागले, कर्म- 
काडांत गढून राहण्यापेक्षा वैराग्य धारण करून आत्मचितनांत 
रममाण व्हावें, अशी आकांक्षा कित्येक लोकांच्या मनांत बळा- 
आक व अशा प्रकारें वैदिक आर्यांच्याच समाजांत वेराग्यशील 
१ मोक्षप्रधान संन्यासधर्माकडे प्रवृत्ति वाढूं लागल्यामुळे संन्या- 
साळा जश्रमवदवी देणें त्यांना भाग पडलें. वेदोत्तर काळापर्यंत 
का व संन्यास या दोहोंत विशेयसा फरक मानीत नसत; 
चारी लयी (२. १.७) व जाबाल (४) या उपनिषदांत 
मांचा स्पष्ट उल्लेख केला गेला आहे. 
क. ब्रह्मचर्य (२ ) गाहुंस्थ्य (३) वानप्रस्थ व कः 
परिगणना ह: आश्रम होत. सूत्रकालांत या चारी भाश्रमांची 
होता कतो दांगेली वगा तरीहि त्यांच्या नांवांत फरक 
भ तब धमसूत्रांत गाहुंस्थ्य, आचायकुल (ब्रह्मचर्य), 
ने व वानप्रस्थ अक्लीं त्यांचीं नांवें सांगितली आहेत 
क अचना वासिष्ठ धर्मसूत्रांत गृहस्थ, ब्रह्मचारी, नल 
दलात गृल्याब्माठा पहिळे तयान दले आहे. गोत 
, गृहस्थ, भिक्षु व वैखानस अशीं यांचीं नांवें आहेत 
ळा १. भोमताने आश्रमांच्या उत्पत्तीविषयीं पुढील कथा 
च. 
कज कपिल या असुराने देवांविषयीं मनांत वैरभाव 
का य वॅसक्वेनेल्या निर्माण केली. हेतु हा, की वानप्रस्थ 
'यास या आश्रमांत यज्ञ करायचा अधिकार नसतो; 
त्यामुळें देवांना हविर्भाग न मिळून ते कमजोर होतील 
(६.२९-३१). र 
तज .लमनेनलींनी उत्पत्ति याहून वेगळचा प्रकारे 
याजोगी आहे. आपल्या शास्त्रकारांनी सवसाधारण 
कि री आयुष्य शंभर वर्षांचें कल्पून त्याची चार भागांत 
भागणी केली आहे. पहिला विभाग ब्रह्मचर्य. यांत 


स 


आश्रम 


गुरुगृहीं राहुन अध्ययन व व्रतपालन करायचें असतें. मनूने 
ब्रह्मचाऱयाचे धर्म विस्ताराने कथन केले आहेत ( २.४१- 
२४४). अध्ययन समाप्त झाल्यावर गुरूला दक्षिणा देऊन 
समावतंन करायचें व मग गृहस्थाश्रमाचा स्वीकार करायचा. 
यांत यज्ञ, प्रजोत्पत्ति व स्वाध्याय यांच्या द्वारे देव, पितर व 
क्रषि यांचें त्रण फेडायचें असतें. मनूने या गृहस्थाश्रमाला 
फार महत्त्व दिलें आहे. तो म्हणतो-- 
यथा वायु समाश्रित्य सर्वे जीवन्ति जन्तव: । 
तथा गृहस्थमाश्रित्य वतंन्ते सव आश्रमा: ।। 
( ३. ७७) 
अर्थ - ज्याप्रमाणे प्राणवायूच्या आधाराने सर्वे जीव जगतात 
त्याचप्रमाणे गृहस्थाश्रमाच्या आवारानें सर्वे आश्रम आपला 
निर्वाह करतात. 
गृहस्थाने अज्ञा प्रकारें वरील तीन्ही कणे फेडून मग केस 
पांढरे होऊं लागले व अंगावर सुरकुत्या दिसूं लागल्या, को 
गृहत्याग करून वनांत जायचें, म्हणजे वानप्रस्थ स्वीकारायचा. 
त्या आश्रमांत कांही काल घालवून मग आयुष्याच्या अखेरच्या 
कालांत संन्यास घेऊन आत्मज्ञानाने मोक्ष प्राप्त करून 
घ्यायचा. हा व्यक्तीचा क्रममार्ग झाला. पण एखाद्यास वेराग्य 
उत्पन्न होऊन त्याने ब्रह्मचर्यातून एकदमच संन्यास घ्यायचे 
ठरविलें, तरी त्याला तशीहि मुभा होती. ' यदह्रेव विरजेत्‌ 
तदहरेव प्रत्रजेत्‌ 'स्च्ज्या दिवशीं वैराग्य उत्पन्न होईल त्याच 
दिवशीं संन्यास करावा, असें जाबालोपनिषद्‌ (४) सांगतें. 
मनूने अशा संन्यासा वषयीं म्हटलें आहे- 
यो दत्त्वा सवंभूतेस्य: प्रत्रजत्यभयं गृहात्‌ । 
तस्य तेजोमया लोका भवन्ति ब्रह्मवादिन: ।। 
(६० २९) 
अर्थ - सर्व भूतांना अभय देऊन जो गृहाश्रमांतून प्र्नजित 
होतो, त्या ब्रह्मवेत्त्या पुरुषाला तेजोमय हिरण्यगर्भादि लोक 
प्राप्त होतात. 
वर्णभेदाप्रमाणे कोणीं किती आश्रम करावे, याविषयीं 
पराशरमाधवीयांत याज्ञवल्क्याचा पुढील इलोक दिला आहे-- 
चत्वारो ब्राह्मणस्योकक्‍्ता आश्रमा: श्रृतिचोदिता: । 
क्षत्रियस्य त्रय: प्रोकक्‍ता हवावेको वेड्यक्शूद्रयो: 1। 
अर्थ - ब्राह्मणाला चारी आश्रम विहित आहेत. क्षत्रियाला 
पहिले तीन, वैद्याला पहिले दोन व शूद्राला केवळ गृहस्था- 
श्रमच सांगितला आहे. 
या आश्रमव्यवस्थेच्या पालनाबाबत समुच्चप, विकल्प व 
बाध असे तीन पक्ष आहेत. समुच्चयवादी पक्षाचे मत चारी 
आश्रम एकामागून एक असे स्वीकारावे; त्यांतला एखादा 


नाश्वस 


वगळून पुढचा स्वीकारू नर्ये, असें आहे. मनु या मताचा 
पुरस्कर्ता आहे. विकल्पवादी पक्षाचे मत असें, को ब्रह्मचर्य 
किवा गाहुस्थ्य यांतून एकदम संन्यास करायला हरकत नाही 
वसिष्ठ, याज्ञवल्क्य व आपस्तंव हे या मताचे आहेत. गौतम 
हा वाधवादाचा पुरस्कर्ता होय. त्याच्यामतें गृहस्थाश्रम हाच 
खरा आश्रम असून इतर आश्रम त्या मानाने कमी दर्जाचे 
आहेत. 

या तीन्ही मतांचा समन्वय सर्वज्ञ नारायणाने केला आहे 
ब्रह्मचर्यांत ज्याने आपल्या इंद्रियांवर व वासना-विकारांवर 
पूर्ण तावा मिळविला, त्याने ब्रह्मचर्यानंतर एकदम संन्य्रास 
करायला हरकत नाही. पण ही गोष्ट ज्याला साधली नसेल, 
त्याने क्रमाने चारी आश्रम स्वोकारून हळूहळू वासना- 
विकारांचा त्याग करावा, व अंतीं मुक्‍त व्हावे, असें तो 
सांगतो. 

जन्म-मृत्यूचे फेरे चुकवि्णे किवा संसारवंधांतुन मुक्‍त होणें, 
हें भारतीय आर्याचें परमोच्च ध्येय होतें. पण मोक्ष मिळवा- 
यचा तर वैराग्याची आव्यकता असते. आणि तें कांही 
सहजासहजी येत नाही. वासना, विकार, सुखोपभोग यांतून 
माणूस सहसा मुक्‍त होऊं शकत नाही. इंद्रिये ताव्यांत 
आणायचीं, तर त्यालाहि फार कष्ट पडतात. हें सर्व जाणन 
प्रत्येक अवस्थेत मताला हळू हळू निग्नहाचें शिक्षण मिळन अंतीं 
त्याला इंद्रियजय साध्य़ व्हावा, या हेतूने प्राचीन भारतीयांनी 
आश्रमव्यत्रस्या निर्माग केळो. तिच्यामागे मानसशास्त्रीय 
विचार होता. ब्रह्मचर्यात विदयेवरोबरच माणसाला विवेक 
संयम व इंद्रयांनरोधाची शक्ति हे गुण अंगीं बाणवितां 
येतात. गृहस्थाश्रमांत त्याला परिष्कृत अज्ञा वैपयिक सुखांचा 
आनंद उपभोगतां येतो व त्याबरोबरच मुलांबाळांविषयींचीं व 
समाजाविपयींचीं कतंव्येहि पार पाडतां येतात. पन्नाशीची 
झुळूक लागला, का त्याला भोतिक सुखाची क्षणभंगरता कळन 
यते. मग जोवनांतळे जाइवत तत्त्व काय असेल, याविषयीं 
तो जिज्ञासु वनतो. मृत्यूनंतर आपलें पुढें काय होणार 
याविषयींहि त्याच्या मनांत टोचणी सुरू होते. मग तो तत्त्व- 
चितनासाठी वनांत जातो व आत्मक्लेश्यपुर्वक तपरचरण करतो 
अश्या प्रक्रार केलल्या साधनेतून त्याच्या सर्व आसक्ति नष्ट 
झाल्या, का मग तो संत्यस्त होतो व त्या आश्रमांत ' तत्त्व- 
मसि' चा साक्षात्कार घडन मक्‍त होतो कित्येकदा हा 
माक्षलाभ होण्यासाठी त्याला अनेक जन्महि घ्यावे लागतात 

प्रत्येक व्यक्ति ही समाजाचा एक घटक असते त्यानुसार 
प्रत्येकाला समाजविषयक कांही कर्तव्यें पार पाडावीं लागतात 
त्याच याग्य मार्गदर्शन व नियमन करण्यासाठी भारतांत वर्ण- 
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क भारतीय संस्कृति कोडं 


व्यवस्था निर्माण झाळी. पग सामाजिक कतंव्ये करीत 
असतांना त्या व्यक्‍तीचाहि विकास झाला पाहिजे व तिच्या 
उत्कर्पांलाहि अवसर मिळाला पाहिजे, हें सर्व लक्षांत घेऊन 
आश्रमव्यवस्थेची आंखणी करण्यांत आली आहे. 

वौद्ध व जेन यांनी इतर आश्रमांना हीनत्व देऊन केवळ 
संन्यासाचीच, केवळ यतिजीवनाचीच तरफदारी केली. पण 
त्याचा परिणाम असा झाला, कौ समाजांत भिक्षंची संख्या 
अतोनात वाढली. त्यामुळे समाज तर दुर्वळ झालाच; शिवाय 
भिक्षुसंघांतहि '्रष्टाचार माजले. अपरिपक्व वयोवस्थेंत अर्थ 
कामांच्या प्रेरणा दावून टाकल्या, तर त्या वांकडें वळण घेऊन 

उन्मार्गगामी बनतात, हा अनुभव आहे. त्यामुळे व्यक्तीचा व 

समाजाचाहि अधःपात होतो. माणसाच्या अंतरांतल्या अथ 
कामांना योग्य तो वाव देऊन हळहळ त्याला त्यांपासून निवृत्त 
करून विवेक-वेराग्याच्या मार्गावर आरूढ करणें, हेंच हितावह 
असतें. मानवी जीवन आश्रमव्यवस्थेंत नियमित केल्यानेच हा 
उद्देश सफळ होईल, हें भारतीय धर्मपुराणांनी जाणले व 
आश्रमव्यवस्था पक्की केली. आणि म्हणूनच आश्रमव्यवरस्थे- 
तल्या उच्च तत्त्वांची व आदर्षांची बरोवरी करणारी दुसरी 
कोणतीहि संस्था आजवर जगांतल्या कोणत्याहि मानव- 
समाजांत निर्माण झाली नाही, अशी डॉयसेन व गेडेन या 
समाजशास्त्रज्ञांनी तिची प्रशंसा केळी आहे. [वे. इं.; हि. 
ध.; एन्सा. रि. ] 

(२) वसतिस्थान, देवालय असे या 

त देवस्थानालाहि आश्रम अशी संज्ञा आहे. या देवस्थानात 
मंदिर, तलाव, पाकगृह, अतिथिगृहू, भिक्षागृहू, भांडार 
गोशाळा, अग्रशाळा, देवाच्या वेषभषेच्या खोल्या, रोजघर, 
पुष्पवाटिका व भोंवतालच्या भिती या सर्वांचा समावेश होतो 
[ एन्सा. हि. आ. ] | 


शब्दाचे अर्थ 


आश्रमत्रत चेत्र शु. ४ ्थीपासून प्रारंभ. तीन महित्यांचा 
एक, असे वर्षाचे चार भाग करून प्रत्यक 
भागात अनुक्रमे वासुदेव, संकर्षण, प्रद्यम्न व अनिरुद्ध यांचा 


जा करणे, असा याचा वित्वि आहे. ब्रतावधि एक वष 
[हि.ध. ] 


अ "> केश्यपाच्या वंशांतील गोत्रकार कत्र्रषिगण- 
श्रायणा व्हा 
[मत्स्य पु. १९८. २] 
-__ वैदिक आश्रेषा (तै. सं. ४. ४. १०). २७ नक्षत्रां” 
आश्ेपा ( धे, 


पेकीं आठविनीपासून नववें नक्षत्र. हें आकाह्यांत 


खंड पहिला 


पुष्याच्या दक्षिणेस दिसतें. गराच्या पांच तारका आहेत व त्या 
मंदप्रभ आहेत. सर्प ही याची देवता आहे (तै. ब्रा. १.५. १.). 
या नक्षत्राचे मूतिध्यान पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे - 
कोकास्या वा बिडालास्या रक्‍ताइलेषा चतुर्भुजा । 
अक्षकुण्डीधरा ह्वाभ्यां सर्पालिड्‌गनकारिणी ।। 
व (च. व. चि.) 
अर्थ -- आहलेषांची मूति ही रक्‍तवर्ण, लांडग्याच्या किवा 
मांजराच्या तोंडाची, चतुर्भूज, दोन हातांत फांसे व कुंड धारण 
करणारी आणि दोन हातांनी सर्पाला आलिंगन देणारी करावी. 


आश्हेपाजननशांति आझलेपा नक्षत्रावर जन्म झाल्यास 
शार ी ज्ांति करावी लागते. प्रथम गाप्रसव 
शांति करतात. आइलेषांची देवता सर्थ आहे. म्हणून मग 
सर्यप्रतिमा कलशावर ठेवन तिची पूजा करतात. ही या 
विधानाची मुख्य देवता होय. तिच्या बरोबरच पुष्य व मथा 
व नक्षत्रांच्या देवता आणि वृहस्पति व पितर यांचीहिं पुजा 
करतात. मग त्रत्विज्‌ मुख्य देवतेचीं सूक्ते पठण करतो. अग्नि 
क रिळळ आज्यमिश्रित पायस, समिधा, चरु व आज्य या 
पण त होम करतात. सर्व देवतांना बलिदान] करतात. 
अभिपेकाच, वालकासह यजमानदंपतीला अभिषेक करतात. 
गच्या मंत्रांत पुढील एक मंत्र असतो -- 
आइलेषात्र्हक्षजातस्य सातापित्रोधनस्य च । 


व भतुज्ञातिकुलस्थानां दोषं सर्व व्यपोहतु ।। 
अर्थ --- आइळेषांवर जन्मलेला (हा) बालक, त्याचे आई- 


बाप, ध वां ह 3 व्र र 

दो व्य | धव, ज्ञातींतळे व कुळांतल लोक, या सवांच्या 
चे (हें ज्ञांतिकर्म) निराकरण करो. 

आश्वकायन पाणिनिकालीन एक गण. . ग्रीक लोकांनी 


पत्त विवा ता र अस्सकेनोआईइ ' असें नांव द्लिं ल 
पुनासयु वि तती ही लाइव नात, वाजौरमालून 
२४ मैलांव वळ त च्च्या खालच्या गांत, डक: । 
च र॒ मजग किंवा मस्सनगर नांवाचें एक शहर आहे. 
हच प्राचीन मशकावती होय. हे लोक लढवय्ये होते. बाहेरून 
हेल्ला होई, तेव्हां आश्‍वकायन स्वात नदीच्या वरच्या बाजूच्या 
आपल्या पहाडी दुर्गात आश्रय घेत. आश्‍वकायन घोड्यांचे प्रेमी 
असावे ब युद्धांत ते घोड्यांचा उपयोग करीत असावे. [ पा. भा, ] 


आश्वयुजीक « सप्त पाकयज्ञांपैकी एक. आश्विन पौणिमेस 
उञकम हा यज्ञ करतात. नित्यस्थालीपाकाच्या 


तेत्रानेचे याचें कृत्य करायचें असतें. या यज्ञांत पश्षुपतीला 
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आञआडइवलायत गृह्यमसूच 


उद्देशून पुढील मंत्राने पृषातकाच्या आहुती देतात- 
पश्पतये शिवाय हड्‌कराय पृषातकाय स्वाहा । 
पृषातकाची व्याख्या गोभिलगृह्चसूत्राच्या टीकेत पुढील- 
प्रमाणे दिली आहे- 
आज्यसंथुक्तं पयो दघि वा पृषातकमित्युच्यते 
(३ ८-१) 
अर्थ-तुपांत दूध किवा दही मिसळले, की त्याला पृषातक 
म्हणतात. 
हा यज्ञ मुख्यत्वे गोधनाच्या वृद्धीसाठी असतो. आणि 
म्हणूनच यांत पक्षुपतीला आहुती द्यायच्या असतात. 
या यज्ञांत अशविनौ, पु्णंचंद्र, शरद्क्रतु व पशुपति यांना 
आज्याहुती द्याव्या, असें श्ांखायन गृह्यसूत्र सांगते. या यज्ञांत 
इंद्रासाठी पायस शिजवावा व त्यांत दही, मध व तूप घालून 
त्याच्या इंद्र, इंद्राणी, अश्विनो, पुर्णचंद्र व शरद्‌ यांना आहुती 
द्याव्या आणि वैभवप्राप्तीसाठी वनस्पति व लाख यांनी भरलेले 
ताईत यजमानाने व त्याच्या कुटुंबियांनी दंडांत बांधावे, असें 
गोभिल गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे (२-८- १-८ र 
काठक गृह्यसूत्रांत या यज्ञाच्या निमित्ताने पुढील विशेष 
विधि सांगितले आहेत- 
गांवाच्या उत्तरेस एका सुशोभित वेदीवर विविध रसांनी 
भरलेलीं व धान्याने भरलेलीं पात्रे ठेवावीं. तिथेच अग्नि सिद्ध 
करून वरुण, अग्नि व वर दिलेल्या देवता यांना आहुती द्याव्या. 
पक्षूंना स्नान घालावें. घोड्यावर खोगीर घालावें व त्यांना 
वाहनांना जुंपून किवा त्यांवर स्वार होऊन वेदीला प्रदक्षिणा 
घालाव्या. जयघोष करावे. करमणुकीचे खेळ खेळावे. गायींच्या 
मुखांत मीठ घालावें (काठ. गृ. ५९. १-९). 
या दिवशीं घर शुंगारावें व रात्रो वासरांना गायींजवळच 
ठेवावें, असेंहि सांगितलें आहे. 


हा एक शाखाप्रवर्तक आचार्य असून 
आश्वलायन क्र्ग्वेद्यांच्या त्र्रषितर्पणांत याला उदक मिळतें. 
हा शतकाचा शिष्य होता. शौनकाने एक मोठें सूत्र तयार केलें 
होतें. पण आडइवलायनाचें सूत्र संक्षिप्त व अधिक चांगलें आहे 
असें दिसून आल्यावर त्याने स्वतःचें सूत्र फाडून टाकलें, असें 
सांगतात. याचें गृह्यसूत्र क्ररग्वेद्यांच्या गृह्यकर्माला प्रमाण मानलें 
जातें. याच्या शाखेचे संहिताब्राह्मणादि ग्रंथ उपलब्ध नाहीत. 


याचे चार अध्याय आहेत. पहिल्या 
आश्वलायन ग्रृद्यदत्र अध्यायांत विवाह, पार्वण, पश्युयाग, 


चैत्य, संस्कार, इ. विषय आले आहेत. दुसर्‍्यांत श्रावणी, 


भाइवलायन गृह्यसुत्र 


आदवयुजी, आग्रहायणी, अष्टका, गृहनिर्माण, इ. विषय आहेत, 
तिसऱर्‍्यांत पंचमहायज्ञांचें विवरण असून ते अवश्य कतंव्य 
म्हणून सांगितले आहेत. याच अध्यायांत आपत्काल व यृद्धकाल 
यांतील कर्माचे वणंन आहे. चोथ्या अध्यायांत अंत्येष्टि व 
श्राद्ध यांचें सविस्तर वर्णन आहे. अग्निहोत्री मृत झाला असतां 
त्याचें दाव तीन्ही अग्नींनी प्रज्वलित करावें. त्याला आहवनीय 
अग्नि प्रथम स्पर्श करील, तर मृत पुरुषाला स्वर्ग मिळाला, 
गाहुपत्य अग्नीने प्रथम स्पर्श केल्यास अंतरिक्षळलोक मिळाला, 
दक्षिणाग्नीने प्रथम स्पर्धछ केल्यास मनुष्यळोक मिळाला व 
तीन्ही अग्नींनी एकदम स्पर्श केल्यास मोक्ष मिळाला असें 
समजावें, असें त्यांत सांगितलें आहे. अग्निहोत्री मृत झाला 
असतां त्याचीं यज्ञपात्रे त्याच्यासह दहन करावीं, असेंहि 
सांगितलें आहे. पण त्याचीं सगळीं मातीचीं भांडीं ( कोलालम्‌) 
त्याच्या पुत्राने जतन करून ठेवावीं, असें सांगितलें आहे (४. 
देत शेळ). 

या सूत्रांत तर्पणविधि सांगतांना क्रग्वेदाचे मंडलवार करपी 
घेतलेळे आहेत. जिथे नामोल्लेख अशक्य वाटला, तिथे प्रगाथ, 
क्षुद्रसूक्त, महासूक्त व मध्यम असा उल्लेख केला आहे. या 
व्यतिरिक्त सुमंतु, जेमिनि, वेशंपायन, पेल, सूत्रकार, भाष्यकार 
व भारतकार यांचाहि उल्लेख आहे. 

श्री. चि. वि. वैद्य यांच्या मतें या सूत्राचा काळ सनपूर्व 
१२०० वर्षे हा आहे, तर श्री. त्रिवेदी यांच्या मते तो त्याहूनहि 
प्राचीन आहे. या ग्रंथावर नारायण व हरदत्त यांनी टीका 
लिहिल्या अठून देवस्वामीने भाष्य लिहिलें आहे. [वै. सा.; 
हि. ध. ] 


तसत्र क्ग्वेदाची आश्‍वलायन शाखा 

आश्वलायन श्रातहत्र उघलब्य नसली, तरी तिची गृह्य 
व श्रौत हीं सूत्रे उपलव्भ असून फार प्रसिद्ध आहेत. ऐतरेय 
ब्राह्मणाशीं आश्‍वलायनाचा घनिष्ट संबंध आहे. अश्‍वल क्र्ृषि 
हा विदेह्राजा जनक याच्याकडे होता व तोच या उभय 
सूत्रांचा प्रवर्तक आहे, असें कांहीचें मत आहे. ऐ. आरण्यकाच्या 
चौथ्या कांडाच्या प्रवततंकाचें नांवहि आश्‍वलायनच आहे. हा 
शौनक क्ररषीचा शिष्य होय. 
ऐं. ब्राह्मण व ऐ. आरण्यक या ग्रंथांत जे श्रौतयज्ञ विस्तत 
रूपाने सांगितले आहेत, त्यांचें विधान संक्षेपांत सांगणें हा या 
सूत्राचा उहेश आहे. याचे १२ अध्याय आहेत. यांत प्रामख्याने 
होत्याच्या कर्भाचें विवेचन आहे. इष्टियागांचा प्रकृतियाग 
म्हणजे दशं-पुर्गमास हा होय. म्हणून यांत प्रथम त्याचेंच 
विधान सांगितलें आहे. अस्त्याधान, आग्रयण, काम्येष्टि, 


५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


चातुर्मास्य, सोत्रामणि, सोमसंस्था, सत्रे व देवटीं गोत्रप्रवरांचा 
संग्रह इ. विवय यांत आळे आहेत. आरमरथ्य, कोत्स, गाण- 
गारि, गौतम, तोल्वलि व शौनक, या अचार्यांचा यांत उल्लेख 
येतो. यांत श्रौत कर्माविवयीं कांही नियम सांगितळे आहेत, ते 
असे - 

(१) अ.हिताग्नि पुरुष हाच यज्ञाचा अधिकारी होतो. 

(२) यजमानाने प्रत्येक देवकार्यांत यज्ञोअवीति ( जानवें 
उजव्या खांद्याखाळून असगें ) व पितृकार्यांत प्राचीनावीति 
( जानवें डाव्या खांद्याखाळून असणें ) आवद्यक आहे 

(३) विहारभूमोला प्रदक्षिणा करणें होत्याचे प्रथम व 
आवड्यक कर्तव्य आहे. 

(४) विहारभूमींत जोवर कांही कार्य चालत असेल, तोंवर 
तिला पाठ दाखवितां कामा नये. 

(५) जिथे जिथे मस्तक, अंगुलि इ. नांवें आलीं असतील, 
तिथे तिथे त्या अंगाचा दक्षिणभाग समजावा. 

(६) ' दान करावें ' असा जिथे जिये विधि असतो, तिथे 
तिथ्रे तो यजमानासाठीच समजावा. 

(७) प्रायश्चित्त प्रकरणांत अथवा जप-होमादि समयीं जो 
विधि उक्त असतो, तो ब्रह्यासाठी समजावा. 

(८) जिथे मंत्राचा प्रथम चरण उल्लेखिळेला असेल, तिथे 
तो संपुर्ण मंत्र समजावा. जिथे चरणाहून अधिक अक्षरें दिलीं 
असतील, तिथे तीन क्रचा समजाव्या व जिथे चरणाहुनहि 
कमी अक्षरें दिलीं असतील, तिथे समग्र सूक्त समजावें. 

(९) जप (पाठ ),, अनुमंत्रण ( अर्थस्मरणास हित पठण ) 
अभिमंत्रण (ज्याचें संशोधन करायचें अद्य हविद्रंब्यांकडे दृष्टि 
लावून पठण), आप्यायन (वारंवार जलस्पर्ण करीत पठण) 
बे उपस्थान (विनम्र भावाने पठण) हे विधि जिथे जिथे 
सांगितले असतील, तिथ्रे तिथे मंत्रांचा प्रयोग उपांशु (अशब्द 
उच्चारण) असला पाहिजे. 

(१०) सारें अनुष्ठान समंत्रक असलें पाहिजे. 

(११) वेदीची उत्तर श्रोणी हेंच होत्याचं कर्मस्थान होय. 

(९३) अध्वर्यूकडून प्रेप मिळाल्यावरच होत्याने मंत्र 
म्हणावे. होम करीत असतां डाव्या हाताचीं वोटें पसरून 
हृदयावर ठेवावीं. [ वै. सा. हि. ध. ] 


आश्चस्रूक्ति सामद्रष्टा. [पं. ब्रा. १९. ४. २. ] 
आश्चिक "जक जात. क्षत्रिय 
लोक घोड्यां 


पुषष व वैश्य स्त्री यांची ही 
हेंबाह्य संतति होय, असें वैखानस सांगतो. हे 
चा ब्यापार करीत. [ हि. ध. ] 


खंड पहिला 


आश्विन चेत्रादि मासांतला सातवा व शारद्‌ क्हतूचा पहिला 

मास. याला ' इप ' असेंहि दुसरें नांव आहे. या 
मासाच्या पौणिमेस क्रिवा आगे मागे अश्विनीनक्षत्र असतें 
म्हणून याला आश्‍विन म्हणतात. या मासांत सूर्याचे तुला 
राशीत सक्रमण होतें 
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आरिवन - सांकेतिक चित्र 


आडश्‍िवनमासकृत्ये--या मासांत धामिक विधी व उत्सव 
पुष्कळ असतात. नवरात्राच्या घटस्थापनेने या मासाच्या धर्म- 
कृत्यांचा प्रारंभ होतो. आश्विन शु. १ देस मातामहत्राद्ध, 
४ र्थीस सतीची पूजा. त्या दिवशीं सुवासिनींचा सन्मान. 
५ मीस कुशतृणाने बनविलेल्या नागांची व इंद्राणींची पूजा. 
त्याच दिवशीं ललितेची पुजा. त्याच पक्षांत मूळ नक्षत्रावर 
सरस्वतीचे आवाहन. पूर्वााढा नक्षत्रावर तिची स्थापना, 
उत्तराषाढा नक्षत्रावर तिची पुजा व श्रवण नक्षत्रावर तिचें 
विसर्जन. ९ मीस आयुधपूजा व दुर्गादेवीसाठी हवन व बलि- 
दान. १० मीस सीमोल्लंघन. पौणिमेस नवान्नभक्षण व कातिक 
स्नानाचा प्रारंभ. वद्य पक्षांत १२ शीस गोवत्सांची पजा. त्याच 
दिवशीं दत्तात्रेयाचा उत्सव. १३ शीस यमासाठी दीपदान. 
१४ शौस दिवाळीचें अभ्यंगस्नान. अमावास्येस लक्ष्मीपूजन. 

या मा्सांतलें विशेष कृत्य म्हणजे घृतदान हें आहे. त्याच- 
प्रमाणें पद्मनाभाच्या प्रीतीसाठी गाय, बैल, घोडा, तीळ, दही 


ष्र 


आषाढ 


इ. दानें करावीं असेंहि सांगितलें आहे. तमिळनाडमध्ये या 
मासाला तुलामास म्हणतात व त्या महिन्यांत विजेपतः 
अमावास्येस कावेरी नदींत स्नान करतात. [पु. चि.; हि. ध.] 


शेनश अशिविनौ देवतेच्या स्तुतिपर क्र्ग्वेदांतील 
आधश्चनशस्ष अनेक क्रचांच्या समूहास आश्‍िवनदस्त्र 
म्हणतात. अतिरात्र यागामध्ये पहांटेपासून सूर्योदय।पर्यंत होता 
नांवाचा त्रट्रत्विज्‌ या शास्त्राचे पठन करतो. या शस्त्रासंवंधीची 
कथा अशी - 

प्रजापतीने आपली मानलेली कन्या सूर्यासावित्री सोम- 
राजाला दिली. त्या वेळीं तिला वरण्यासाठी सर्व देव आले. 
तेव्हा प्रजापतीने त्यांच्यापुढे सह्नक्रःचात्मक एक शस्त्र ठेवलें. 
त्या वेळीं, तें आपल्याला मिळावें म्हणून, देव आपसांत भांडू 
लागले. त्यावर तोड म्हणून त्यांनी असें ठरविले, की गाहेपत्य 
अग्नीपासून आदित्यापर्यंत धावण्याची शर्यत लावायची. ती 
शर्यत जो जिकील, त्याने तें शस्त्र घ्यावें. त्यानंतर ती शर्यत 
झाली. अश्विनी कुमारांनी त्या शर्यतोंत जय मिळविला व 
त्यांना तें शस्त्र मिळालें. त्या दिवसापासून त्या शस्त्राला 
“ आशिविनशस्त्र' असें नाव मिळालें. [वै. नि. ] 


आांविवी आश्विन पौणिमेस तिन्हीसांजा आई आपल्या 
*। सर्वांत मोठ्या मुलाला (मुलगा किवा मुलगी) 
ओवाळून त्याचें औक्षण करते व त्याला दुध प्यायला देते. 
विशेषतः महाराष्ट्रांत हा प्रघात आहे. याला, मुलांची आश्विनी 
करणें, असें म्हणतात. 


जी चैत्रादि मासांतला चौथा व ग्रीष्म क्रतूचा दुमरा 
षाढ महिना. याला * शुचि ' असेंहि दुसरें नांव आहे. 
मासाच्या पौणिमेस किवा तिच्या आगे मागे पूर्वाषाढा किंवा 
उत्तराषाढा नक्षत्र असतें, म्हणून याला आषाढ ही संज्ञा 
मिळाली आहे. या मासांत सूर्याचें ककसंक्रमण होतें. तिथूनच 
दक्षिणायन सुरू होतें. ककेसंक्रमणाच्या वेळी श्राद्ध करावें असें 
सांगितलें आहे. 
आषाढमासकृत्ये -- आषाढ महिन्यांत करायचीं ब्रतें 
पुढीलप्रमाणे -- 
आषाढमेकभक्तेन स्थित्वा माससतन्द्रित: । 
बहुधान्यो बहुधनो बहुपुत्ररच जायते ।। 
(म. भा. ) 
अर्थ - आषाढ महिन्यांत एकभुक्त करून निरलस राहि- 
ल्याने पुष्कळ धनधान्य व पुत्र यांचा लाभ होतो. 


आषाढ 


उपानद्युगलं छत्रं «<वणामलकानि च । 
आषाढ वामनप्रात्ये दातव्यानि तु भक्‍्तित: ।। 
(वामन पु.) 
अथे - आषाढ महिन्यांत वामनाच्या प्रीतीसाठी पादत्राणे, 
छत्री व मिठांतळे आवळे दान द्यात्रे. 


आपाढ - सांकेतिक चित्र 


याशिवाय आषाढ शु. २ या पुष्यनक्षत्रयुक्‍त असेल, तर त्या 
दिवशीं कृष्ण, बलराम व सुभद्रा यांचा रथोत्सव करावा. 
६ ष्ठीला उपवास व ७ मौला सुर्य पुर्वापाढा नक्षत्रांत असला, 
तर त्या दिवशीं सूर्याची वेवस्वत या नांवाने पूजा करावी. 
८ मीला महिषासुरमदिनीची पुजा, १० मीला वरलक्ष्मीव्रत, 
पौणिमेला अन्नदान, कृष्ण ८ मीला विनायकपूजा इ. कृत्ये 
वःरावीं. आषाढ महिना अधिकमास आल्यास कोकिला ब्रत 
करतात. पाहा -- कोकिलाब्रत. [ हि. ध.; पु. चि. ] 


आपाठी तो$. हे नर्मदा नदीवर आहे. त्याच्या स्नानाचें 
आपाढी तीथे त ऱ- 

फल इंद्राच्या अर्धासनाचा लाभ अ 
सांगितलेले आहे. [ मत्स्य पु. १९३. २९ - ३० | 


आसावि आसक्ति शब्दाचा अर्थ ' एखाद्या ठिकाणीं मन 
साकत जडणें ' असा आहे. भागवतसंप्रदायानसार 
परमात्म्याच्या ठिकाणीं भक्‍त ११ प्रकारांनी आसक्त होऊं 
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भारतोय सस्कृति कोश 


शकतो. त्या आसकतींचे प्रकार पुढीसप्रमाणे-- 

(१) गुणमाहात्म्यासक्ति -- हिच्यांत भगवान्‌ किवा 
त्याचे अवतारविशेष यांच्या गुणांच्या माहात्म्यावर भक्‍त 
आकधित होतो. 

(२) रूपासक्ति -- हिंच्यांत अवतारव्रिशेषाच्या रूपावर 
भक्ताचे मन मुग्ध होतें. 

(३) पूजासक्ति -- हिच्यांत भगवंताच्या पूजा-अर्चेविषयीं 
आवड निर्माण होते. । 

(४) स्मरणासक्ति -- हिच्यांत भगवंताच्या नाम-गुण- 
कर्माचे स्मरण करून भक्‍त सुख मिळवितो. 

(५) दास्यासक्ति -- भगवंतावताराच्या ठिक्राणीं दास- 
भावनेने सेवा-धर्माचें आचरण. 

(६) सख्यासक्ति -- भगवंताशीं सख्यभावाने भक्तियुक्‍त 
वतंन. 

(७) कान्तासक्ति --हिच्यांत भक्‍त स्वत:ला परमात्म्याची 
प्रेयसी समजून त्याची भक्ति करतो. 

(८) वात्तल्यासक्ति -- हिच्यांत भगवंताविपयीं वात्सल्य- 
भाव प्रकट केला जातो. 

(९) आत्मनिवेदनासक्ति --- हिच्यांत भक्‍त परमेश्‍वरा- 
पुढे आपल्या अवगुणांचें वर्णन करतो. 

(१०) तन्मयासक्ति -- हिच्यांत भक्‍त देहभाव विसरून 
परमेश्वराच्या ठिकाणीं तन्मय होतो. 

(११) परमविरहासक्ति -- हिच्यांत भक्‍त भगवंताच्या 
विरहांत सदैव व्याकुळ राहतो. 


र च वेदिक तला दानगर राजा व 
मोडी महोगीगि १ गाया जोविताह आता अ 
याचें पुरुषत्व नष्ट होऊन याला स्त्रीत्व प्राप्त झाल्यामुळे 
त्याची पत्नी गइवती ह्लि दु:ख झालें. तिने मेध्य़ातिथि 
त्रषीकडे जाऊन आपल्या पतीला पुनश्च पुहपत्व मिळवून 
देण्याबद्दल त्याची प्राथना केली. मेध्यातिथीने मंत्रसामर्थ्यांने 
त्याला पौरुष दिलें. एका क्र्चेंत त्याला * याह ' म्हटलें आहे, 
त्यावरून हा यदुवंशांतळा असावा, असें वाटतें. याने काण्व 
प्रगाथाला दहा हजार नाणीं व दहा घोडे एवढी देणगी दिली 
होती. [ क्र. द.; प्रा. च. को. ] 


आसंदिक बिनहातांचें व पाठ असलेळें एक आसन. हें 

1 आसन दोन प्रकारांनी बनवितात. एका 
प्रकारांत आसनाचे पाय अशा प्रकारे कापतात, की चारी 
बाजूंना अधंगोलाकार खिडक्या तयार व्हाव्या. आसंदिकेचा 


खंड पहिला 


वरचा 
असते. दुसर्‍या प्रका- 

रांत आसनाचा 
आकार लांबट 
चौकोनी असतो. 
आसंदी ही खेराची 
करावी असें शतपथ व 
ब्राह्मणांत म्हटलें 
आहे. 

[ मै ग. ग्‌. अः ग्रे. ] 


बिड व ह 


आसंदिका 


या बब्दाचा अर्थ उच्चासन असा आहे. क्र्ग्वेदांत 
(१५. मुत उल्जल नाही ; पण अथवंवेदांत आहे 
1. ). याशिवाय ते. संहिता (७. ५. ८. ५), वाजस- 
नया सं. (८. ५६), छं 
ब्राह्मण ( ८.५ ) ह रा. ब्राह्मण 
(३.३. ४. २६) इ. ग्रंथांत 
आसंदीचे उल्लेख येतात. ही 
छांकडाची बनवीत. राज्या- 
भिषेकाच्या वेळीं राजा 
ीरवराच्या आसंदोवर वसतो व तें आसन *मुंज' तुणाने 
त ये. आजगात शिते तळ या 
यांदा त आ कत आ वीचा च 
आसेवौर्नेच वाति याचें तें एक मुधयास होतें. ही 
आसंदीचा वलेळें रूप आहे. धनाढ्य व शासक लो 
करीत. अ बसण्यासाठी व आराम करण्यासाठीहि उपयोग 
*त. अमरावतीच्या शिल्पांत बुद्ध आसंदीवर बसलेला आहे 
“ते दृश्य आहे कांही कांद्री आसंदींची लांबी दोन इसमांना 
"लेण्यावतकी असे. क्र व मांधाता, राजा व राणी, नागराज 
व त्याचा मित्र, एका आसंदीवर बसले आहेत, अशींहि दृश्ये 
"मरावतीच्या शिल्पांत दिसतात. अधिकारभेदपरत्वें आसंदी 
या उंचीला कमी अथवा अधिक असत. आसंदीला अभ्रा 
घालीत असत (अथर्व. १५. ३. ७). राजसूय यज्ञांत आसंदी- 
वर व्य़ाघ्राजिनाचें आस्तरण घालीत (ऐ. ब्रा. ८. ५)- [ वै. 
इ., वे. सा. सं.; अमरावती स्कल्प्वसं इन्‌ दि मद्रास 


भृ 


झु ि प 
पूझियम- सी. शिवराम मूति ] 


आसंदो 


जनमेजय पारीक्षिताच्या राजधानीचें नांव. 


अ १_€९ 
संद वतू इथेच त्यानें अश्‍वमेघ केला. काशिकेच्या मता- 
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आसन 


भाग वर्तळाकार असतो व त्यावर गादी बसविलेली प्रमाणे कुरुक्षेत्राजवळचें अहिल्थल म्हणजेच आसंदोवत्‌ होय . 


[वे. इं.; पा. भा. ] 


हात व पाय एका विशिष्ट अवस्थेंत ठेवून व 
आसन अञरोर ताठव स्थिर करून ध्यानधारणेसाठी बनणे, 
याला आसने म्हणतात. भारतांतल्या सर्वे धामिक संप्रदायांत 
आसनांची कल्पना आहे. मनाच्या एकाग्रतेसाठी अषा आस- 
नांचा चांगला उपयोग होतो, असें अनुभवी लोक सांगतात. 
हठयोग आणि राजयोग या दोन्ही योगमार्गात आसनांर्चे फार 

हत्त्व मानलेले आहे. पातंजल योगसूत्रांत आसनार्चे पुढील 
लक्षण सांगितलेले आहे - ' स्थिरसुखमासनम्‌ चच ज्या योगाने 
शरीर स्थिर राहून मनाला सुख वाटतें, अज्ञा बसण्यास आसन 
म्हणावें (साधतपाद सू. ४६). हठयोगाचें तर आसन हेंच 
प्रथम अंग आहे. 
हठस्य प्रथमाडगत्वादासनं पूरवमुच्यते । 
कुर्यात्तदासनं स्थेर्यमारोग्यं चाडूगलाघवभ्‌ ।। 
(ह. यो. प्र.) 
अथ - हठयोगाचें प्रथमांग आसन होय. म्हणून भथम 
आसन करून नंतर स्थिर होण्यासाठी प्रयत्न करावा. आसना- 
मुळे शरीर चपल व 
आरोग्यवान्‌ होतें. 
जैनांचे तीर्थंकर हे 
योगीच होते. त्यामुळे 
जैन शिल्पकारांनी 
त्यांच्या मूती विशिष्ट 
आसनवंधांतच खोद- 
लेल्या दिसतात. कायो- 
त्सर्गासारखीं कांही 
आसनें जैनांनी स्वतंत्र- 
पणे शोधून काढलीं 
आहेत. जेनांनी आस- 
नांचे मुख्यतः पांच 
प्रकार मानले आहेत - 


वीरासन 


पर्यडकप़्धेपर्यडकं वज्त्रं वीरासनं तथा । 
सुखारविन्दपूर्व च कायोत्सगंडच सस्मत: ।। 
(ज्ञानाणेव) 
अर्थे -पॅर्यक, अधेपर्यँक, वजन, वीर व सुखासन-पत्मासन- 
पूर्वक कायोत्सर्ग ( हीं पांच आसनें होत. यांना मोक्षासनें 
असेंहि म्हणतात. ) 


अहिर्बुध्न्य संहितेंत (अ. ३०) अकरा प्रमुख आसनांचीं 


भासन 


नांवें वर्णनासह आलीं आहेत. त्यांचा उपयोग मनाच्या एका ग्र- 
तेसाठीं सांगितला आहे. 
वसण्याची पद्धति या दृष्टीने 
आसन शब्दाचा अर्थ घेत- 
ल्यास त्यांत पुढील आसनें 
प्रसिद्ध आहेत -- 

वीरासन -- उजवें पाऊल 
जमिनीवर ठेवून डाव्या 
पायाचीं फक्‍त वोटें व गुडघा 
जमिनीला टेकवून त्यांवर 
सर्वे शरीर तोलून धरणें 
आणि छाती पुढे काढून 
शौर्याचा आविर्भाव दाखविणे, हें वीरासन होय. 

कूर्मासन -- दोन्ही पाय दुमडून टांचा गुदद्राराखाली घेणें. 
मोहेंजोदडो व ह्राप्पा या ठिकाणीं सांपडलेल्या कांही मुद्रांवर 
पशुपति कूर्मासनावर बसलेला दिसतो. 


कूर्मासन - मोहेंजोदडो 


पद्मासन 


पद्मासन -- डावें पाऊल उजव्या मांडीवर व उजवें पाऊल 
डाव्या मांडीवर ठेवून बसणें. 

कुक्कुटासन --(१) पद्मासन घालून दोन्ही हात जमिनीवर 
टेकणें व त्यांवर भार घाळून राव शरीर उचलून अधांतरी 
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भारतीय संस्कृति कोड 


लोंबत ठेवणें. (२) दोन्ही पावलें जमिनीवर ठेवून गुडवे 
करणें व शरीराचा 
भार पायांवर घालून 
उकिडवें वसणें. 
सिहासन - कर्मा- 
सनाप्रमाणेचे पाय 
दुमडून वसणें. हाताचीं 
वोटें पसरून दोन्ही 
तळवे मांड्यांवर 
ठेवणें. तोंड उवडें व 
दृष्टि नासाग्र ठेवणें. 
भद्रासन -- दोन्ही 
पाय दुमडून टाचा 
अंडाखाली घेणें व 
दोन्ही हातांनी पायांचे 
आंगठे धरणें. 
वज्वासन - पावलें | 
मांड्यांवर घेऊन त्यांचे तळवे उताणे दाखविणे व त्यांवर 
हातांचे तळवे ठेवणें. 
याशिवाय चक्र, 
मयूर, स्वस्तिक, मक्त 
व गोमुख अल्ींहि 
आसने सांगितली 
आहेत. 
योगसुत्रांवरील 
व्यासभाष्यांत वरील 
असनांव्यतिरिक्‍त दंडा- 
सन, सोपाश्रय (ज्यांत 
योगपट्टाचे साहाय्य । 
लागते, असें आसन), 
पर्यक, क्रोंचनिषदन, हस्तिनिषदन, उष्ट्निपदन, समसंस्थान, 
स्थिरसुख व यथासुख अशी अधिक आसनें सांगितलीं आहेत. 
भारतीय मूतिकलेंत सामान्यपणे पद्मासनाचा उपयोग केलेला 
दिसतो. राजकारणी व्यक्तींच्या प्रतिमा बहुधा वीरासनावर 
दिसतात. सुखासनी मूर्ती डावा पाय सरळ, उजवा पाय गुड 
ध्यांत वांकवून जवळच उभा व उजवा हात ग॒डघ्य़ावर पसर 
लेला अशा स्थितींत असतात. ऐहोळे येथील विष्णुमृति व 
शश्ांकाच्या एका सुवर्ण मुद्वेवरील शिवप्रतिमा सुखासनावर 
दिसतात. 


कुक्‍्कुटासन 


भद्रासन 


कांही देवता उत्कूटिकासनावरहि आढळतात. टाचा दुंगणा- 
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जवळ येतील अश्या पद्धतीनें मांडी घालगें, गुडघे वर उचलणे, 
पुढे वांकून दोन्ही 
हात गुडघ्यांवर ठेवणें 
व गुडघे स्थिर राहावे 
म्हणून त्यांना योग” 
पट्टाने बांधणें, असे हें 
आसन असतें. पर्यका- 
सनांत मूर्तीची बैठक 
उंच असून दोन्ही 
पाय खाली लोंबते 
सोडलेळे असतात. 
ललितासनांत एक 
पाय लोंबता व दुसरा 
दुमडून घेतलेला 
_७ असतो. (अन्य यौंगिक 
आसनें त्या त्या 
नांवाखाली पाहावीं.) 
धमंकृत्याचीं 
आसनें -- जपजाप्य 
व॒धमंक्रृत्ये यांसाठी 
वसायला जीं आसने 
घेतात, त्यांत पुढील 
आसनें प्रशस्त मानलीं 
आहेत -- 
कौदेयं कम्बल चेव 
अजिनं पट्टमेव च 
दारुजं तालपत्रं वा 
आसनं परिकल्पयेत्‌ ।। 
(आन्हिकसार) 
_ अथ --रेशमी वस्त्र, कांबळे, कृष्णाजिन, तलम रंगीत वस्त्र, 
छाकडो (पाट) व ताडपत्र यांपैकी एखादें आसन घ्यावें. 
वेळूची चटई, दगड, गवत व पल्लव हीं आसनें निषिद्ध 
होत. गवती आसनाचा निषेघ हा दर्भ किवा कुश यांच्या 
आसनाला लागू नाही. कोणतेंहि आसन घेतलें, तरी त्यावर 
कुशासन घालावेंच, असें शास्त्रवचन आहे (बव्रतराज)- 
कृष्णमृगचर्माच्या आसनावर साधकाला मुक्ति मिळते. 
व्याघ्चर्मावर संपत्ति लाभते. कंबलासनावर इष्टकामाची प्रति 
होते. कुज्ञासनावर मंत्रसिद्धि मिळते. त्रिपुरसुंदरीच्या पूजेसाठी 
तांबडे कंबलासन सर्वोत्तम होय (गंधरवतंत्र ७). यती, वान- 
प्रस्थ, ब्रह्मचारी व भिक्षु यांना कृष्णमृगासन प्रशस्त होय. 


टऱ्स्प्स्य््स 


टळ्ट्स्- 
७2. ८. ० 9! (9 "35. 6 (० 


वज्रासन 


योगपट्ट (आसन) 


. पुण्यक्षय होतो (योगिनीह्दय) . 


आसनविधि 


मातीचें आसन दुःखदायक व लांकडी आसन दुर्भाग्यकारक 
होते. लांकडी आसन व 
कंबलासन एकत्र वापरल्यास 


चर्मासत केसाळ असलेलें 
वापरू नये. तसें केल्यास सर्व 
सिद्धी नष्ट होतात (हंस- 
हेश्‍वरतंत्र). 

आसन शब्दांतल्या तीन 
अक्षरांचे वेगवेगळे अथं 
आहेत -- आऱ_ आत्मसमावि. 
स *_ सर्वरोगप्रतिबंध आणि व्क्् (तर, 
न *- सिद्धिप्राप्ति (कामवेनु- 
तंत्र ३१). 


क ही 
आसनावाध घा भिक 
कृत्यास प्रारंभ करण्यापूर्वी 
आसनावर वसून आत्म- 
शरिराच्या शुद्धीसाठो भूशूद्धि, 
व भूतशूद्वि, प्राणप्रतिष्ठा, अन्तर्मातृकान्यास व बहिर्मातृका- 
न्यास हे विधी कततंव्य असतात. या विधींत प्रथम पुढील 
इलोकाने पृथ्वीचे ध्यान करून आसनावर बसतात--- 

पृथ्वि त्वया धृता लोका देवि त्वं विष्णुना धृता । 
त्वं च धारय सां देवि पवित्र कुट चासनम्‌ ॥। 
अर्थ - हे पृथ्वि, तूं लोकांना धारण केलें आहेस. हे देवि, 
तुला विष्णूने धारण केलें आहे. हे देवि, तूं मला धारण कर व 
(माझें) आसन पवित्र कर. 
नंतर व्याहूतिमंत्रांनी न्यास करतात. अक्षरमातृकांचें बाह्य 
अवयवांवर आवाहन करून गुरूस वंदन करतात. मग आपल्या 
भोवती असलेल्या पृथ्वी, आप, तेज, वायु आणि आक या 
महाभूतांचें ध्यान करून पायांपासून मस्तकापर्यंत आपल्या 
शरिरावर त्यांचें प्रतिष्ठापन करतात. य, व, र, ल, ह इत्यादि 
अक्षरें अनुस्वारयुक्‍त घेतल्यावर तीं बीजे होतात. य बीजांसह्‌ 
महाभूतांचें ध्यान करायचें असतें. याला भूतशुद्धि म्हणतात. 
या पांच महाभूतांपासून आपली उत्पत्ति झाली आहे, अशी 
भावना त्या वेळीं करायची असते. यानंतर शरिरामध्ये प्राण- 
शक्‍तीची स्थापना विधिपुर्वक करतात. प्राणप्रतिष्ठेचा मंत्र 
म्हणण्यापुर्वी न्यास करतात. अक्षरमातृकांनी युक्‍त असे हे 
प्राणप्रतिष्डेचे मंत्र आहेत. ज्ञानेन्द्रिये, कर्मेन्द्रियें, प्राण इत्यादि 


ललितासत 


आसनर्विधि 


सर्वांचे प्राणशक्‍तीमध्ये आवाहन करतात. प्राणशक्‍तीचे 
गर्भाधानापासून पंधरा संस्कार होण्यासाठी पंधरा वेळां प्रण- 
वाची आवत्ति म्हणायचो असते. नंतर प्राणशकक्‍्तीचें ध्यान केलें 
जातें. एखाद्या प्रतिमेची प्राणप्रतिष्ठाहि वरील पद्धतीनेच 
करायची असते. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


ग॒जरातमधील एक देवता. ही संतति देते, अशी 
आसपुरा समजूत आहे. [फो. लो. नॉ. इ. ] 

2 आक्षा पूर्ण करणारी एक देवता. वेशाख, आषाढ 
आसमाई वमाघया महिन्यांतल्या रविवारीं उ. भारतांत 
आसमाईची पुजा करतात. वाराजीत (बारा आदित्य) व 
आसमाई यांची पुजा एकदम करतात. मुख्यत्वे पुत्रवती स्त्रिया 
हें व्रत करतात. या दिवशीं अळणी जेवतात. एका पानावर 
चंदनाने आसमाईचें चित्र काढून तिच्यावर चार कवड्या 
ठेवतात. शेजारीं कलश स्थापून त्या सर्वांची पुजा करतात. 
पुजा समाप्त झाल्यावर पुरोहित बारा गांठींचा एक गंडा 
ब्रतिनी स्त्रीला देतो. ती तो हातांत बांधते. उत्तरपूजा झाल्या- 
वर सर्वे पूजासामत्री व गंडा पाण्यांत सोडतात. फक्त कवड्या 
तेवढ्या दारांत ठेवतात. आसमाईची कथा पुढीलप्रमाणे-- 

एका राजाला एक पृत्र होता. तो फार खोडकर होता. तो 
प्रजेला अनेक प्रकारें त्रास देई. शेवटीं राजाने त्याला नगरा- 
बाहेर हाकलून दिलें. वाटेत त्याला भूकमाई, प्यासमाई, नीद- 
माई व आसमाई या नांवांच्या चार म्हातार्‍या भेटल्या. त्यांनी 
राजपुत्राला चार कवड्या दिल्या. त्या कवड्यांत विलक्षण 
सामर्थ्यं होतें. राजपुत्र त्या घेऊन दुतर्‍्या एका राज्यांत गेला. 
तिथल्या घाटावर त्याला एक जुगारी धोबी भेटला. राजपुत्राने 
त्याला जुगारांत जिकलें. धोव्याने तो गोष्ट राजाला सांगतांच 
राजाने त्या राजपुत्राला बोलावून घेतलें. दोघांचे द्यत झाले. 
त्यांत राजा हरला. राजाला त्याचा राग आला. परंत 
आपल्या प्रधानाच्या सांगण्यावरून राजाने त्याला आपला 
जावई केलें. कांही दिवस तिथे राहून तो परत आपल्या 
बापाकडे गेला. त्याचे आई-बाप पुत्रशोकाते आंधळे झाले होते. 
मुलगा यंतांच परत त्यांना दृष्टि आली. मन सर्वजण सुखाने 
राहृं लागले. हें सगळें आसमाईच्या क्रपेने घडलें, म्हणून त्यां 
दिवसापासून लोक तिची पुजा करूं लागले. 


आसव :< मद्य, पान > प्राशन. मध्य यगां- 

आसवपान हला एक चैनीचा समारंभ. चतर्भाणी या परी 
तला एक चेनीचा समारंभ. चतुर्भाणी या ग्रंथांत 

याचे अनेक ठिकाणीं वर्गन आहे. वूर्तविटसंवाद या भागांत 
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भारतीय संस्कृति कोश 
थोरामोठ्यांनी वेश्यांना आपल्या अर्धासनावर बसवून त्यांच्या” 
सह केलेल्या आसवपानारचें वर्ग आलें आहे. याचें दुसर नांव 
आपानकोत्सव. अजंट्याच्या भित्तिचित्रांत अद्या प्रकारचीं 


आसवपान - झिगलेली स्त्री 
कुशाण कालीन गिल्य (मथ्रा) 


दृश्ये आहेत. गुप्तयुगापूर्वीची एक मातीची गाडी सांपडली 
असून तिच्यावर खात, पौत व एकमेकांना आलिंगत देत 
असलेल्या स्त्रीपुरुषांच्या मूर्ती आहेत. पाहा - आयानकोत्सव- 


रि बेळूळारी जिल्ह्यांतील माळ अथवा होलेय यांची 
शाखा. यांच्या स्त्रिया एल्लम्माच्या भक्‍त असतात 
व वेश्यावृत्तीने जगतात. [का. ट्रा. स. इ.] 
आसाम ह भारतीय संवराज्यांतळलें एक राज्य 
असून तें भारताच्या ईश्ञान्य सीमेवर वसलें आहेः 
आसामचें एकूण क्षेत्रफळ ८५,०१२ चौरस मैल असून यांत 
पहाडी प्रदेश आणि वन्य जमातींचा प्रदेश (नेफा) यांचा 
समावेश होतो. १९५ १ सालीं वन्य जमाती सोडन आसाम 
राज्याची लोकसंख्या ९०,४३ /७०७ होती. वन्यजातींचो संख्या 
सुमार पांच लाख असावी. 


आसाम 


«(नि 


दिवाँग, सुबनसिरी, दिसाँग, घनश्री इ. 
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भोगोलिक दृष्ट्या 
पडतात- 


(१) उत्तरेला हिमालयाच्या पूर्व श्रेणी पसरल्या असून 
त्यांतील कांही शिखरे १५ हजार फुटांपेक्षा उंच आहेत. यां- 
पेकी नेमचावेरवा हें सर्वांत उंच शिखर २५,४४५ फूट आहे. 


५११ 


आसामचे तीन स्वाभाथिक विभाग 


आसास 


मिळतात. वर्षात्र्रतूंत येणाऱ्या महापुरांमुळे ब्रह्मापुत्रेचें पात्र 
विस्तीर्ण होतें व कांहो ठिकाणीं तर त्याला सागरासारखें 
विज्लालत्व प्राप्त होते. या महापुरांमूळे आसामची दरवषी 
अपरिमित हानि होते. 

आसामांत वारंवार भूकंप होतात. कारण तिथले जमिनीचे 


(२) पूर्व व स्तर नवीन व 
आग्नेय दिद्ांचा यि अस्थिर आहेत 
पहाडी प्रदेश. यांत ०५४: दगडी कोळसा 
गारो, खासी, द र, व पँट्रोल्यम हों 
जेतिया, उत्तर ७- हपता येथील मुख्य 
काछार आदि हित वड्रए्ा नदी खनिज उत्पन्न 
पहाड येतात. तिथे हिमालय हिलाठप हात. . १९४९ 
वस्ती करून अस- म , सालीं सुमारें 
णाऱ्या जमातीं- ळा पते साडेतीन लाख 
वरून त्या पर्वेतांना | ://९९* ( //त्ब* टन कोळसा 
नांवें दिलेलीं गेगटॉक 7 पहा. दानळूग या प्रदेशांत 
आहेत. या पर्वतांत मिळाला. परंतु 
* शिलाँग ' शिखर ह्हर आता  दिवसें- 
हे सर्वोच्च असून दिवस कोळकाचें 
त्याची उंची प्रमाण कमी 
६,४५० फूट आहे. जनू कमी होत आहे. 
जगांतील सर्वात आसामांतील 
जास्त पाऊस या पू क्षगाल * दिगबोई, नाह्र- 
प्रदेशावर पडतो, म मोरान 
म्ट ठे काणीं 
3 आहत 3 म चे सांठे 
*मघाल्य' असेंहि वात या 
म्हणतात हेत व त्यांतून 
। (३) ब्र वाता वाषिक ६५० 
३, ञह्यपुत्रा र भं व ति 

नदीचे ली ड़ लाख गॅलन पेटरो- 
दाचे खार. टा ट्ट त... य 
आसा च ल्ियिम निवतें.या 

भधामचा मख्य 1 $ 
.. कीविविकीी.. !. । ख नि जां शिवाय 
दी रन त्याची कोरंडम दगड, 
र्‌ साठ मेल 


आहे. खोऱ्याच्या दोहों बाजूंना उंच पर्वत आहेत. याच्या पव 
मे आग्नेय दिशेला नागा पर्वत असून आसाम व ब्रह्मदेश यां- 
मधील ती सोमा आहे. या पर्वतावर राहणार्‍या नागा टोळ्यां- 
पेरून या पर्वतांना नागा पर्वत हें नांव पडलें आहे. यांतील 
' जा्वो ! नामक अत्यच्च शिखर दहा हजार फूट उंच आहे. 
ब्रह्मपुत्रा ही आसामांतील प्रमुख नदी होय. हिमालयाच्या 


उच्च पर्वतश्रेणींत उगम पावन ती आसाम खोऱ्यांत उतरते. 
ग नद्या तिला येऊन 


चिकण माती, चुनखडी, सोनें, मीठ इ. पदार्थाहू थोडया 
प्रमाणांत मिळतात. क 
आसामांत पावसाचें वाषिक प्रमाण सरासरी ७५ इंच आहे; 
पण खासी व जैतिया पर्वतांच्या दक्षिण भागीं वसलेल्या 
चेरापंजी विभागांत दरसाल चार इंचांपेक्षाहि जास्त पाऊस 
पडतो. व | र 
इ. स. १९४८-४९ स आसामांतील एकवीसह्जार 
चौरस मैल जागा जंगलांनी व्यापलेली होती. त्यापेकी सहा 


भासाम 


हजार चौरस मैल वन राखीव होतें. याच्या सखल भागांत 


४/. 


त. गा शी 


॥॥॥£ | 
। ५४ 
्व्ड्यु 


7)! 


आसामांतळे हत्ती 


स.ल व बांबू वाढतात, तर पहाडी प्रदेशांत ओक व चीड हे 
वक्ष वाढतात. या झाडांपासून लांकूड, लाख, रबर, मसाले इ. 


आसाममधील गेंडे 


अनेंक पदार्थ मिळतात. आसामांत हत्ती, गेंडे, वाघ, चित्ते 
भाल इ. रानटी पश॒ सांपडतात 

आसाम हा कृषिप्रधान देश आहे. १९५१ च्या खानेसुमारी 
प्रमाण आसामांत साठ लाख एकर जमीन शेतीखाली होती 
ब्रह्मपुत्रा व सुरमा य! नद्यांची खोरीं फार सुपीक आहेत. त्यांत 
मुख्यत्वे तांदूळ पिकतो. याशिवाय मिरची कापूस, बाजरी 
नाचणा, कडधान्य, ताग, तंबाकू, हींहि पिकें आसामांत 
होतात. परंतु व्यापारीदृष्ट्या आसामचें मख्य पीक चहा 
हें होय 

लामडिग हें आसामांतील मोठे रेल्वेकेंद्र असन इथून चारी 
बाजूंना रेल्वेचे फांटे जातात. १९५१ सालीं रेल्वे रस्त्यांची 


पुर्र 


ा 


भारतीय संस्कृति कोश 


एकूण लांबी १३०० मैल होती. मैदानी भागांत आनाम क 
रोड ही प्रमुख सडक असून डोंगराळ भागांत तिच्या कांही 
शाखा पसरलेल्या आहेत. १९५१ सालीं एकूण ३८०० मैल 
लांबीच्या सडका आसामांत होत्या. याशिवाय ब्रह्मपुत्रा नदींत 
दिव्रृगडपर्यंत जहाजांचीहि वाहतूक चालते. 


चहाचा मळा - 


आसाम 


आसामांत शें. ९८ लोकवस्ती ग्रामीण भागांत आहे. शिलाँग 


शहर ही आसामची राजधानी असून त्याची लोकसंख्या 
पन्नास हजारांवर आहे. याशिवाय गोहाटी, दिव्रुगड, निलचर, 


नौगांव, जोरहाट, हीं इतर प्रमुख शहरें आहेत. 

आसाम राज्याचा इतिहास फार प्राचीन असून प्राणांतहिं 
त्याचे उल्लेख येतात. आसामचें प्राचीन नांव कामल्उ होतें 
दीड हजार वर्षांपूर्वी कामरूप देशांत ब्रह्मपुत्रा नदीचे खोरे व 
पूव बंगाल आणि भूतानचे उत्तुंग पर्वत यांचा अंतर्भाव होत असे 
कामरूपाचे राजे पराक्रमी होते, तसेच सुसंस्क्रतहि होते. त्यांनी 
ब्राह्मणांना सदेव उदार आश्रय दिला. त्यामळे त्या प्रदेशांत 
हिंदु धर्माचा प्रसार होण्यास खूप मदत झाली. हिंदु धर्मांतील 
तांत्रिक पंथाची स्थापनाहि प्रार्‍ज्योतिपपुर या गहरीं ज्ञाली 
असे मानतात. गौहाटीच्या जवळच नीलाचल पर्वतावरील 
कामाख्या देवीचें मंदिर प्राचीन काळापासून सुप्रसिद्ध आहे 
कामरूपाचा उल्लेख महाभारत, कालिकाप्राण व योगिनीतंत्र 
या ग्रथांत आढळतो. तिथल्या असुर राजांत नरक हा प्रसिद्ध 
असून त्यानेच प्रागूज्योतिषपूर म्ह॒गजे हल्लीचें गौहाटी हें शहर 
वसविले. श्रीकृष्णाने या नरकाला ठार मारले, तेव्हा दुर्योधना- 
चा पक्षपाती असलेल्या त्याच्या भगदत्त नामक पत्राने चीन व 
किरान यांचें सैन्य आपल्या मदतीला वोलाविलें होतें. पुढे 
भारतीय युद्धांत अर्जुनाने भगदत्ताला ठार मारलें. 

रघुवंशांत कामरूपाचा उल्लेख असून कामरूपाधिपतीने 
रघुराजाला हत्तींचा नजराणा दिला, असें सांगितलें आहे (रघु- 


खंड पहिला 


४.८३). यावरून प्राचीन काळापासून आसाम हत्तींबद्दल 
प्रसिद्ध होता, असें दिसतें. इ. स. ६४० च्या सुमारास भग- 
दत्ताचा वंशज कुमार भास्करवर्मा हा कामरूपावर राज्य 
करीत होता, असें युआन च्वांग या चिनी यात्रेकरूने लिहून 
ठेवलें आहे. त्यानंतर दोन शतकांनी कामरूपाच्या मूळ रहि- 
वाशांच्या हातांत राजसत्ता गेली. पण पुढे प्रलंभ नामक 
पुरुषाने त्यांचा नाश करून तिथे आपली सत्ता स्थापिली. 
याचें घराणें शिवपूजक होतें. हारूपेश्‍वर हें जरी त्यांच्या 
'राजधानीचें ठिकाण होतें, तरी त्याचे वंशज स्वत:ला प्राग्ज्यो- 
तिषपूरचे राजे म्हणवून घेत. पुढे अकराव्या शतकाच्या 
प्रारंभीं दुसरे एक घराणें गादीवर आलें. त्या वंशांतील 
तिसरा राजा रत्नपाल़ याने “पृथ्वी देवालयांनी व आकाश 
यज्ञवूमाने आच्छादून टाकलें ', असा उल्लेख आहे. 


विधानसभा - शिलाँग 


व इसवी सनाच्या ७ व्या ते १२ व्या शतकांच्या दरम्यानचे 
अं ताम्रपट व शिलालेख आसाममध्ये सांपडले आहेत, त्यांवरून 
या काळांत आसाममध्ये होऊन गेलेल्या कांही राजांची 
माहिती मिळते. इ. स. १२८२ सालीं आहोम लोक ब्रह्म- 
पृत्रेच्या खोऱ्यांतून कामरूपांत घुसले. त्यांनी पूर्वीच्या राजांना 
पादाक्रांत करून तिथे आपली सत्ता स्थापिली व प्राग्ज्योतिष- 
पूर हीच आपली राजधानी केली. त्यांनी शिवसागर व इतर 
शहर्रे वसविलीं व अनेक राजवाडेहि बांधले. पुढे आहोम राजे 
व त्यांचे आहोम प्रजाजन यांचा आसाममधील इतर रहिवा- 
शांशीं शरीरसंबध सुरू झाला. इतकेंच नव्हे; तर तिथल्या 
तांत्रिक हिंदुधर्माचे ते मोठे पुरस्कते बनले. कामाख्या ही 
त्यांनी आपली उपास्य देवता केली. 

पंधराव्या शतकांत खेन नांवाचें राजघराणे आसामचा 


भा. सं. को. ३३ 


५१३ 


आसाम 


दक्षिण भाग व बंगालजवळचा प्रदेश या भागावर राज्य करीत 
होतें. या घराण्यांतील नीलांबर नामक तिसर्‍या राजाचा 
बंगालच्या हुसेनशहा या मुसलमान राजाने १४९८ सालीं 
पराभव केला व त्याची कामतापूर ही राजधानी जिंकली. 

पुढे इ. स. १५१५ च्या सुमारास बिश्‍वसिंग हा कोच 
राजा गादीवर आला. त्याचा पुत्र नरनारायण याने आपलें 
राज्य बरेंच वाढविलें. सोनार गांवच्या सरदार इसाखानाने 
त्याचा पराभव केल्यावर नरनारायणाचा पुत्र लक्ष्मीनारायण 
राजा झाला. रघुराजाचा पुत्र परीक्षित याच्याशीं त्याचें 
वांकडें आलें, म्हणून परीक्षिताचा पाडाव करण्यासाठी लक्ष्मी- 
नारायणाने मुसलमानांची मदत घेतली. मुसलमानांनी परीक्षि- 
ताला कैद केलें. लक्ष्मीनारायणाचा भाऊ बळिनारायण हा 
प्रतापसिंग या आहोमराजाकडे पळून गेला. मुसलमानांचा 
पराभव करून प्रतापसिंगाने बळिनारायणाला राज्य परत 
मिळवन दिलें; पण इ. स. १६३७ सालीं मुसलमानांनी पुन्हा 
स्वारी करून त्याला ठार मारलें व आहोम लोकांनाहि काम- 
रूपाच्या बाहेर घालवून दिलें. पुढे प्राणारायण या कोच 
राजाने मुसलमानी सत्ता झुगारून दिली खरी; परंतु त्याला 
स्वतःलाच आहोम राजाकडून पदच्युत व्हावें लागलें. इ. स. 
१६८१ सालीं गदाधरसिहाने मुसलमानांचा पुरता पाडाव 
केला. 

गदाधरसिंगानंतर रुद्रसिग गादीवर बसला. आता मुसल- 
मानांच्या स्वार्‍यांचें भय न उरल्यामुळे त्याने आपलें राज्य 
वाढविण्यास सुरवात केली. त्याचा पुत्र शिवसिंग हा शाक्त 
होता. याच्याच कारकिदींत इ. स. १७८६ मध्ये मोआरिया 
जातीने बंड उभारून आहोम राजा गौरीनाथ याचा पराभव 
केला. नंतर गौरीनाथाने इंग्रजांची मदत मागितली. कॅ. वेल्स 
हा त्याच्या मदतीकरितां आला. त्याने राज्यांत सर्व स्थिर- 
स्थावर केलें. तो परत गेल्यावर पुन्हा आसाममध्ये बखेडे 
सुरू झाले. इ. स. १८१० मध्ये चंद्रकांत राजा गादीवर होता. 
त्याने आपलें राज्य स्थिर करण्यासाठी ब्रह्मी राजाची मदत 
मागितली. त्यामुळे पुढे कांही वर्षं आसाम ब्रह्मादेशाच्या अंकित 
झाला. नंतर इ. स. १८२४ मध्ये ब्रह्मी लोक व इंग्रज 
यांच्यामध्ये युद्ध झालें. इ. स. १८२६ मध्ये त्या दोघांत तह 
झाला व त्या अन्वयें ब्रह्मी लोकांनी आसाम प्रांत ईस्ट इंडिया 
कंपनीस दिला. अशा प्रकारे आसाम इंग्रजांच्या आधिपत्या- 
खाली गेला. 

आसांमांतील धर्मपंथ - आसाममध्ये फार प्राचीन काळा- 
पासून हिंदुधर्म प्रचलित असावा, असें समजण्यास प्रत्यवाय 
नाही. आसामचें कामरूप हें प्राचीन नांव, शंकराने आपला 


आसास 


भालनेत्र उघडून कामाचें दहन केलें, या घटनेवरून पडलें 
आहे. तांत्रिक शाक्त पंथाची स्थापना प्राग्ज्योतिषपूर या 
ठिकाणीं झाली. हिदुकल्पना व आसामांत वस्ती करून अस- 
णाऱ्या रानटी गिरिजनांचे जारण-मारणाचे आचार यांच्या 


बौद्धविहार दार्जिलिंग 


मिश्रणाने तांत्रिक शाक्त पंथाची निर्मिति झाली असावी, असें 
वाटतें. तांत्रिक शाक्त पंथ हा हिंदु धर्मातील एक फार जुना 
पंथ असल्यामुळे कामरूपाचे राजे व उच्चवर्णीय लोक हिंदु 
होते, हें त्यावरून सिद्ध होतें. परंतु कामरूप देशाची बहुसंख्य' 
प्रजा हिंदु नव्हती. हिढु धर्म ब्रह्मपुत्रा व सुरमा नद्यांच्या 
खोऱर्‍यांपुरतां मर्यादित होता. पहाडी प्रदेशांत राहणाऱ्या 
रानटी टोळ्यांमध्ये त्याचा मागमूसहि नव्हता. नंतर त्यांनी 
हिंदु धर्म स्वीकारला, हें जरी खरें असलें, तरी आजहि बरेच 
लोक हिंदु धर्माच्या बाहेर आहेत. 

आसामांतील शाक्त लोकांच्या आचारांपैकी देवीला बळी 
देणें, हा प्रमुख आचार होता. चूटिया राजे कालीमातेचे भक्‍त 
असून ते कालीची निरनिराळ्या स्वरूपांत पुजा करीत. सदिया 
गाहूरीं चूटिया राजांनी बांधलेलें कालीचें एक ताम्ममंदिर होतें. 
तिथे ते देवीला पशुबळी व नरबळी अर्पण करीत असत. १६ 
व्या शतकाच्या सुमारास आसामांतील बहुतेक राजे शिव व 
दाक्ति यांचे उपासक होते. ते स्वतः जरी शैव किवा शाक्त 
असले, तरी त्यांचा वेष्णवांना विरोध नव्हता. इ. स. १५१५ 
च्या सुमारास बिश्‍वसिंग या कोच राजाने कामाख्येच्या मंदि- 
राचा जीर्णोद्धार केला व त्याचबरोबर वैष्णवांनाहि अनेक 
दानें दिलीं. मुसलमानांनी पुढे या कामाख्यामंदिराचा विध्वंस 
केला. पण नरनारायणाने पुन्हा तें उभारले. नरनारायणाच्या 


ष्ऱ्ड 
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कारकीर्दीत आसामांत शाक्त पंथ तेजींत होता. या नव्या 
मंदिराच्या उद्घाटनप्रसंगी एकशे चाळीस नरवळी देण्यांत 
आले, असें सांगतात. नरनारायणाचा शाक्त पंथाकडे ओढा 
होता, परंतु तो इतर पंथीयांनाहि सहिष्णुतेने वागवीत असे. 
आसामांतील वेष्णव धर्माचा प्रचारक शांकरदेव हा त्याचा 
समकालीन होता. त्यालाहि त्याने पुष्कळ उत्तेजन दिलें. 
आसामांतींल वेष्णवांनी सत्ताधाऱ्यांची मर्जी संपादन करण्याचा 
प्रयत्त केला नाही. त्यांनी कनिष्ठ वर्गीय हिंदूंना मोठ्या 
प्रमाणांत आपल्या पंथांत ओढलें. 

शंकरदेवाच्या मृत्यूनंतर त्याचा पट्टशिष्य माधव याने 
गुरूच्या कार्याची धुरा वाहिली. माधवाच्या पंथाला महापुरुषीय 
पंथ म्हणतात. पण माधव हा कायस्थ असल्याकारणाने ब्राह्म- 
णांनी त्याचें अनुयायित्व स्वीकारलें नाही व त्यांनी स्वतःचे 
वेगळे पंथ स्थापन केले. त्यांच्यापैकी दामोदरदेव, हरिदेव व 
गोपाळदेव हे प्रमुख होत. त्यांनी अनेक सत्रे म्हणजे मठ स्थापन 
केले. शंकरदेवाचा अनिरुद्ध नांवाचा एक कलिता गिष्य होता. 
शंकरदेवाशीं न पटून त्याने मोआमारिया नांवाचा पंथ स्थापन 
केला. आसामच्या इतिहासांत या लोकांनी केलेलें वंड प्रसिद्ध 
आहे. 

महापुरुषीय व बामुनिया गोसावी यांनी आसामांतून शाक्त 
पंथाचे जवळ जवळ उच्चाटन केलें होतें; पण त्याची पुनश्च 
प्रस्थापना आहोम राजा रुद्रसग (१६९६-१७१४) याने 
केली. बंगालमधील कृष्णराम भट्टाचाये नांवाच्या एका पंडिता- 
कडून त्याने शाक्त पंथाची दीक्षा घेतली. रुद्रसिंगाने त्याला 
कामाख्या देवीचा पर्वंतिया गोसावी किवा मुख्य पुजारी नेमलें. 
स्द्रसिंगाचा पुत्र लक्ष्मीसिंग याचें कृष्णराम भट्टाचार्याशीं न 
पटल्यामुळे त्याने बंगालमधून दुसर्‍या एका शाक्त पुजार्‍याला 
आणविलें. त्याला ना-गोसावी म्हणजे नवीन पुजारी असें नांव 
पडलें. हा पुजारी नाती गोसावी पंथाचा संस्थापक होय. 

अर्वाचीन कालांत वेष्णव पंथाच्या सर्व सामान्य अनुयायांवर 
कोणत्या ना कोणत्या तरी ' सत्रा ! च्या गोसाव्यांची धार्मिक 
सत्ता चालते. हे सत्रांतील भक्‍त लोकांना अधूनमधून भेट 
देतात व सत्राचा खर्च चालविण्यासाठी त्यांच्याकडून भिक्षा 
घेतात. सत्रांतील कौलिया भक्‍त हे ब्रह्मचारी व संन्यासी 
असतात. ते जातिभेद मानीत नाहीत. मूर्तीची पूजा करीत 
नाहीत. पण सर्वसामान्य अनुयायांसाठी त्यांच्या सत्रांत विष्णूची 
मूति मात्र ठेवलेली असते. 

महापुरुषीय पंथी लोक शंकरदेव व माधवदेव या दोघांना 
कृष्णाचे अवतार मानतात. सत्करत्यें केल्याने मुक्ति मिळते, असें 
यांचें मत आहे. सत्क्ृत्यांच्या अभावीं ईशवरनामसंकीतंनानेहि 
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ती मिळूं शकते. तात्त्विक दृष्ट्या हे जातिभेद मानीत नाहीत; 
परंतु ब्यावहारिकदृष्ट्या मात्र अद्यापि जातिभेदाचें उच्चाटन 
झालेलें नाही. हे लोक मांसाहारी आहेत. परंतु ते शस्त्राने 
- मारलेल्या पशूंचे मांस न खातां काठीने मारलेल्या पगूंचें 
खातात. शांकराचे * कीर्तन ' व ' दशम ' आणि माधवाचे 
* नामघोष * व * रत्नावली हे ग्रंथ प्रमाणभूत मानतात. महा- 
पुरुषीय लोक दामोदरीय पंथाच्या लोकांबरोबर रोटीव्यवहार 
करीत नाहीत; पण त्यांच्यांत बेटीव्यवहार मात्र होऊं शकतो. 
दामोदरीय पंथी लोक कृष्णाची पुजा करतात व दामो- 
दराला ईइवरी अंजन मानतात. हरिदेवाचे अनुयायी हरिदेवाला 
कैष्णाचा अवतार मानतात. हे लोक हल्ली दामोदरीय पंथाच्या 
अनुयायांत मिसळतात. गोपाळदेवाच्या अनुयायांत व महा- 
पुरुषीयांत वरेंच साधम्यं आहे. शंकर व माधव यांनी घालून 
दिलेले सर्व नियम हे पाळतात. 
आसाममध्ये प्राचीन कालापासून हिंदुकरणाची प्रथा चालत 
होती. ब्राह्मण लोक एखाद्या टोळीप्रमुखाजवळ जाऊन, त्याचे 
पुर्वेज पुर्वी हिंदूच होते व कांही अज्ञात कारणाने त्यांनी 
आपला हिदू धम लपविला, असें त्याला सांगत. एवढ्यावरच 
न थांबतां त्याच्या पूर्वजांचा एखाद्या हिंदु देवतेशींहि संबंध 
जोडून देत. त्या गोष्टीमुळे त्या टोळीप्रमुखाला आनंद होई व 
तो हिंदुधर्म स्वीकारायला तयार होई. त्याच्याबरोबर त्याचे 
अनुयायीहि मग हिंदु धर्म स्वीकारीत. 
अझ्या रीतीनेच कोच राजांना शिवाचे वंशज ठरविण्यांत 
आलें. ते राजे हिंदु होतांच त्यांच्या प्रजाजनांनीहि हिंदु धर्म 
स्वीकारला. हे प्रजाजन मूळ क्षत्रिय होते; पण परशुरामाच्या 
भयाने त्यांनी गिरिकंदरांचा आश्रय घेतल्यामुळे त्यांचे वंशज 
पुढ आपला धर्म विसरून गेले, अशी आख्यायिका रचून ब्राह्म- 
णांनी कोच राजाच्या सर्व प्रजेला क्षात्र वर्णांत समाविष्ट केलें. 
याप्रमाणे काचारी राजांना भीमाचे वंशज ठरविण्यांत आलें. 
त्याच्या प्रजाजनांनाहि क्षत्रिय ठरवून त्यांना यज्ञोपवीत घाल- 
ण्याचा अधिकार देण्यांत आला. मणिपुरच्या राजांचा संबंध 
अजूंनाशीं जुळविण्यांत येऊन त्यांना त्यांच्या प्रजेसह हिंदु 
धर्माची दीक्षा देण्यांत आली. त्याचप्रमाणे आहोमांचा मूळ 
' पुरुष इंद्र होता, असें सांगून त्यांनाहि हिंदुधर्माच्या छत्राखालीं 
आणलें गेलें. 
ब्रह्मपुत्रा नदीच्या खोऱ्यांत असमिया भाषा बोलणारे आणि 
धर्माने हिंदु असणारे लोक राहतात. ते आहोम राजांच्या 
कारकोदींत परप्रांतातून आणलेल्या ब्राह्मणांचे वंशज असून 
आसामांत फक्त त्यांनाच पौरोहित्याचा' अधिकार आहे. ब्राह्म- 
णांच्या आडनांवांपैकी गोहाई (मोसावी) हें प्रमुख आहे. 
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ब्राह्मणांच्या नंतर कायस्थ येतात. त्यांचें ब्राह्मणांशीं सांधर्म्य 
असून दत्त हें त्यांच्यांतलें प्रमुख आडनांव होय. ः 

याशिवाय कलिता नांवाची एक हिंद जाति असून तिची 
संख्याहि बरीच मोठी आहे. आसामांत प्रथमच आलेल्या आर्य 
लोकांची व स्थानिक स्त्रियांची ही संतति होय, अशी सर्वे- 
साधारण समजूत आहे. कलिता व. आहोम हे आसामांतील 
सुप्रतिष्ठित सनातनी हिंदु लोकांत मोडतात. सध्याचे आहोम 
हे प्राचीन आहोम राजांचे वंशज आहेत. त्यांची संख्या सुमारें 
अडीच लाख भरेले. आहोंभ लोकं हिंदु असले, तरी सर्व- 
सामान्य आसामी माणूस हिंदु व आहोम. असे दोन वेगवेगळे 
वर्ग मानतो. क प 

याशिवाय चोडांग नांवाची एक जात आहे. आहोम राजांनी 
सहा ते सात हजर आसामी लोक आपले शरीररक्षक म्हणून 
नेमले होते, त्यांचे हे वंशज होत. यांपैकी बरेच लोक आहिंदु 
आहेत. डोम किंवा केवतं ही आसामांतील एक खालची जमात 
असून तीहि हिंदुधर्माच्या कक्षेंत आलेली नाही. 

आसामांत शाक्त पंथाचे अनुयायी बरेच नाहेत. ते शिवाला 
भजतातच; पण शिवपत्नी दुर्गा हिलाहि मातृदेवता म्हणून 
भजतात. आसामांतील स्त्रिया आपलें ईप्सित पुरें होण्यासाठी 
तिची करुणा भाकतात. बंगालप्रमाणेच आसामांतहि नवरात्रांत 
दुर्गा पुजेचा उत्सव थाटामाटांत साजरा होतो. दुर्गादेवीच्या 
जीवनांतील दोन घटनांना या उत्सवांत विज्लेष स्थान असतें. 
लोकांच्या कल्याणासाठी तिने महिषासुराचा वध केला, ही 
त्यांपैकी एक घटना होय. महिषासुराचें प्रतीक म्हणून या उत्स- 
वांत तिला रेडा बळी देतात. उमा हें दुर्गेचे द्सरे रूप आहे. 
केलासाधिपति शंकराशीं उमचा विवाह झाल्यावर ती प्रथमच 
माहेरीं येते, ही दुसरी घटना होय. या घटनेचें स्मारक म्हणून 
दुर्गापूजेच्या वेळीं कुटुंबांतल्या माहेरवाशिणी घरीं आणतात, 
हा दुर्गापुजेचा उत्सव म्ह्णजे आसामी लोकांना आनंदाची 
पर्वेणीच असते. 

आद्य शक्‍तीचें काली हें स्वरूपहि आसामांत पुजनीय ठरलें 
आहे. दुर्गापूुजेनंतर एका महिन्याने कालीपूजेचा उत्सव करतात. 
चहाच्या मळ्यांतील कामगार या उत्सवांत विशेष उत्साहाने 
भाग घेतात. या उत्सवांत देवीला एक काळा बकरा व बाकीचे: 
पांढरे बकरे बळी देतात. 

ज्येष्ठ व आषाढ या महिन्यांत अंबुवाची उत्सव साजरा 
करतात. याला आसामी लोक हाट असें म्हणतात. या दिवसांत 
पृथ्वी त्रवतुमती होते, असें मानतात. हे आसामांतील प्रमुख 
धाभिक उत्सव होत. 

याशिवाय खास आसामचे असे बिहू नांवाचे दोन सामाजिक 
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उत्सव आहेत. यांपैकी माघ बिहू हा आसामांतील वर्षारंभ होय. 
महाष्ट्रांतील होळी सारखाच हा सण आहे. या दिवशीं होळी 


लोकनृत्य करणाऱ्या मुली - आसाम 


पेटवितात, म्हणून या उत्सवाला अग्निपूजा असेंहि म्हणतात. 
खेड्यांतील मुलें या उत्सवाच्या कितीतरी दिवस आधी झोप- 
डीच्या आकाराची एक होळी तयार करतात व माघ बिहूच्या 
मध्यरात्री ती पेटवितात. या दिवक्षीं जनावरांच्या रर्यती व 
रेड्यांच्या झुंजी लावतात. आहोम राजांच्या कारकीदीत या 
दिवशीं रेडे, वाघ, हत्ती यांच्या शर्यती लावीत असत. माघ 
बिहूच्या दिवशीं ब्रह्मपुत्रेसारख्या मोठ्या नदींत स्नान करणें, 
पुण्यप्रद मानतात. । 

बहाग बिहु हा उत्सव वसंत 'त्रद्तूंत येतो व तो सात दिवस 
चालतो. नृत्य करणें आणि 
गुरांना नदींवर नेऊन आंघोळ 
घालणें, हीं या उत्सवाची 
वैशिष्ट्ये होत. या सात 
दिवसांत आसाममध्ये 
नृत्याला उधाण येतें. आसामी 
उच्चवर्णीय हिंदूच हा उत्सव 
साजरा करतात असे नव्हे; 
तर काचारी, तेंगळ, चोौडांग 
हुनवाल, इ. सर्व लोक त्यांत 
भाग घेतात. चोडांग स्त्री- 
पुरुष दारू, भांग इ. मादक पेये पिऊन या सणांत नत्य 
करतात. न 


' कांही खेडेंगांवांत 'बिसवरी पुजा हा उत्सव होतो. शिव, 


लायहरोबा - आसामी नृत्य 
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भारतीय संस्कृति कोश 


ब्रह्मा, इंद्र, विष्णु इ. सात देवांच्या पत्नींना उद्देशून ही पूजा 
असते. 

आसामांतील ब्राह्मणांत वयाच्या ११ ते १३ या वर्षांच्या 
दरम्यान मुलीचा वाडनिश्‍चय होतो. लग्न मात्र मुलगी वयांत 
आल्यावर करतात. पण वाइ्निश्‍चय झाला, की मुलीचें लग्न 
झाल्यासारखेंच मानतात. त्यामुळे यदाकदाचित्‌ नियोजित 
वराला लग्नाच्या पूर्वी मृत्यु आला, तरी ती मुलगी लग्न न 
होतांहि विधवा होते. तिला पुन्हा लग्न करतां येत नाही. 
ब्राह्मणांशिवाय इतर जातींत मात्र मुला-मुलींचीं लग्नें लहान 
वयांत होत नाहीत. 

कांही उच्चवर्णीय हिंदूंत लग्नापूर्वी तीन, पांच किवा सात 
रात्रीं अगोदर एक शुद्धीकरण विधि करतात. एका रात्रीं 
किवा पहांटे वधूपक्षाकडील व वरपक्षाकडील स्त्रिया स्वतंत्र 
रीतीने मिरवत व गाणीं म्हणत मोठ्या तळ्यावर जाऊन 
शुद्धोदक घेऊन येतात. मग त्या जलाचें वधू-वरांवर प्रोक्षण 
करतात व त्यांना नवीं वस्त्रे देतात. लग्नांत होमहवनादि 
झाल्यावर वधू-वर एकमेकांना पान देतात व लग्नसमारंभ 
संपतो. 

आहोम लोकांच्या विवाहविधिला पुरोहित लागतोच असें 
नाही. आहोमांत लग्नासाठी मोठ्या प्रमाणांत हुंडा द्यावा 
लागतो. याशिवाय अंथरूण, पांघरूण, दोन वर्षे पुरतील 
एवढे कपडे व संसाराचीं सगळीं भांडींहि द्यावीं लागतात. 

सर्वसाधारण आसामी माणसाला आपल्याला बरेच पुत्र 
असावे, असें वाटतें. कारण ते त्याला शेतीच्या कामांत उप- 
योगी पडतात व वृद्धापकाळीं त्याला पोसतात. परंतु अनेक 
मुली असणें, हें मात्र त्याला संकटच वाटतें. कारण त्यांना 
उजविण्यासाठी होणार्‍या भरमसाट खर्चापायीं त्याला कर्ज- 
बाजारी व्हावें लागतें. 

जेव्हा एखादा माणूस आसन्नमरण होतो, तेव्हा त्याला 
घराच्या बाहेर आणून ठेवतात. कारण माणसाला घरांत 
मृत्यु येणे, अशुभ मानतात. घरांत मृत्यु आल्यास आसामी 
लोक तें घर सोडून दुसरीकडे राहायला जातात व तें धर 
कायमचें सोडून देतात. ब्राह्मणांत व कायस्थांत तेराव्या 
दिवशीं ब्राह्मणांना व नातेवाईकांना श्राद्धाला जेवायला 
बोलावितात. या वेळीं एका वृद्ध माणसालाहि भोजन घालतात. 
जेवायला सुरवात त्यानेच प्रथम करायची असते. या दिवशीं 
जो प्रथम जेवायला .सुरवात करतो, तो लवकर मरतो अशी 
त्यांची समजूत आहे. 

आसाम खोऱ्यांत लहान लहान खेडीं वसलेलीं आहेत. 
सभोंवार भाताचीं शेतें व मध्ये असलेल्या उंचवट्यावर 


खंड पहिला 


जवळ जवळ वसलेल्या अनेक लहान घरांचा पुंजका, अशी 
त्या खेड्याची मांडणी असते. या वस्तीभोवती बांबू, केळीं, 
आंबे, फणस इ. अनेक झाडे असतात. पावसाळ्यांत भात- 
शेतें जेव्हा पाण्याखाली 
वुडतात, तेव्हा या 
वस्त्यांना एखाद्या बेटाचें 
स्वरूप प्राप्त होतें. भात- 
शेतांची रचना अक्षा 
रीतीने केळेलो असते, की 
केवळ पावसाच्या पाण्यां- 
तच तीं शेतें चार पांच 
महिने बुडून राहावीं. 
पेरणीच्या व तरू लाव- 
ण्याच्या दिवशीं चौडांग लोक देवाची पुजा करतात. ही पूजा 
सर्वसाधारणपणे वडाच्या झाडाखाली होते. पूजेनंतर नृत्य 
होतें. या रात्रीं अनेक चौडांग युवक आपल्या मैत्रिणीबरोबर 
शयन करतात. र 

एखाद्या वर्षी पावसाला उशीर झाला, तर पाऊस लवकर 
पडावा, म्हणून आसामी लोक पुढील विधि करतात- 

गांवांतल्या दोन सुंदर मुली निवडतात. त्या दोघींना 
एकेक बेडूक पकडायला लावतात. मग पुरोहित या दोन 
बेडकांचें यथाविधि लग्न लावतो. बेडकांच्या कपाळीं कूंकू 
लावून त्यांच्या गळ्यांत दागिने घालतात. गांवांतील स्त्री-पुरुष 
मंगलाष्टके म्हणतात. शेवटीं त्या दोन मुली त्या बेडकांना 
आंघोळ घालतात. या विधीनंतर सात दिवसांच्या आंत 
पाऊस पडेल, अशी त्या लोकांची धारणा असते. 

आसामी हिंदूंत एकत्र कुटुंबपद्धति अस्तित्वांत आहे. घरां" 
तली सवं सत्ता सासूच्या हातीं असते. तिच्यामागून ती मोठ्या 
सुनेकडे येते. घरांत तीन जावा असल्या, तर मोठ्या जावेला 
स्वयंपाकपाणी करावें लागतें. तिच्याहन लहान जाऊ घरां- 
तल्या मुलाबाळांना संभाळते व तिच्याहून धाकटी झाड-सारवण 
करून घर नीटनेटकें व स्वच्छ ठेवते. घरांतल्या बायका 
कापड विणतात. विणतां येणें हा मुलींच्या शिक्षणांतलाच एक 
भाग समजतात. रेशमी वस्त्रें विणण्यासाठी रेशमाचे किडे 
संभाळतात. त्यांची जोपासना करणें व रेशमाचीं वस्त्रें विणणे, 
हीं कामे घरांतल्या वृद्ध स्त्रिया करतात. 

आसामी हिंदु मासे व बकर्‍याचें आणि बदकाचें मांस खातात. 
प्रत्येक कुटुंबांत गायी, म्हशी, बकऱ्या, बदकें, कबुतरें पाळलेलीं 
असतात. खेड्यांतील स्त्री-पुरुष त्रिकाल स्नान करतांना आढळ- 
तात. प्रत्येक कुटुंबांत रामायणाची एक प्रत असते व घरांतलीं 


नागाप्रमुखाचें घर 
नागाटेकड्या - आसाम 
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आसाम 


माणसें मोठ्या आवडीने तें वाचतात. बायका सर्वसाघधारण- 
पणे शहरांत हिडतांना दिसत नाहीत. आसामी लोक हत्ती 


आसामी आदिवासींचे शिरस्त्राण 


हा गणपतीचे रूप आहे, असें मानतात. त्यामुळे माहूत हत्तीवर 
चढण्यापुर्वी प्रथम गणपतीला नमस्कार करतो. गणपतीचा 
अपमान होईल, या भीतीनें 
आसामी स्त्रिया कधीहि हत्ती- 
वर बसत नाहीत. 
आसामांतील वन्य जमातो- 
आसामांतील पहाडी प्रदेश्यांत 
अनेक आदिवासी जमातींची 
वस्ती आहे. इंडोचीन वंद्यां- 
तील या जमाती असून त्यांचे 
दोन वर्ग पडतात. प्राचीन 
काळीं ईशान्येकडून आलेल्या 
टोळ्यांचे वंशज खासी हे एका 
वर्गांत येतात, तर दिमासा 
किवा पहाडी काचारी, बोंडो, 
रामा, कारो, लालूग, डफला, 
मिरी, अबोर, अप्पाटानी व 
मिश्‍मी, या जमातींचा समावेश 
दुसर्‍या वर्गांत होतो. दक्षिणे- 
. कडून आलेल्या ल॒शाई, कुकी, 
या जमाती आता नागा 
टोळ्यांत मिसळून गेलेल्या 
आहेत. 
आसामी टेकड्या पुर्वी सुसंस्कृत जगापासून अलग पडल्या 
होत्या. पण दळणवळणाचीं साधनें वाढल्यापासून त्यांचा आता 


आसामी स्त्री - वेशभूषा 


-'आसास 


सुधारलेल्या जगाशीं संबंध येऊं लागला आहे. पहाडी प्रदेशांत 
रस्ते झाल्यामुळे सेमा व आओ जमातीचे नागा लोक चहाच्या 
मळ्यांत मजुरी करण्यासाठी पहाडी प्रदेशांतून खाली उतरू 
लागले व परकीय ख्रिस्ती मिशनऱ्यांनी त्यांच्या प्रदेशांत चंचु- 
प्रवेश केला. पण सुसंस्कृत लोकांशीं संबंध आल्यामुळे या वन्य 
टोळ्यांचा फायदा होण्याऐवजी तोटाच झाला आहे. त्यामुळे 
या प्रदेश्शाचें जूने निरागस जीवन नष्ट झालें असून सुसंस्कृत 
जगांतील दुर्गुणांचा व रोगराईचा मात्र त्यांच्या प्रदेशांत फैलाव 
झाला आहे. 

पुर्वी भाताची दारू हें नागांचें राष्ट्रीय पेय होतें. पण परकी 
लोकांनी दारूबरोबरच त्यांना अफू्चेहि व्यसन लावलें. आता 
कोन्याक नागा हे पक्के अफीमबाज वनले असून आओ नागां- 
भध्येहि या व्यसनाचा शिरकाव झाला आहे. 

मणिपूर प्रदेशांत सडका बांधल्यामुळे त्या प्रदेशांतील दळण- 
वळण वाढलें. पण त्यामुळे नागा स्त्रियांत अनेतिकतेचाहि 
प्रवेश झाल्यावांचून राहिला नाही. पूर्व अंगामी नागांमधील 


४ 
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रस्त्रिस्ती चर्च - शिलाँग 


कांही स्त्रियांचा अपवाद सोडल्यास त्या भागांत इतरत्र वेश्या- 
व्यवसायाचाहि प्रसार झाला आहे. नागा स्त्रियांना आता 
सुखी जीवनाची व चैनीची चटक लागली आहे. जी 
पोषाखाची तीच घरांची. बाप्टिस्ट मिज्मनऱ्यांनी 
यन पद्धतीचीं घरें बांधायला श्रिकविलें; पण आ 
हवेला तीं घरें निरुपयोगी ठरलीं आहेत. 

इंग्रज सरकारने नागांच्या चालीरीतींत हस्तक्षेप केला 
नाही. उलट त्यांना त्या जतन करण्यासाठी प्रोत्साहन दिलें 
परंतु अमेरिकन मिशनऱ्यांनी ज्या नागांचें धर्मांतर केलें, त्यांची 
मूळ संस्कृति नष्टच करून टाकली. पुर्वी कांही श्रीमंत नागा 


गोष्ट 
त्यांना युरोपि- 
सामच्या दमट 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


लोक गांवजेवणावळी घालीत असत. त्यामुळे गांवांतील गरीब 
लोकांना अन्न मिळत असे. परंतु अमेरिकन मिझ्नर्‍्यांनी 
ही चाल बंद 
पाडली. त्याच- 
प्रमाणे या 
मिशनयर्‍यांनी 
नागांच्या नृत्यां- 
वरहि वंदी 
घातली. त्यामुळे 
नागांना आपल्या 
रंगीवेरंगी पोषा- 
खाला मुकावें 
लागलें. स्त्रियांनी 
मात्र आपला 
जुना पोषाख 
अजून कायम 
ठेवला आहे. त्य़ा 
हातांत हस्तिदंती 
बांगड्या व 
गळ्यांत मण्यां' 
च्या माळा घाल- 
तात. या सर्वांत 
अंगामी नागा 
मात्र अजून 
आपल्या पूर्व रूढींना चिकटून राहिले आहेत. त्यांनी आपला 
मूळचा पोषाखहि 
टाकळेला नाही. पण 
हा अपवादच म्हणा- 
याल हवा. अमेरिकन 
मिशनऱ्यांनी त्यांच्या 
जुन्या चालीरीतींचा 
पद्धशीर नायनाट 
करण्याचें तंत्र अव- 
लंबिलें आहे (मिल्स 
सेन्सस ऑफ इंडिया 
१९३१). हे लोक 
पूर्वी एकमे कांच्या 
खेड्यांवर छापे 
घालन लुटालूट 
करीत व माणसांचीं मुंडकीं छाटून नेत. परंतु आता मतुरष्य- 


अलंकृत स्त्री - आसाम 


विभूषित नागा - आसाम 


खंड पहिला 


वधाला व लुटालुटीला कायद्याने बंदी झाल्यामुळे ते प्रकार बंद 
पडले आहेत. परंतु त्यामुळे नागांच्या अंगांतील चपळाई व 
मर्दानीपणा हे गुणहि नाहीसे झाले. पूर्वी ते नेहमी युद्धाच्या 
तयारीने राहत असत. पण त्यांना आता तसें राहण्याची गरजच 
उरली नाही. त्यामुळे आता कांही नागा लोक शेती व इतर 
लहान सहान धंदे करूं लागले आहेत. कांही भूमिहीन नागा 
ब्रह्मदेशांत जाऊन मणि विकण्याचाहि धंदा करतांना दिसतात. 

नागांमध्ये हल्ली शिक्षणाचा प्रसार झपाट्याने वाढत आहे. 
पण त्यांना अद्यापि शिक्षणाची महती कळलेली नाही. थोडेसें 
शिक्षण मिळालें, की आपल्या जीवनांत आमूलाग्र बदल झाला 
पाहिजे, असें त्यांना वाटतें. त्यांना सुखासीन जीवन हवें असतें व 
त्यासाठो त्यांचा 
सरकारी नोक- 
रीवर डोळा 
असतो. शहरांत 
वाढलेला सुशि- 
क्षित नागा तरुण 
खेड्यांत जाऊन 
आपल्या वाडव- 
डिलांच्या व्यव- 
सायांत पडूं 
इच्छित नाही. 
त्यामुळे नोकरी 
नसलेळे नागा 
तरुण उझहरांत 
रिकामटेकडे भटकतांना आढळतात. आओ नागांची परिस्थिति 
तर त्या दृष्टीने फार बिकट आहे. कांही अंगामी नागा शिक्षण 
घेतल्यावर प्रथम व्यापारांत पडले; पण त्यांना अपेक्षित 
फायदा न मिळाल्याने ते व्यापार सोडून परत नोकरीच्या मागे 
लागले आहेत. 

नागा लोकांत गेल्या तीस-चाळीस वर्षांपासून पाइचात्यांच्या 
पोषाखाची अतिशय आवड निर्माण झाली आहे. वास्तविक 
आसामच्या दमट हवेंत पाश्‍चात्य पोषाख सोयीचा नाही. शिवाय 
तो स्वच्छ धुतला पाहिजे, याचीहि त्यांना जाणीव नाही. त्या- 
मुळे ते घामट कपडे वापरतात व अनेक रोगांना निमंत्रण 
देतात. पाहा -- असमिया भाषा व साहित्य. [ हि. वि. को.; 
म. ज्ञा. को.; एन्सा. रि. ए.; आसाम व्हॅली; सेन्सस रिपोर्ट ] 


भाला फेकणारा नागा तरुण 


कनोजी ब्राह्मणांतून निघालेली एक 


आसामी ब्राह्मण जाखा. हे जयध्वज राजाच्या कालांत 


५२१५ 


आसावरी 


आसाममध्ये येऊन स्थायिक झाले. हे आपल्याला वैदिकघर्मी 
म्हणवीत असले, तरी यांच्यांतले पुष्कळसे लोक तंत्रमार्गी 
आहेत. कांही वैष्णवहि आहेत. यांच्यांतहि पोटजाती असून हे 
लोक गोत्राच्या बाहेर आपल्या पोटजातींत विवाह करतात. 
[ब्रा. जा. प्र. ] 


० ओडव संपूर्ण वर्गातला मृदुला जातीचा एक 
आसावरा रग. हा धेवताने आंदोलित असतो. यांतले सर्व 
स्वर कोमल असल्यामुळे, भैरवीपासून याला दूर ठेवणें कोश- 
ल्याचें काम आहे. एका गायकी परंपरेत यांत तीव्र क्रषभ 
वापरतात; पण याचें खरे स्वरूप कोमल क्रषभानेच सिद्ध 
होतें. कोमल क्रषभ तर लावायचा; पण भैरवीचा भास 
होऊं द्यायचा नाही; आणि त्याचबरोबर विलासखानीलाहि 
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आसावरी रागिणी 


"००-22: 
शू _-“ “डं 


दूर ठेवायचे, या दोन जबाबदार्‍या गायकाला विशेषत: अव- 
रोहाच्या वेळीं सांभाळाव्या लागतात. हा हृदयस्पर्शी आणि 
करुण असा राग आहे. गानसमय सकाळच्या पहिल्या प्रहरा- 
नंतरःसा रिमपधसाहायाचाआरोहआणिसानिधप 
मग रिसा हा अवरोह होय. 
आसावरीचें ध्यान पुढीलप्रमाणे आहे- 
श्रीखण्डहेलशिखरे शिखिपिच्छवस्त्रा । 
मातड्‌गमोक्तिकमनोहरहारवल्ली ।। 
आकृष्य चन्दनतरोरुरगं वहन्ती 
आसावरी वलयमुज्ज्वलनीलकान्ति: ।। 
अर्थ - मलय पर्वताच्या शिखरावर बसलेली, मोरपिसा- 


आसावरो 


सारखें वस्त्र नेसलेली, गजमौक्तिकांची सुंदर माला धारण 

केलेली, चंदनवक्षावरील साप ओढून जिने आपल्या हातांत 
कंकणाप्रमाणें धारण केले आहेत व जिची कांति उज्ज्वल 
आणि निळसर आहे, अश्ली ही आसावरी रागिणी आहे 
[क. सं.; सं. द. ] 


केरळांतली एक जात. हे मूळचे मारन होत 
आसुपाण दण मंदिरांत आसु व पाणी हीं दोन वाद्ये 
वाजविण्याचें काम ज्यांनी पत्करले, त्यांना हे नाव पडल 
[का. ट्रा. स. इं. ] 


विवाहाचा एक प्रकार. वराने वधूला किंवा 
आसुर विवाह वघपित्याला धनाच्या रूपाने कांही मूल्य 
देऊन किबहना कन्या विकत घेऊन तिच्याशीं विवाह करणें 
या पद्धतीला * आसुर विवाह ' असें नांव आहे ( आइव. गृ. सू 
१.६.१). या प्रकाराला आसुर हें नांव कां देण्यांत आलें, तें 
समजत नाही. कदाचित्‌ असुर जमातींतून ही चाल आर्यांच्या 
स॑माजसंस्थेंत आली असावी. कांही असलें तरी पैक्याच व 
राक्षस विवाहांपेक्षा हा प्रकार श्रेष्ठप्रतीचा आहे, यांत शंका 
नाही. कन्या व तिचें कुल यांना कांही दर्जा व मान आहे; 
तेव्हा मोबदला न घेतां कन्यादान करणें बर नव्हे, अशी सम- 
जत या प्रकाराच्या मुळाशीं असावी. कन्या पतिगृहीं गेल्यामुळे 
तिच्याकडन होणार्‍या कौटुंबिक मदतीला वधूपित्याला मुकावें 
लागतें, त्याबद्दलहि अंशतः ही भरपाई असूं शकेल. कांही 
जातींत वराने वधूपित्याला द्रव्य न देतां विशिष्ट कालपर्यंत 
त्याच्या घरीं नोकरी करायची, अश्लीहि चाल आढळते. 
कांहीहि असो; या पद्धतीमुळे कन्येलाहि कांही किमत आहे, 
या गोष्टीची समाजाला जाणीव झाली व विवाहानंतर नवर्‍्या- 
कडून होणाऱ्या पत्नीच्या छळाची मात्रा बरीच कमी झाली. 
छळाने वैतागून एखाद्या स्त्रीने आत्महत्या केल्यास पुरुषाला 
दुसरी पत्नी मिळणें, ही गोष्ट या आथिक कारणामुळे दुष्कर 
होऊं लागली. त्या दृष्टीने या आसुर पद्धतीचा समाजास 
अप्रत्यक्ष फायदाच झाला, असें म्हणायला हरकत नाही. 
वैदिक काळांतहि आसुर विवाह प्रचलित होता; पण 
त्याला फारशी मान्यता नव्हती. अश्या प्रकारें विवाहबद्ध 
झालेल्या पुरुषाला ' विजामाता ' अशी हीनार्थक संज्ञा दिली 
जात असे, त्यावरून हें कळून येतें. पौराणिक काळांतले गांधारी, 
माद्री, केकेयी यांचे विवाह आसुर पद्धतीनेच झालेले आहेत. 
पण पुढे मात्र धर्मशास्त्रकारांनी या पद्धतीचा तीव्र निषेध सुरू 
केला. त्या पुढच्या म्हणजे ऐतिहासिक काळांत बालविवाहाची 


प्र 


भारतीय संस्कृति को 


पद्धत रूढ होऊं लागली व विवाहाच्या बाबतींत मुलींना कांही 
मतच उरलें नाही. उलटपक्षीं कित्येक वधूपित्यांना द्रव्यलाभ 
उत्पन्न होऊन विवाहसंस्काराला जणू लिलांवाचें स्वरूप प्राप्त 
झालें. धर्मशास्त्रकारांनी आसुर विवाहाला तीव्र विरोध केला? 
त्याचें कारण या वर दिलेल्या गोष्टींत आढळून यईल 

पण सुशिक्षित समाजांत आजमितीस याच्या उलट परि- 
स्थिति आहे. म्हणजे इष्ट वर मिळविण्यासाठी कन्येच्या 
पालकालाच ' हुंडा? या रूपाने वराला मोठ्या रकमेने द्रव्य 
द्यावें लागतें. पण उलट अर्थाने चाल झालेल्या या आसुर 
विवाहाला आता कायद्याने प्रतिबंध झालेला आहे शेतकरी 
कारागीर, व आदिवासी या जातींत मात्र मुलीचें ' देज 
घेण्याची पद्धत आजहि सर्वत्र आहे. तें रोख रक्‍कम किंवा 
धान्य आणि कपडालत्ता या स्वख्पांत घेतलें जातें. या समाजांत 
शिक्षणाचा प्रसार व विवाहाची वयोमर्यादा वाढणें, या दोन 
गोष्टी होतील, तेव्हाच या देजाच्या चालीला आळा वसेल- 
[पो. वी. हि. सो.; हि. ध. ] 


माध्यंदिनांच्या त्रद्षितर्पणांत याचें नांव येते. वास्त- 
आसुर दिक याचें स्थान आचार्यतर्पणांत असायला हवें 
पण माध्यंदिनांनी आचार्यांनाच क्रषि बनविलें आहे, त्यामुळ 
तें बदललें. शतपथ ब्राह्मणांत आसुरीचें नांव पुष्कळदा येतें. 
हा सायंहोमाचा पुरस्कर्ता असल्यामुळे याला आसुरि है 
टोपणनांव मिळालें असावें. हा उदितहोमाच्या विरुद्ध होता. 
[ तर्पण ] 


आसुरी द्गी एक तांत्रिक देवता. ही अथवण व कटुका 

यांची कन्या होय. पद्मासना, चतुर्भूज व 
शूल-अंकुश धारण करणारी, असें हिचें ध्यान आहे. हिंचा मत 
पुढीलप्रमाणे -- 

3% कटके कटकपत्रे सुभगे आसुरि रक्‍्ते रक्‍तवाससे 
अथवेणस्य दुहिते अघोरे अघोरकमंकारिके5मुकस्य रगात दह 
दह उपविष्टस्य गुदं दह दह सुप्तस्य मनो दह दह प्रबुद्धस्य 
हृदयं दह दह हन हन पच पच तावद्दह तावत्पच याव 
वशमायाति हुंफट्‌ स्वाहा । 

इष्टसिद्धीसाठी हा मंत्र जपतात. [ विद्यारणवतंत्र; म॑. म ] 


-__ द्रव पदार्थ ठेवण्यासाठी केलेलें एक पात्र. क्रग्वेदांत 
अ मनून 

[सचन पसरस ठेवण्यासाठी (१. १६२. १३.) व न्य 
पथ ब्राह्मणांत तूप ठेवण्यासाठी ( २. १. ९. ५ ) त्याच 
उपयोग केलेला दिसतो. [वे. इं. ] 


खंड पहिला 


आसेध आसेध म्हणजे राजाने एखाद्या व्यक्‍तीला उद्देशून 
[सथ काढलेला मनाईहुकूम, असें मिताक्षरेंत सांगितलें 
आहे. आसेधाचे पुढील चार प्रकार आहेत-(१) स्थानबद्धता 
(२) ठराविक दिवशीं हजेरी देणें (३) प्रवास करण्यावर 
निर्बंध व (४) कांही विशेष कृत्यांना मनाई. [ हि. ध. ] 


ऑरि एक मानववंश. भारतांत आसाममध्ये यांनीच 
आास्टूक क क .- 
प्रथम वसती केली, असें मानतात. ऑस्ट्रेलिया 

व इण्डोनेशिया या प्रदेशांत राहणार्‍या जमातींपैकीच हे लोक 
होत. खासी, सिटेंग, जेंतिया, कोल, मुंड, हो वगेरे पूर्वेकडील 
आदिवांसी याच वंशावे आहेत. यांचा पुनर्जन्मावर विश्‍वास 
आहे. माणूस मेल्यावर त्याचा आत्मा एखाद्या झाडांत किवा 
दगडांत आश्रय करून राहतो, अशी यांची समजूत आहे. हे 
लोक मृताच्या नांवाने एक उभा दगड उभारतात व त्याच्या 
समोर एक दगड आडवा ठेवतात. या आडव्या दगडावर 
मृतासाठी खाद्यपेय ठेवतात. खासिया व जेतिया या जमातींत 
हा दगड उभारण्याचा विधि समारंभपूर्वक करतात व त्या 
दगडाला वस्त्र नेसवितात. मिकिर लोकांत या विधीच्या प्रसंगीं 
स्त्री-पुरुषांचे संमिश्र नृत्य होत असतें. नाचतांना अत्यंत अश्लील 
अर्थाचीं गाणीं म्हटलीं जातात. 

स्त्रियांवर देवाची खास कृपा असते, अशी ऑस्ट्रिक 
लोकांची श्रद्धा आहे. देवा-मानवांत मध्यस्थीचें काम पुष्कळदा 
स्त्रियाच करतात. पिकावर रोग किवा अवर्षण पडलें, तर हे 
लोक स्त्रियांना नग्नावस्थेंत ग्रामप्रदक्षिणा करायला लावतात. 
हे गायी-म्हशी पाळतात; पण त्यांच्या दुभत्याचा उपयोग 
करीत नाहीत. पाहा -- मानववंश. [ दि बॅक्ग्राउंडस्‌ ऑफ्‌ 
आसामीज कल्चर -एम्‌. आर. नाथ ] 


आरि * परलोकाद्यस्तित्ववादी' 3३ परलोकादिकांचें 
स्तक अस्तित्व मानणारा तो आस्तिक होय. उदा ० 
व्यास (न्यायकोश) .' नरकभीरुरास्तिकशब्दवाच्य- ' -- नरकाचें 
भय बाळगणारा तो आस्तिक होय (तत्त्वप्रकाशिका), अ्लीहि 
दुसरी व्याख्या आहे. पुढील सहा दशनें हीं वेदप्रामाण्य मान 
णारीं अतएव आस्तिक दशंनें मानलेली आहेत--(१) पूर्वे 
मीमांसा (२) उत्तर मीमांसा ( वेदान्त) (२) सांख्य (४) 
योग (५) न्याय व (६) वैशेषिक. 


-__  जरत्कारुदंपतीचा पुत्र. यान गर्भांत असतांनाच 
आस्ताक शिवाचा उपदेश ग्रहण केला. याच्या मातेने 


पतीला गर्भाविषयीं विचारलें असतां याने आंतून उत्तर दिलें, 


५२१ 


आस््रव 


की ' अस्ति. ' म्हणून याला आस्तीक नांव पडलें. याने च्यवन- 
भार्गवापाशीं सांग वेदाध्ययन केलें. शंकराने याचा व्रतबंध 
करविला. जनमेजयाने सर्यसत्त आरंभिले असतां तक्षकाचा 
मृत्यु होण्याची वेळ आली. तेव्हा सर्प याच्या मातेकडे गेळे व 
सर्पकुलाच्या रक्षणाबद्दल त्यांनी तिला गळ घातली. तिने ती 
गोष्ट आस्तिकाला सांगितली. आस्तीक जनमेजयाच्या यज्ञ- 
र्‍ंडपांत गेला व त्याने जनमेजयाचें मन वळवून त्याचें सर्यसत्र 
बंद पाडलें (म. भा. आदि. ५८) - सर्पानी आस्तिकाचा गोरव 
केला. त्या वेळीं ' माझें हें आख्यान जे पठन करतील, त्यांना 
सर्पांनी पीडा देऊं नये ' असा त्याने वर मागितला. जनमेजयाने 
सर्पसत्र बंद केलें, त्या दिवशीं नंदिर्वाधिनी नांवाची पंचमी होती. 
म्हणून तो दिवस नागांना प्रिय ठरला (भवि. पु.ब्रा. २२)- 
या आख्यानावरूनच जुन्य! पिढींतले लोक रात्रौ झोपतेवेळीं 
' आस्तीक ? नांवाचा त्रिवार उच्चार करीत. सर्पाला आस्ती- 
काची शपथ घालण्याचीहि रूढि आहे. 
अगस्तिर्माधवकचेव मुचकुन्दो महामुनिः । 
कपिलो मुनिरास्तीकः पञ्चेते सुख्ञायिन: ॥ 

या शांतिपाठांतल्या मंत्रांत आस्तिकासह वरील पांचांना 
* सुखश्यायी ' म्हणजे स्मरणकर्त्याला सुखनिद्रा देणारे, असे 
म्हटलें आहे. 


मड प्राचीन राजदरबारांतला एक मंडप. चार 
आस्थानमंडप सुवर्णदंड उभे करून त्यांवर चांदवा ताणला 
व त्याखाली सिंहासन मांडले, की हा मंडप तयार होत असे. 
बहुधा हा चांदवा लाल रंगाचा असे. माघाने लाल चांदव्या- 
चाच उल्लेख केला आहे ( शिशु. ५.२१ ). याला दुकूल- 
वितान असेंहि म्हणत. अजंटा येथील भित्तिचित्रांत उपरि- 
वणित आस्थानमंडपाचें चित्र आहे. [ कादं. ए. अ. ] 


छु जैन दर्शनांतला पारिभाषिक शब्द. जीवाच्या मनांत 
[सव अलेबुरे विचार चालू असणें, याला. आलव 
म्हणतात. झुभ व अशुभ असे दोन प्रकारचे आस्रव आहेत- 
शुभ विचारांच्या वितनाने जीवाला स्वर्गादि सुखें प्राप्त होतात 
व अशुभांच्या चिंतनाने नरक व पश्षुयोनी प्राप्त होतात. आसव 
हें कर्माचें द्वार आहे. नावेला छिद्र पडल्याने जसें समुद्राचे पाणी 
नावेंत शिरतें, त्याचप्रमाणे मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, व योग 
या चार कारणांच्या हारे जीवाच्या ठिकाणीं कम आस्रवित 
होतें (व. श्रा. ३९). ' आसव: कर्मणां बन्ध: च जीवाच्या 
कर्मबंधास आस्रव हे कारण आहेत (सवे. द. सं. आहे.) - 
बौद्धांनीहि आस्रव मानले आहेत. त्यांच्या अभिधर्मानुसार 


आस्त्रव व 


आस्त्रव चार प्रकारचे आहेत-(१) कामास्रव (२) भवास्रव 
(३) दृष्ट्याख्रव व (४) अविद्यासरव. हे जीवाच्या चित्तांत 
घर करून राहतात व त्याला भववंध उत्पन्न करतात. मृमुक्ष 
योगी या आस्तरवांतून सुटल्यावर मगच त्याला अहेत्पदाचा लाभ 
होतो. आस््रवाचा विरोधी शब्द “ संवर' हा आहे. “ आस्रवो 
भवहेतुः स्यात्संवरो मोक्षकारणम्‌ ' > आस्रव हा संसाराला 
कारण असून संवर हा मोक्षाचे कारण आहे (सवं. द. सं. 
आहे.). आस्रव हे चित्ताचे मल म्हणून अन्य दर्शनांतहि 
सांगितले आहेत. पाहा-संवर. 


“आहयते आज्यादिभिरस्मिन्‌ ' > आज्यादि हव- 
आहवनाय नीय द्रव्यांनी ज्यांत आहती दिल्या जातात, तो 
आहवनीय (अग्नि) होय. अग्निहोत्र्याच्या तीन अग्नींपैकी हा 
एक असतो. अग्निज्षाळेंत गाहुंपत्याच्या मध्यापासून पुवेस आठ, 
बारा किवा त्याहून अधिक प्रक्रमांवर आहवनीयाचें आयतन 
(स्थान) असतें. तें चौकोनी असून त्याला दोन मेखला (कट्ट्याचे 
थर) असतात. गाहंपत्यांतूत अग्नि आणून आहवनीय सिद्ध 
करतात. पाहा-गाहेपत्य. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


यज्ञांत होता शस्त्र पठन करतांना प्रारंभी 'शों ३ 
आहाव म्ठ 

सावो ३ हा मंत्र म्हणतो, त्याला आहाव अश्ी 
संज्ञा आहे. त्याचा अर्थ ' हे अध्वर्यू, आम्ही शंसन करतों 
आम्हाला अनुज्ञा दे ' (ऐ. ब्रा. २. ३३ सायणभाष्य). याला 
अह्य असेंहि म्हटलें आहे. क्रग्वेदांत हा शब्द बर्‍याच ठिकाणीं 
आला असून त्याचा अथ पाणी काढण्याचें भांडे असा आहे 
[म. ज्ञा. को. ] 


वहा ए 
व... डो क अक मा पुरुष व वेंदेही स्त्री यांच्या 
1 हे नांव आहे (मनु १०. ३७). म्हणजे 

ही दुहेरी प्रतिलोम जात आहे. उशनसाच्या मताप्रमाणे गन्हे 
गारांना तुरुंगात ठवतात, त्या जागीं अनोळखी लोकांना येऊं न 
देणे, हा यांचा व्यवसाय होता. जेव्हा हे लोक चमंकाराचा 
धंदा करीत, तेव्हा त्यांना कारावर असें म्हणत (मन १० 
१ ॥ हि. ध.] क 


आहिताग्नि जपा ही विविपुर्वक तीन अग्नींचें आधान केलें 
मुला आह, अशा यजमानास आहिताग्नि अश्ी संज्ञा 
आहे ( १.५.९; १.७. १; ३. ४. १ ). आहिताग्नीने 


]रण केलेल्या अग्तींचे संरक्षण करण्याची जबाबदारी मख्यत्वे 


त्याच्या पत्नीवर असते. आहिताग्नीने रोज सकाळ-संध्याकाळ 


२१ भारतीब संस्कृति कोठा 


अग्नीला होम द्यायचा असतो. त्या होमाच्या वेळीं पत्नी त्याच्या 
जवळ असावी लागते. आहिताग्नि प्रवासाला गेल्यास होमाचें 
काम अध्वर्यू करतो. मात्र त्यावेळीं पठण करायचे मंत्र आहिता- 
ग्नीला प्रवासांतहि म्हणावे लागतात. आहिताग्नीने प्रवासाला 
निघतांना अग्नीचें उपस्थान करायचें असतें. आहिताग्नि 
अथवा त्याची पत्नी मृत झाल्यास अग्निहोत्र तिथेच थांबतें. 
मग अंत्येष्टि करून अग्निहोत्राचीं सर्व पात्रे मृताच्या बरोबर 
जाळून टाकतात. आहिताग्नीला त्याच्या तीन्ही अग्नींनी यज्ञ- 
पात्रांसह जाळावे, असें शवरस्वामी म्हणतो ( जै. ११. ३. 
२४१ वरील भाष्य ). 


आहितुडिक एक जात. यांना गारुडी म्हणतात. पाहा- 
गारुडी. 
एक जमात. महाभारतांत या जमातीचा उल्लेख 
आहुक आला असून रुक्मी हा तिचा पुढारी होता, असें 
सांगितलें आहे. वायुपुराणांत आहुक हा उत्तरेकडील प्रदेश 
आहे, असें म्हटलें आहे. [ क. हि. वा. पु. ] 


आहार अग्नींत हवनीय द्रव्य टाकणें, याला आहुति म्हण- 
हात तात. आज्य म्हणजे तूप घालणें याला आज्याहुति 
म्हणतात. ही आज्याहुति देण्याचा सववसाधरण विधि असा - 
अध्वर्यू पात्रांत आज्य घेऊन तें पात्र गाहुंपत्य अग्नीवर ठेवतो. 
आज्य पातळ झाल्यावर तें खाली उतरून तो त्यांत * पवित्र * 
संज्ञक दोन दर्भ फिरवून ते शुद्ध करतो. स्रूव नांवाच्या पळीने 
जुहू नामक ख्रुची भरतो व तें आज्य “स्वाहा' या उच्चारासह 
अग्नीला अर्पण करतो. यजमान ।अग्नय इदं न मर्म *च् हें 
अग्नीसाठी आहे; माझे नव्हे, असें म्हणतो. 


आहेती ब्रहू-्याच्या मानसापासून उत्पन्न झालेला एक अप्स- 
य रांचा गण. [ ब्रह्मांड पु. ३. ७. १८ ] 

आरे हा शब्द सं. आहायं या |] असावा 

हेर ह्‌ या शब्दावरून आला अ 


त्याचा अथ वस्त्र धारण करणें, असा होतो. लग्न, 
मुंज, केळवण, ओटभरण, गर्भाधान इ. आभ्य॒दयिक प्रसंगीं 
वस्त्रालकारादि वस्तूंचा आहेर करण्याची पद्धत आहे. पण 
हा शास्त्रविहित आचार नसून लौकिक आहे. याशिवाय देव- 
दर्शन, सती जाणें, दुखवटा, मेजवानी, प्रथम भेट, शभवार्ता 
कानीं पडणें, हे वस्त्रदानाचें म्हणजेच वस्त्राचा आहेर करण्याचे 
संग सांगितलेले आहेत. मंगलकार्यांत आप्तेष्ट यजमान- 


3. 


खंड पहिला १ ५२३ आहोम 


दंपतीला, वधू-वरांना किवा सत्कार्य व्यक्‍तीला आहेर करतात. 
अशा वेळीं पुरोहित ' युवं वस्त्राणि' (क्र. १. १५२. १) हा 
मंत्र म्हणतो. 


-__ आसामच्या दरींतली एक जमात. ही मंगोलियन 
आहास आनववंशाच्या ताई जातीची उपक्षाखा आहे. लाकु 
पेदिए हा मानववंशशास्त्रज म्हणतो, को आहोम हे माँस 
(१५०15), नेग्रिटो व चिनी यांच्या संकरांतून निर्माण झालेले 
लोक होत. यांची वस्ती सयामच्या आखातापासून उत्तरेस 


आहोम राजवाडा 


आसामपर्यंत पसरलेली आहे. इ. स. १२८२ सालीं सु-का- 
फा राजाच्या नेतृत्वाखाली हे ब्रह्मदेशांतून पात्‌काई खिडींतून 
ब्रह्मपुत्रेच्या खोऱ्यांत उतरले व तिथून पुढे कामरूपामध्येहि 
घुसले. त्यांनी तिथल्या हिंदुराजांना जिंकून आपलें राज्य 
स्थापले. गौहाटी येथे आपली राजधानी केली. लक्‍्किमपुर व 
शिवसागर हीं नवीं नगरेंहि वसविलीं. आपली राजमुद्रा 
पंखयुक्‍त सिह अश्ली बनविली. ब्रह्मी लोक त्यांना शान, किवा 
शाम म्हणत. त्यावरूनच त्या प्रदेशाला आसाम हें नांव मिळालें 
आहे. त्यापूर्वी या प्रदेशाला कामरूप म्हणत. आहोमांनी अनेक 
ठिकाणीं मोठमोठे राजवाडे बांधले. त्यांची सत्ता हळूहळू वाढूं 
लागली. औरंगजेबाच्या काळीं सदिया ते गोलपारा व दक्षिणे- 
कडील पर्वतराजीपासून तों उत्तरेस भूतियासरहद्दीपर्यंत त्यांनी 
आपला राज्यविस्तार केला होता. त्यांनी ' बुरुंजी ' या नांवाने 
ज्या बखरी लिहून ठेवल्या आहेत, त्यांवरून ते आसामध्ये 
शिरल्यापासून तों ब्रिटिशांच्या अमदानीपर्यंत त्यांचा सुसंगत 
इतिहास उपलब्ध झाला आहे. त्यांच्या सत्तेचा सर्वोच्च उत्कर्ष 
रुद्रसिहाच्या कारकिदींत झाला. हा राजा इ.स. १६९५ त 
गादीवर बसला. पुढच्या शतकांत अंतःकलह्‌ व बाहेरून शत्रूंच्या 
स्वाऱ्या, यांमुळे आहोमांच्या सत्तेला उतरती कळा लागली. 


त्यांच्यांतल्याच एका भांडखोर पक्षाने इ. स. १८१० त ब्रह्म 
लोकांना आपल्या साहाय्या्थ वोलाविलें. ते आले ते सगळें 
ब्रह्मपुत्रेचें खोरेंच बळकावून बसले. १८२५ सालीं ब्रिटिझांनी 
त्यांना पिटाळून लावीपर्यंत ब्रह्मी लोकांनी तिथे अमानुषपणे 
राज्य केले. . . क 

आहोमांनी आपल्या सत्ताकाळांत आपल्या मूळ “शान 
घराण्याचीच राज्यपद्धति कायम ठेवली. ते प्रजेकडून द्रव्य- 
रूपाने कर घेण्याऐवजी वैयक्तिक चाकरीच्या रूपाने तो घेत. 
त्यांनी आसाममधल्या पूर्वीच्या लोकांशी शरीरसंबंध केले. 
त्यांनी हळूहळू हिंदुधर्मंहि स्वीकारला. ते हिदुपद्धतीचीं नांवें व 
पदव्या घेऊं लागले. कामरूपामधल्या तांत्रिक धर्माचा स्वीकार 
करून ते कामाख्येचे उपासक बनले. त्यांच्या धार्मिक कल्पनांवर 
बौद्ध धर्माचाहि थोडासा प्रभाव पडला आहे. आहोम हे 
एकेश्‍वरवादी आहेत. 

यांच्या बायका गोऱ्या वर्णावर असतात. आहोमांना मद्याचे 
व अफूचे व्यसन जबरदस्त आहे. 
त्यांचा पोषाख आसामी शेत- 
कर्‍यांसारवाच असतो. श्रीमंत 
लोक रेशमी पगडी व लांब 
कोट घालतात. हे भात-शेती 
करतात. यांच्यांत सात पोटजाती 
आहेत. त्यांतली देवधाई ही 
पोटजात बाकीच्यांचें पौरोहित्य 
करते. ज्यांनी हिंदुधर्म स्वीका- 
रला नाही, अशा आहोमांचा 
लग्नविधि वेगळ्या पद्धतीने 
होतो. 

यांचें राज्य असतांना यांचा 
राज्यारोहणसमारंभ डामडौलाने 
होत असे. प्रथम राजा आपल्या 
पट्ट्राणीसह चोराईदेव नांवाच्या 
टेकडीवर जाऊन तिथे दोन 
केळीचीं झाडे लावी. नंतर परत येऊन बांबूच्या सिंहासनावर 
बसे. त्याच्या आसनाखाली कांही पशू व एक माणूस बसवीत. 
त्या आसनावर राजाला स्नान घालीत. मग राजा आपल्या 
तलवारीने खालच्या माणसाचें मुंडकें तोडी. शेवटी मेजवानी 


होऊन समारंभ संपे. 

आहोम लोक मृताला पुरतात. मृताबरोबर त्याला उपयुक्‍त 
अशा कांही वस्तूहि पुरतात. आहोमांचा प्राचीन धम व प्राचीन 
भाषाहि आजमितीस नष्ट झाली आहे. आजमितीस त्यांच्या 


आहोम मुलगी 


आहोम 


कांही जुन्या भिक्षुक घराण्यांत वरील दोन्ही गोष्टींचे कांही 
अवशेष दिस- 
तील. आहोमांची 
भाषा ही सयामी- 
चिनी भाषा- 
कुलाच्या ताई 
शाखेंतली जुनी 
भाषा असून 
तिची स्वतःची 
वर्णमालाहि 
होती. पाहा -- 
आसाम, असमिया भाषा व साहित्य. [ एन्सा. रि. ए.; 
बॅक-ग्राउंड्स ऑफ आसामीज कल्चर; सु. वि. को. ] 


आहोम राजमुद्रा 


-___ सामान्यतः दिवसांत करायाच्या धार्मिक कृत्यांना 
आहह्ृक आहिक म्हणतात. गृहस्थाचीं आहिक कृत्यें पुढील- 
प्रमाणे सांगितलीं आहेत - ब्राह्ममुहुतीं उठणें व प्रातःस्मरण 
म्हणणें. पुढील मंत्राने भूमीची प्रार्थना करणें- 
समुद्रवसने देवि पर्वेतस्तनमण्डले । 
विष्णुपत्नि नमस्तुम्यं पादस्पशं क्षमस्व मे ।| 
अर्थे - समुद्राचे वस्त्र नेसलेल्या, पर्वतरूपी स्तनमंडल अस- 
लेल्या, विष्णुपत्नि देवि, तुला नमस्कार असो. तूं माझ्या पद- 
स्पर्शाबद्दल (मी तुला पदस्पशं करितों त्याबद्दल) मला क्षमा कर. 
नंतर गायीचें दर्शन, वहिदिशेस जाणे, चूळ भरून (तोंड 
धुवून) आचमन, नदी किवा तीर्थ यांच्या जलांत स्नान, भस्म 
अथवा गोपीचंदन यांचें धारण, ह्विजांनी संध्या करणें, ओऔपा- 
सन होम, स्वाध्याय, ब्रह्मयज्ञ, पंचमहायज्ञ, देवपूजा, भोजन, 
तांवूलभक्षण, द्रव्याजंन, इतिहासपुराणांचें श्रवण, देवदर्शन 
रात्रिभोजन, झोपण्यापूर्वी रात्रिसुक्‍ताचें पठण, नित्य कांहीतरी 
दान देणें व विशिष्टकालीं यज्ञ करणें, इ. कृत्ये आहिक या 
सदरांत येतात. आहिकांत न्यूनाधिक्य झाल्यास विष्णुस्मरण- 
रूप प्रायश्चित करावें लागतें. पारारस्मृतींत हरिजांचीं मह- 
त्वाचीं आह्िक कर्मे पुढीलप्रमाणें सांगितली आहेत.- 
सन्ध्या स्नान जपो होमो देवतातिथिपुजनम । 
आतिथ्यं वेश्‍वदेवं च षट्‌ कर्माणि दिने दिने ॥ 
र (१. ३९) 
आहिक म्हणजे नित्यनेम. तो न चालवितां जीवन जगणें 
हें पश्‌वत्‌ होय. मनावर नित्य शुभ संस्कार होत राहावे व 
माणसाला सर्वकाळ ईइवराचें स्मरण राहावें, या उद्देशानेच 
आहिकाची योजना केलेली आहे. [हि. ध.; ध. सि. ] 


टे). 


प्र 


भारतीय संस्कृति कोग 


महाराष्ट्रांतलें एक क्षेत्र. पुण्यापासून सुमारें तेरा 
मैलांवर इंद्रायणीच्या तीरीं आळंदी हें गांव वस- 
ज्ञानेश्‍वरांच्या समाधीमुळे आळंदीला जास्त महत्त्व 
प्राप्त झालेलें असलें, तरी त्यापूर्वी एक शिवपीठ म्हणून 
आळंदीचा महिमा गाजत होता. पुराणांत आळंदीला सिद्धक्षेत्र 
म्हटलेले असून ' आजहि इंद्रायणीच्या पात्रांत ' सिद्धवेट ' 
नांवार्चे एक स्थान दाखवितात. या सिद्धबेटाशीं अनेक सिद्ध 
पुरुषांचा संवंध होता. आळंदींत सिद्धेव्वराचें एक मंदिरहि 
आहे. 

स्कंद पुराणाच्या सह्याद्रि खंडांत आळंदीचीं आनंदविपिन, 
वारुण, कपिळ, अलका व सिद्धक्षेत्र अशीं पांच नांवें आहेत- 
संतांच्या अभंगांत अलंकापुरी, अलंकापूर, अलंकावती या 
नांवांनी आळंदीचा उल्लेख येतो. कृष्णराज राष्ट्रकूटाच्या, शके 
६९० च्या, तळेगांव येथील ताम्रपटांत आळंदीचा '* अलंदिय 
असा उल्लेख सांपडतो, तो आळंदी या रूढ नांवाशीं जुळता 
आहे. 

आजमितीस आळंदीला भक्‍तभाविकांची जी गर्दी जमते, ती 


८: 
. ( धर 


आळंदी 


लेले आहे. 


ज्ञानेश्‍वरांची समाधि - आळंदी 


ज्ञानेश्‍वरांच्या समाधीच्या दशंनासाठी. कातिक वद्य त्रयोदशी 
शके १२१८ रोजी ज्ञानेश्‍वरांनी इथे जीवत्समाधि घेतली. ही 
समाधि देऊळवाड्यांत आहे. 
| समाधीचे हार सिद्धेशवरापुढील नंदीच्या खाली असल्याचें 
सांगतात. समाधीच्या मागे विठ्ठलरुक्मिणीच्या मूर्ती आहेत. 
ज्ञानेश्‍वरांचें समाधिमंदिर इ. स. १५७० मध्ये पुरंदरच्या 
आंबेकर देशपांड्यांनी बांधलें. भजनी मंडपाचें बांधकाम शिंद्यांचे 
दिवाण रामचंद्र मल्हार शेणवी यांनी इ. स. १७६० सालीं 
केलें. समाधीच्या नित्य-नैमित्तिक उपासनेच्या खर्चाची तरतूद 
पेशव्यांनीं केली होती पुढे १८५२ सालीं देवस्थानाची व्यवस्था 
पाहण्यासाठी आळंदी संस्थान कमिटी स्थापन झाली. 
ज्ञानेश्‍वरांच्या समाधीशिवाय गणपति, मुक्‍ताबाई, सिद्धेश्‍वर 


खंड पहिला 


यांचीं मंदिरे, अजानवृक्ष व सोन्याचा पिपळ, आणि केसरी- 
नाथ, भोजलिंग काका, लक्ष्मीनाथ, जोगमहाराज, मल्लाप्पा 
वासकर इ० पुरुषांची समाविस्थानें व चांगदेव भेटीला 
आला असतां ज्ञानेश्‍वरांनी चालविलेली भित इ. स्थळें दर्शनीय 
आहेत. 

दर एकादशीला इथे वारकऱ्यांचा व भक्तांचा मेळावा 
जमतो. कातिक वद्य एकादशीला भरणारी यात्रा फार मोठी 
असते. यात्रेकरूसाठी इथे अनेक प्रशस्त धर्मशाळा बांधलेल्या 
आहेत. पाहा- ज्ञानेश्‍वर. [ ज्ञा. मा. ] 


आळबं > आळवंदाररचित एक स्तोत्ररत्न. यांत 
ळवबदारस्तात्र , इलोक असून आत्मसमर्पणाच्या 
सिद्धान्तांचे मनोरम वणंन आहे- 
न धमंनिष्ठो$स्मि न चात्मवेदी 
न भकक्‍्तिमांस्त्वच्चरणारविन्दे । 
अकिञ्चनो$5नन्यगति: शरण्यं 
त्वत्पादमूलं शरणं प्रपद्ये ।॥। 
अर्थ-मीध मंनिष्ठ नाही, तसाच आत्मज्ञानीहि नाही. तुझ्या 
चरणकमलाच्या ठिकाणीं मी भक्‍्तिमानहि नाही. मी अकिचन 
आहे. मला अन्य गति नाही. ( म्हणून ) मी शरण्य अशा 
तुझ्या पादमूळीं शरण येत आहे. 
रामानुजांच्या संप्रदायांत या स्तोत्राला फार मान आहे. 
[भा. सं. ] 


तमिळनाडमधील एक जात. हे स्वतःला तिरुप्पान 
गाण्यर आळवर याचे वंशज मानतात. [ का. ट्रा. स. इं.] 
तमिळनाडमधील वेष्णव संत व कवि. द. भारतां- 
आळवार तल्या वेष्णव पंथांत दोन मुख्य भेद आहेत-- एक 
आचार्यंपरंपरा मानणारा व दुसरा आळवारपरंपरा मानणारा. 
आचार्य असंख्य आहेत; पण आळवारांची संख्या फक्त बारा 
आहे. आळवार याचा अर्थ भक्‍त किंवा परमेइवराच्या प्रेम- 
सागरांत बुडून गेळेला असा आहे. हे आळवार निरनिराळया 
काळीं व निरनिराळ्या स्थळीं जन्मले. त्यांचीं नांवें व काल 
यांचें कोष्टक पुढीलप्रमाणे -- 


नांव काल- ( ख्रिस्तपूर्व ) 


१ पोइगई -- आळवार ४२०३ 
र भूतत्तार - आळवार ४२०३ 
३ पेड - आळवार ४२०२३ 
य तिरुमळिसे - आळवार ४२०३ 


५२५ 


आळवार 
ष्‌ नम्म - आळवार ३१०२ 
द मधुरकवि - आळवार ३१०२ 
७ कुलशेखर - आळवार ३०७५ 
ळू आंडाळ - आळवार ३०५६ 
द पेरी - आळवार ३००५ 
१० तोंडरडिपोडटि- आळवार २८१४ 
११ तिरुप्पाण - आळवार २७६० 
१२ तिरुमंगयी - आळवार २७०६ 


वर दिलेल्या आळवारांचे काल हे तमिळ ग्रंथांवरून घेतलेले 
आहेत. पण ते विश्‍वसनीय मानणें कठिण आहे. मात्र, त्यांचा 
अनुक्रम बरोबर आहे. पहिले चार आळवार प्राचीन असून 
त्यांची विशेष माहिती उपलब्ध नाही. पुढचे पांच मध्ययगीन 
असून त्यांची माहिती थोडीबहुत सांपडते. शेवटचे तीन आळ- 
वार ऐतिहासिक या सदरांत येतात. महत्त्वाच्या दृष्टीने या 
सर्वे आळवारांत नम्माळवार हा पहिला ठरतो. 

“ प्रबंधम्‌ ' नांवाच्या तमिळ ग्रंथांत या सर्व आळवारांच्या 
गीतांचा संग्रह झालेला आहे. तमिळनाडमधील वेष्णवपंथांत 
गीतेइतकाच 'प्रबंधम्‌'ला मान आहे. चार हजार पद्यांचा हा 
संग्रह असून यांतलीं सर्वांत अधिक म्हणजे १३६१ एवढीं पद्य 
तिरुमंगयी आळवारच्या नांवावर आहेत. त्याच्या खालोखाल 
नम्माळवाराचीं आहेत. 

आळवार हे बह्चंशीं गूढगुंजनवादी संत होते. त्यांनी भक्‍तीला 
लोकप्रियता मिळवून देण्यासाठी तिला नवीन दिश्या दाख- 
विली. ही दिशा म्हणजे संपूणे शरणागति होय. पांचरात्र हा 
भक्तीचा संप्रदाय आहे. त्याचें एक खास तत्त्वज्ञान आहे. 
त्यांत वासुदेव, व्यूह, विभव, अंतर्यामी व अच अशीं परमा- 
त्म्याचीं पांच रूपें मानलीं आहेत. आळवारांना तीं मान्य 
आहेत. मात्र त्यांचा विशेष भर अर्चावर (शुभाश्रय) आहे. 
आळवारांनी वेद व आगम यांच्य़ा तत्त्वज्ञानांत समन्वय घडवून 
आणला व परमेश्वराकडे नेणार्‍या साधनांची व्याख्या केली. 
श्रीव्यंकटनाथाने आळवारांच्या भक्‍तीवर लिहितांना म्हटलें 
आहे, की त्यांची भक्ति देवाला स्वभावें शरण जाण्याची 
असून भक्तीच्या वाच्याथहिन ती वेगळी आहे. आळवारांचा 
भक्तिमार्ग दिसायला सोपा असला, तरी तो दुष्कर आहे. 
त्याला बद्धीची जोड लागते. ती बुद्धि प्राचीन ग्रंथांतील 
भक्तीचे मार्ग जाणण्यासाठी व संतांचा सदुपदेश श्रवण करून 
तो चित्तांत ठसविण्यासाठी उपयोगी पडते. 

आळवारांचा भक्तिमार्ग हा सार्वजनिक आहे. तो जातपात 
क्रिवा वर्णाश्रम यांच्या मर्यादा मानीत नाही. जो ईश्‍वराला 
पूर्णपणे शरण जातो, तो कोणत्याहि जातीचा वा धर्माचा 


ओञआळवार 


असो; परमेश्‍वर त्याचा उद्धार व रक्षण करतो. ईश्‍वर सवंव्यापी 
असून तो माणसांत तसाच सृष्टींतील सर्व वस्तूंत वास्तव्य 
करीत आहे. म्हणून मानवाने आपलें शरीर हें देऊळ आहे, असें 
समजून त्याची अंतर्यामी भक्ति करावी. हाच सिद्धान्त गीतेने 
सांगितला आहे, अशी आळवारपंथी वैष्णवांची धारणा आहे. 

रामानुजाचार्यांनी आळवारांच्या या संपुर्ण शरणागतीवरच 
आपलें प्रपत्तीचें तत्त्वज्ञान मांडलें आहे. भक्‍्तियोगांत वर्ण 
आणि आश्रम यांच्या दृष्टीने कांही मर्यादा आहेत; पण प्रप- 
त्तींत त्या नाहीत. प्रपत्तीला अन्य गुणांची जरुरी नसते आणि 
हाच तिचा मोठा गुण आहे. प्रपत्ति ही मानवाला केवळ ज्ञानी 
किवा अतिमानव सिद्ध बनविते. इतकेंच नव्हे; तर त्याला 
जळीं-स्थळीं ईश्‍वराच्या साक्षात्काराचा आनंद मिळवून देते. 

आळवार हे निरनिराळ्या वेष्णव-क्षेत्रांच्या यात्रा करून 
स्वत: भक्‍तीचें सुख घेत होते व इतरांनाहि देत होते. 
श्रीरंगम्‌ व इतर प्रमुख वेष्णव देवस्थानें यांतून आळवा- 
रांच्या मूर्ती दिसतात. रामानुजाचार्यांच्या आदेशावरून त्यांची 
स्थापना झाली, अक्यी समजूत आहे. आळवारांत सर्व जातींचे 
लोक दिसतात. त्यांत ब्राह्मण आहेत, तसेच बूद्रहि आहेत. 
आंडाळ ही एक स्त्रीहि त्यांच्यातच गणली गेली आहे. दक्षि- 
णेतील वैष्णवांना आळवार हे आचार्यीपेक्षां श्रेष्ठ वाटतात. 
कारण ते आचार्यायेक्षा प्राचीन आहेत व जीवन्‌मुक्‍त 
विभूति आहेत. आजवर उपलब्ध झालेला ऐतिहासिक 
पुरावा लक्षात घेतां असें दिसते, की आळवार हे पल्लवांच्या 
काळांत आणि चोलांचें राज्य येण्यापुर्वी होऊन गेले. [ के. 
सो. वरदाचारी; एन्शंट इंडिया $&ण्ड साऊथ इंडियन्‌ हिस्ट्री 
अण्ड कल्चर- डॉ. एस्‌. कृष्णस्वामी अय्यंगार ]. 


2, एक प्राचीन नगर. कोशल साम्माज्याच्या राज- 
आळवा घानीचें ठिकाण. हें श्रावस्तीपासून तीस व वाराण- 
शीपासून बारा योजनें दुर होतें. श्रावस्ती व राजगृह यांच्या- 
मध्ये हें येत असे. याच्या जवळच “अग्गाळव चेतिय नांवाचा 
विहार होता. बुद्ध कांही. काल तिथे राहिला होता. [ हि. जॉ. 
ए. इं.] 


योगविद्येंत सांगितलेले भ्रूमध्यस्थित चक्र. 
आज्ञाचक्र योगमार्गांत गुरूची आज्ञा याच ठिकाणीं ग्रहण 
केली जाते, म्हणून याला आज्ञाचक्र म्हणतात. याच्याच 
अंतर्गत मानसचक्र आहे- 

एतत्पद्मान्तराले निवसति च मनः: 

सृक्ष्मरूपं प्रसिद्धम्‌ ॥ 
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भारतीय संस्कृति कोद 


अर्थ - आज्ञाचक्राच्या अंतराळांत सूक्ष्मरूप मन वास्तव्य 
करतें. 

हें द्रिदल पद्म असून 
त्याच्या दोन पाक- 
ळ्यांवर हं वक्षं हे 
वर्ण असतात. 3 हें 
त्याचें वीज, हंसरूप 
परम शिव ही देवता 
व डाकिनी ही शक्‍ति 
आहे. याच्या त्रिकोण- 
योनींत आत्मा ज्योती- 
प्रमाणे तळपतो. [ गुरुदत्त योग; स. पॉ. ] 


आज्ञाचक्र 


अ रामचंद्रपंत अमात्यप्रणीत स्वराज्यनीतीवरचा 
ज्ञापत्र ग्रंथ. हा ग्रंथ इ. स. १७१६ सालीं आज्ञा- 
पत्राच्या स्वरूपांत लिहिलेला आहे. आज्ञापत्र म्हणजे गरासन- 
पत्र, राजाज्ञापत्र किंवा लिखित आज्ञा होय. छत्रपति द्वितीय 
संभाजीने रामचंद्रपंत अमात्यांना उद्देशून हे आज्ञा पत्र लिहिलें 
आहे व त्यांत द्वितीय संभाजीने अमात्यांना त्यांचे राजनैतिक 
विचार राजकुमाराला शिकविण्याचा आदेश दिला आहे, असा 
प्रास्ताविक भाग ग्रंथारंभीं आहे. शिवाजीच्या स्वराज्यनीती- 
वरील हा सूत्रग्रंथ आहे. 

या ग्रंथांत एकूण नऊ प्रकरणें असून त्यांत राज्याच्या 
अनेक घटकांचा फार मार्मिकपणे विचार केला आहे. पहिली 
दोन प्रकरणें प्रस्तावनेसारखीं असून तिसऱ्या प्रकरणांत 
राजावरील जबाबदारी व त्याच्या राज्यांतील धार्मिक 
लोक, पुजारी, यती, बैरागी, तपस्वी, पाखंडी, गवई, नर्तक, 
आंधळे, लंगडे इ. नानाविध लोक, देवळें, मठ, तीर्थे, समाधि 
इ. संस्था, यांविषयींचीं कतंव्यें सांगून राजाने खजिना, 
फोज, शस्त्रास्त्रे इ. संबंधांत कसें सावधान असावें, यासंबंधीं 
उपदेश केलेला आहे. चौथ्या प्रकरणांत प्रधान अथवा सर 
कारकून यांची कशी निवड करावी, माणसांची पारख करून 
त्यांचा संग्रह कसा करावा, याविषयीं उपदेश आहे. पांचव्या 
प्रकरणांत सावकार व व्यापारी यांचें महत्त्व सांगून इंग्रजां- 
सारख्या घरघेऊ व्यापार्‍याशीं कसें सावधगिरीने वागावें, 
त्याचा निदेश आहे. सहाव्या प्रकरणांत देशमुख, कुळकर्णी इ. 
वतनदार डोईजड न होतां सेवातत्पर होतील असें वर्तन 
कसें करावें, त्याचा ऊहापोह आहे. पुढील तीन प्रकरणांत 
अनुक्रम पूर्वापार चालत आलेल्या वृत्ती, गड-किल्ल्यांचा 
बंदोबस्त व आरमाराविषयींचें कर्तव्य यासंबंधीं उपदेश आहे- 


खंड पहिला 


० सहस्रार चक्रांतून जीवात्म्याचा संदेश 
आज्ञाबह्या नाडा ही आज्ञाचक्रापर्यंत वाहून नेते. [स. पॉ.] 
आज्ञासंक्रांति हाम या संक्रांतीला ति ब्र्त धच 

| सूयंपुजा करायची असते. 
ब्रताच्या उद्यापनाच्या वेळीं सूर्याच्या सपरिवार सुवणंमूर्तीचें 
दान करतात. सवंत्र निःसंदिग्ध सत्ता प्राप्त होणें, हें या ब्रताचें 
फल आहे. [हि. व. ] 


दृष्ट, भूतबाधा वगैरेंचा निरास होण्यासाठी 
माणसावरून जळते निखारे ओवाळून टाक- 
तात, त्याला इंगळ न्हाणें, असें म्हणतात. 


इंगळ न्हाणें 


इंझ्वार भंडारा व बालाघाट जिल्ह्यांतील एक जात. 
वेनगंगेच्या खोऱ्यांत राहून हे लोक शेतमजुरी व 
मासेमारी हे धंदे करतात. इंज्ञवार हें विझवार या शाब्दाचें 
अपभ्रष्ट रूप झालें व पुढे इंज्वार ही वेगळी जात बनली. 
याच्या आसपास राहणाऱ्या मराठीभाषी लोकांकडून यांनी 
बर्‍याच सामाजिक चालीरीती उचलल्या आहेत. हे लोक 
विध्यटेकड्यांमधील विध्यदेवीची पुजा करतात. महाराष्ट्रां- 
तील गोवारी लोकांशीं इंझवारांचा संबंध आहे. इंझवारांनाच 
कांहीं वेळा दूध-गोवारी असेंहि म्हणतात. याचें कारण असें, 
की एक इंझवार स्त्री गोवार्‍्यांच्या मूळ पुरुषाची दाई होती. 
इझवार लोकांत गोवारी रक्‍ताचें मिश्रण झालें असण्याचीहि 
शकयता आहे. इंझवार लोक गोवाऱ्यांना आपल्यापेक्षां वरच्या 
दर्ज्याचे मानतात आणि त्यांच्या हातचें अन्नपाणी ग्रहण 
करतात. इंझवारांची कांही कुलनामें गोंड लोकांकड्न घेत- 
लीं आहेत. यावरून त्यांच्यांत गोंड रक्‍ताचेंहि मिश्रण 
असावें, असें वाटतें. इंझवार हे गोंड, गोवारी व विझवार 
किवा बैगा या जातींच्या संकराने निर्माण झाले असावे. 
इंझवारांच्या एकूण चार उपजाती आहेत. त्यांचीं नांवें 
लांजीवार, कोरे, चांदेवार आणि सोंझरिया अशीं आहेत. 
सोंझरियांचीं मेस्राम, टेकाम, मरई व उक्य हीं कुलनामें गोंडां- 
मधून आलेली आहेत. इतर कांही उपजातींपैकी एका जातीचें 
नांव पीठवाल्या असें आहे. पौनिपत ही दुसरी उपजात 
कमळाला व त्याच्या पानाला स्प करीत नाही. कमळ 
उगवलेल्या तळ्यांतील पाणीहि पीत नाही. यांच्या आणखी 
एका उपजातीचें नांव दोबकरिया रावत असें आहे. कारण 
हे लोक देवाला दोन बकरीं अर्पण करतात. सोनवाणी या 
उपजातींत पौनपत सोनवाणी, गुढीवाल, सती सोनवाणी, 
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मुंगफाटिय सोनवाणी, असे आणखी पोटप्रकार आहेत. या 
पोटप्रकारांत परस्पर विवाहसंबंध होत नाहीत. 

विवाहप्रथा - यांच्यामध्ये एकाच कुलांतील स्त्री-पुरुषांत 
विवाह होत नाहीत. त्याचप्रमाणे दोघां भावांचा दोघी 
बहिणींशीं विवाहहि निषिद्ध आहे. साधारणपणे मुलगी वयांत 
आल्यावर तिचें लग्न होतें. वरपिता वधूला मागणी 
घालण्यासाठी वधूगृहीं जातो व वधूपित्याला तो संबंध पसंत 
असेल, तर तो वरपित्याचे पाय धुवून आपली संमति व्यक्‍त 
करतो. साधारणपणें वधूशुल्क म्हणून २० रुपये देण्याची 
पद्धत आहे. वर विधुर असेल, तर मात्र हें शुल्क वाढतें. वधू- 
वरांवर अक्षता टाकल्या, कौ विवाहविधि पुरा होतो. घट- 
स्फोट व पुनविवाह यांची चाल आहे. प्रथमवराला विधवेशीं 
लग्न कतंव्य असेल, तर आधी रुईच्या झाडाशीं त्याचा विवाह 
करतात. क 

म्तिकाची प्रथा - प्रेते पुरतात. मृताची उत्तरक्रिया करतात. 
मृताचा आत्मा पुढच्या जन्मीं कोणत्या योनींत प्रवेश करणार, 
हें ठरविण्याची यांची एक पद्धत आहे. मृताच्या थडग्याजवळ: 
रात्रीच्या वेळीं कसलें तरी पीठ पसरून ठेवतात आणि दुसर्‍या 
दिवशीं सकाळीं त्यावर कोणाच्या पावलांचा ठसा उमटला 
आहे, तें पाहतात. तो मनुष्याचा, पश्षूचा अथवा पक्ष्याचा 
असेल, त्याप्रमाणे मृतात्म्याने तो जन्म घेतला, असें मानतात- 
अक्षय्य तृतीयेला व कातिक महिन्यांत असें दोनदा पितृतर्पण 
करतात. त्यावेळीं मृत पुरुषासाठी एक मोठा मातीचा घडा 
पाण्याने भरून ठेवतात. घड्याच्या पुढे दिवा तेवत ठेवतात 
आणि माळी पुरुष किवा स्त्री यांना जेवू घालतात. 

बहुतेक इंझवार शेती किवा शेतमजुरी करतात. त्यांच्या- 
पैकी सोंझरिया इंझवार नदींतून सोनें काढण्याचा धंदा 
करतात. चांदेवार स्त्रिया सुईणीचें काम करतात. चांदेवार 
लोक साप, सुसरी इ. प्राण्यांचे मांसहि खातात. ब्राह्मण, 
धीमर, माळी व गोवारी या जातींतल्या लोकांना हे आपल्या 
जातींत घेतात. त्यांनी ५ ते १५ रुपये दिले आणि ज्ञातिभोजन 
घातलें म्हणजे झालें. जातींत येणारा पुरुष असो वा स्त्री असो; 
त्यांना क्षोर करावें लागतें. इंझवार स्त्रीने किवा पुरुषाने अन्य 
जातींतील पुरुषाशीं किंवा स्त्रीशीं संबंध ठेवल्यास ज्ञातिभोजन 
दिल्याने त्यांना माफी मिळते. मात्र ती जात अगदी कनिष्ठ 
प्रतीची असतां कामा नये. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


र, मंड लोकांचा एक उत्सव. ज्या गांवाचा जमीन- 
इंद्‌ परब दार नागवंशी असतो, त्या गांवांत आद्य नागवंशी 
जमीनदाराच्या स्मृतिप्रीत्यथ॑ हा उत्सव करतात. त्यासाठी 


दुंद परब 


सालवृक्षाचे दोन खांब जमिनींत पुरून त्यांवर एक आडवें 
लाकड बसवितात. लांकडावर मध्यभागीं एक उंच खांब उभा- 
-रतात. या खांबाला इंद खांब असें म्हणतात. त्याच्या टोकावर 
मोहरमच्या तावूतासारखी सजावट करतात व जमीनदाराने 
दिलेलें शुभ्र वस्त्र त्यावर पसरतात. सातव्या दिवशीं हा इंद 
खांब उतरवितात. पहिल्या दिवशीं ग्रामपुरोहित या खांवा- 
जवळ बकरा बळी देतो व शेवटच्या दिवशीं देवांना मद्याचा 
नैवेद्य दाखवितो. 


क .__ भाद्रपद कृ. ११ शीला हें नांव आहे. 
इंद्रा एकादशा यला ब्रताने पितरांचा उद्धार होतो. 
व्रताची कथा अशी- इंद्रसेन नांवाचा एक राजा होता. त्याच्या 
सभेंत एक दिवस नारद आला. त्याने राजाला सागितले, की 
* तुझा पिता यमलोकांत खितपत पडला असून त्याने आपल्या 
उद्धारासाठी तुला इंदिरा एकादशीचे ब्रत॒ करायला सांगितलें 
आहे. ' राजाने तें व्रत केलें व त्याचा पिता स्वर्गलोकीं गेला. 
[प. पु. उ. खं. ५८] 


, .. मुंड लोकांचा एक सण. भाद्रपद महिन्यांत करम 
इंदा सणाच्या दुसर्‍या दिवशीं म्हणजे वद्य १२ श्ीला किवा 
भाद्रपद पौणिमेनंतर आठ दिवसांनी हा सण येतो. कांही 
ठिकाणीं दसऱ्याच्या दिवशींहि हा सण पाळतात. दसऱ्याच्या 
सणाला “ दसाइ इंदी ' म्हणतात. गांवांत इंदीसाठी एक उंच 
जागा राखून ठेवलेली असते. त्या जागेंत एक भक्कम लाकडी 
चौकट वसवितात. इंदीच्या दिवशीं या चौकटीला लागून एक 
उंच खांब उभा करतात. पहन (ग्रामप्रमुख) त्या खांबाजवळ 
चंडी बोंगाला एक कोंबडा अथवा बकरा बळी देतो. या दिवशीं 
पिकांना इंदीची नजर वबाधूं नये, म्हणून शेतांत एका उंच 
काठीला करेबांचा तुरा बांधतात. दुपारीं पहुनाच्या घरा- 
“पासून मिरवणूक निघते. मिरवणुकींत एक गवताचें आसन 
असतें व त्यावर बावटा असतो. मिरवणूक त्या पुरलेल्या खांबा- 
जवळ आल्यावर मिरवणुकींतील तें आसन खांबाजवळच्या 
लाकडी चौकटीवर ठेवतात. नंतर सगळेजण त्या आसनाच्या 
गवताचे तुरे चुंबून ते खांबावर फेकतात. तसें केल्याने पिकें 
चांगलीं येतात, अशी समजूत आहे. खांबावर उभारलेला 
बावटा ज्या दिशेला फडकेल, त्या दिशेला पिकें चांगलीं 
येतील, असें मानतात. 

दुपारीं खांबाजवळ सर्वे लोक जमून नृत्य करतात. नाचणारे 
आंगभर पिसें लावतात. या मेळाव्यांत तरुण-तरुणी भाग 
घेतात व एकमेकांची थट्टामस्करीहि करतात. थोडक्यांत म्हणजे 
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भारतोय संस्कृति कोश 


हा सण जसा धान्योत्सव आहे, तसाच तो अविवाहित तरुण- 
तरुणींचाहि आहे. [ एन्सा. मुं. ] 


इंदचत साठ संवत्सरब्नतांचेकी अठ्ठावन्नावे ब्रत. व्रत करणारा 
वझ दिवसभर उपवास करतो व सायंकाळीं एका दाप- 
त्याची वस्त्राभरणांनी पूजा करतो. वर्षअखेर एक गाय दान 
देतो. व्रताचे फल-मोक्षप्राप्ति. [ कृ. क.; हि. ध.] 


ट्र ( १) वैदिक आर्यांची सवंश्रेष्ठ व पराक्रमी देवता. 
९५ क्र्ग्वेदांतील एकूण सूक्तांच्या एक चतुर्थांश सूक्ते इंद्र 
विषयक आहेत. यास्काने इंद्र शब्दाची व्युत्पत्ति अनेक प्रकारें 
दिली आहे- र 

इन्द्र: इरां दृणातीति वा । इरां ददातीति वा । इरां दधा- 
तीति वा । इरां दारयत इति वा । इरां धारयत इति वा । 
इन्दवे द्रवतोति वा । इन्दो रमत इति वा । 

( नि. १०.८ ) 
अर्थ-इंद्र बीं फोडून धान्य बाहेर काढतो किंवा तो अन्न 
देतो किवा तो अन्न धारण करतो किंवा पृथ्वीला भेगा पाडतो 
किवा पृथ्वीला धारण करतो. इंद्र सोमपानासाठी धावत सुटतो 
किवा सोमांत रमतो. 

* इदमदर्शम्‌ ' (हें पाहिलें) यावरून इदंद्र हें नांव व त्या” 
वरून पुढे इंद्र हें नांव रूढ झालें, असें ऐतरेयोपनिषद्‌ सांगते 
(३.१३.१४). 

वैदिक इंद्रवर्णनांत त्याचा स्वभाव व आकृति हीं एखादया 
मानवी वीराला साजेशीं रंगविलीं आहेत. इंद्राच्या पित्याचे 
नांव दयु असून आईची नांवें अनेक आहेत व॑ त्यांपैकी अदिति 
है एक आहे. आपल्या मातेच्या उदरांत इंद्र एक हजार म € 
व असंख्य वर्षे राहिला होता ( क्र. ४.१८.४ ). त्याचप्रमाण 
निसर्गसिद्ध मार्गाने जन्माला न येतां तो मातेच्या पार्श्वातून 
जन्मला ( क्र. ४.१८.१-२ ). जन्मल्याबरोबर त्याने पराक्रम 
गाजवायला सुरवात केली व पथ्वी आणि आकाशा हीं 
आपल्या तेजाने भरून टाकलीं. इंद्राचा वर्ण हिरण्यासा 
असून त्याचे केस व झमश्रु हीहि हिरण्यवर्णाचींच आहेत. 
त्याचे बाहु दीघं आहेत. दोन हरितवणं घोडे जोडलेल्या स्थांत 
बसून तो संचार करतो. हा रथ त्याला त्रद्भूंनी तयार वु नं 
दिला. वज्र हें याचें आयुध असून त्वष्ट्याने दधीचीच्या कट 
पासून तें बनविलें ( ५.३१.४ ). दुसर्‍या ठिकाणीं इंद्राचे 
वज्र ' आयसम्‌ ! म्हणजे कोणत्या तरी धातूचें केलेलें आ€_, 
त्याला चार किंवा शंभर कोन आणि सहन अग्रे आहेत, 
म्हटलें आहे (क्र. ४.२२.२; ४.१७.१०; ८.६.६): 


खंड पहिला 


याच्या पत्नीचे नांव इंद्राणी आहे (क्र.१०.८६). याशिवाय 
सीता नांवाची याळा एक पत्ती असल्याचाहि उल्लेख आहे 


इंद्र-इंद्राणी - दिलवाडा 


मुळ! १७९), इंद्राला पव अत्यंत आसक्ति 
नाहे होम सोमपा ? हें विशेषण त्याचेंच निदर्शक' बनलें 
भाच्या जश कारून 'जॅन्सचत' झाल्यावर तो. स्वर्ग व'युंच्वी 
दुब्यावर व ही ती ( क्र. १०.१००.४. ). सोमपान 

क “पाच्या अंगी अमित उत्साह व शौय यांचा संचार 
डीजी व त्या बळावर तो मोठमोठी वीरकृत्ये पार पाडतो. 

_ साचा आकार इतका प्रचंड आहे, की पृथ्वी दहापट 
क! झाली, तरच ती त्याच्या आकाराशीं तुळिली जाईल. तो 
. जा चाय असून मानवांना व देवांनाहि त्याच्या साम- 

, त लागत नाही. इंद्राचा अग्नि, वरुण, मरुत्‌ इ. 
नतांसह संयुक्‍त रूपाने अनेकदा उल्लेख केलेला आहे. विशेषतः 
यश्द्गणाशीं त्याचें साहचर्य अनेक वेळां दिसून येतें. म्हणूनच 
व मालो * हें विशेष अभिधान प्राप्त झालें आहे. 
हे मानवापेक्षां किवा देवापेक्षा इंद्र शक्तिमान्‌ मान- 

ल्ला आहे. 
_ दैद्वाचे अनेक शत्रु क्रग्वेदांत वणिले आहेत. शबर हा 
"पातला प्रमुख शत्रु होय. याशिवाय शुष्ण, बल, पिप्रु, कुयव, 
आहि, चुमुरि, नमुचि इ. इंद्राच्या अनेक शत्रूंची नांवें क्ग्वेदांत 
आलों आहेत. वृत्र हा त्याचा दुसरा महत्त्वाचा शत्रू. त्याने 
जाला व्यापुन टाकलें होतें व त्याच्या प्रवाहाला प्रतिबंध 
केला होता. तो स्वत:ळा अजिंक्य व अमर समजत होता 

क. ५.३२.३) व मोठ्या धूतंपणाने इंद्रापासून लपुन राहिला 
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त्याचें शिर धडावेगळे केलें- 


वि चिद्‌ वृत्रस्य दोघतो वज्ञेण जतपर्वणा । 
शिरो बिभेद वृष्णिना ।। 
(अ: ८.६६) 
अर्थ- (जगाला) हालविणार्‍्या वृत्राचें मस्तक, आपल्या 
सहस्न धारांच्या शो्यव्धक वजञ्माने ठिन्नभिन्न केलें. 
सुतार ज्याप्रमाणे झाड तोडतो, त्याप्रमाणे इंद्र ढग विदीर्ण 
करून वारिधारांना मुक्‍त करतो ( क्र. ८.१२.६ ). पवंतांचें 
चूर्ण करतो व जलाना प्रवाहित होण्यासाठी मुक्‍त करतो. 
याचा ऐतिहासिक अर्थ असा होऊं शकतो, की वृत्राने सप्त- 
सिंधु प्रदेशांतल्या सातहि नद्यांचे प्रवाह रोखून धरले होते. 
वृत्ताच्या वधानंतर त्या सातहि नद्या पुन्हा वाहुं लागल्या. 
इंद्र व वृत्र यांच्या युद्धाचे हें वर्णन प्रभावी असुन वीर- 
रसाचा परिपोष करणारें आहे. वेदांत इंद्रविषयक जीं वणंसें 
आलीं आहेत, त्यांत इंद्राचे वृत्राशीं झालेले युद्ध व त्या 
युद्धांत इंद्राला मिळालेला विजय, हा त्या सर्वांचा मध्यबिदु 
आहे. हा वृत्र म्हणजे नेमका कोण होता, याबद्दल प्राचीन 
विद्वानांची मतें निरनिराळीं असलीं,-तरी वृत्र हा मेघ होता, 
हें निर्क्‍तकार यास्काचें मत सायणाचार्यांनाहि मान्य आहे. 
वृत्र ही एक देैत्यस्वरूप 
निसगंशक्ति आहे. ही शक्ति 
जलाचा अवरोध करते व 
त्यामुळे पजंन्यवृष्टि होऊं 
दाकत नाही. परंतु इंद्र 
आपल्या वज्राने या वृत्राचा 
निःपात करतो व जलांचें 
विमोचन करतो. त्यामुळे 
मग फ्जंन्यवृष्टि होते. इंद्राचे 
हें वज्र म्हणजे वीज व इंद्र 
म्हणजे पर्जन्याधिपति देव 
होय. रोट, मॅक्डोनेल, ओल्डे- 
नबर्ग, इ. पाश्‍चात्य पंडितां- 
नीहि  इंद्र-वृत्रसंघर्षांचा 
असाच अन्वयार्थ लावलेला 
आहे; पण डॉ. रा.ना. दांडे- 
कर यांना हें मत मान्य 
नाही. त्यांचें म्हणणें असें, 
की या सवे वर्णनांत मेघ, 


इंद्र - चिदंबरम्‌ 


होता. परंतु चाळीस वर्षांनी ( चत्वारिश्यां शरदि ) इंद्राने विद्युत्‌, घनध्वनि, पर्जन्य हे पावसाशीं संबद्ध असे शब्द 
त्याला शोधून काढलें व आपल्या शतपर्वे वज्ञाच्या प्रहाराने प्रत्यक्षपणे केव्हाच उपयोजिलेले नसून नेहमी त्याऐवजी वृत्र, 
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ड्द्र 


वज्त्र, पर्वत, आप, इ. प्रतीकात्मक शब्दांचाच उपयोग केलेला 
आहे. इंद्रासारख्या प्रमुख देवतेचे असें संदिग्ध वणंन 
वेदिक क्रषींनी केलें असेल, हें शक्‍य वाटत नाही. तेव्हा 
इंद्र ही पर्जन्यदेवता मानणें हें चूक आहे. इंद्राच्या बहुसंख्य 
वर्णनांत मानवी धर्म इतक्या स्पष्टपणे प्रत्ययाला येतात, की 
त्याला एखाद्या निसगंशक्‍्तीचें प्रतीक न मानतां मानवी वीर 
मानणेंच अधिक सयुक्तिक ठरेल. डॉ. दांडेकर यांचा इंद्रविष- 
यक सिद्धान्त पुढीलप्रमाणे आहे- 

वेदांतील इतर देवतांपेक्षां इंद्र या देवतेच्या वर्णनांत 
मानवी स्वभावधर्मांचा उपयोग अधिक केलेला आढळतो. 
वैदिक आर्यांच्या वैयक्तिक व सामाजिक जीवनांत इंद्राचा 
संबंध फार जवळचा व जिवंत आहे. एखाद्या निसगंशकक्‍्तीला 
देवतास्वरूप दिल्यामुळे इंद्रविषयक देवतक्षास्त्रीय कल्पना उद्‌- 
भूत झाली असें मानलें, तर इंद्राच्या जन्मासंबंधीं जे उल्लेख 
वेदांत आढळतात, त्यांना आनर्थक्य येईल. याशिवाय इंद्राचे 
देवपद हें जन्मसिद्ध नव्हतें, तें त्याने स्वपराक्रमाने मिळविले 
होतें, असे सूचक उल्लेख क्र्ग्वेदांत अनेकवार आलेले आहेत. 
त्यावरून इंद्र ही एक ऐतिहासिक व्यक्ति होती, असें कळन 
येतें. इंद्राच्या पराक्रमाचें व त्याच्या गुणांचें वर्णन करीत अस- 
तांना वैदिक क्र्रषींनी त्याच्या स्वभावदोषांचेंहि दिग्दर्शन 
केलें आहे. इंद्राच्या व्यक्‍्तिमत्त्वांत “मानवा 'चा व ' अतिमान- 
वा 'चा हृदयंगम संगम झालेला आहे. त्याच्या स्वभाववर्णनांत 
त्यामुळे एक प्रकारचा जिवंतपणा आढळतो. तें केवळ प्रती- 
कात्मक वाटत नाही. सोमपान करून मदस्फूर्त झालेल्या 
इंद्राचे विडंबन वैदिक कवींनी लबसूक्तांत केलें आहे, तें या 
बाबतींत उद्बोधक ठरेल. इंद्राची सोमविषयक अतिरिक्‍त 
अभिलाषा, स्त्रियांविषयीं त्याला वाटणारे विशिष्ट प्रकारचें 
कुतूहल (क २. १५. ७; ७. ३८. २. ), वृषाकपीच्या 
प्रसादाने झालेलें त्याचें वीर्यवर्धेन ( क्व. १०.८६ ), कांही 
विशिष्ट कुसळ त्याला वाटलेले भय (१. ३२. १४), नेहमी 
त्याच्यार्श एकनिष्ठ राहणाऱ्या मरुतांशीं कांही वेळीं त्याचे 
उडालेले खटके (१. १७०. २; १. १७१. ६; टॅ. ७. ३१), 
या सर्व गोष्टी इंद्र हा मानव होता व तो इतिहास कालांतील 
पुरुष होता, याच्या द्योतक आहेत. वैदिक देवतक्ास्त्राच्या 
विकासक्रमांतीळ एका अवस्थेंत त्याने आर्यांची मूळची पर्जन्य- 
देवता जी त्रित आप्त्य, तिला स्थानभ्रष्ट करून, तिचे कांही 
स्वभावविदेष आपल्या व्यवितमत्त्वांत सामावून घेतळे असले 
पाहिजेत. 

या अतिमानवी वीराच्या कोणत्या पराक्रमामुळे त्याला 
प्रत्यक्ष देव नसतांनाहि देवाधिदेवाचें श्रेष्ठपद प्राप्त झालें व 
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भारतीय संस्कृति कोश 


त्याच्या व्यक्‍्तिमत्त्वांत प्जत्यदेवतेचे कांही स्वभावविशेष कसे 
शिरले, तें बघण्यासाठी वेदपुर्वकालीन इतिहासाचा मागोवा 
घेतला पाहिजे. 

ज्या एका मानवसमूहांतून आर्य बाहेर पडले, तो मानव- 
समूह अगदी प्राचीन काळीं उत्तर किरघीज प्रदेशांत एकत्र 
वास्तव्य करीत होता. या मानवसमूहाला पूर्व-यूरोभारतीय 
असें नांव आहे. या मानवसमहाच्या सांस्कृतिक इतिहासाच्या 
अगदी पहिल्या अवस्थेतच त्याच्यांतून एक टोळी बाहेर व 
पडली व कास्पियन समुद्राच्या उत्तर बाजूने कॉकेशस पर्वत. 
ओलांडून पुर्वीच्या आशिया मायनर या प्रदेशांत येऊत ठेपली. 
कालांतराने या मूळ यूरोभारतीय मानवसमूहांतून आणखी 
दोन मोठ्या टोळ्या बाहेर पडल्या. त्यांपैकी एका टोळीने 
आपल्या मूळ वसतिस्थानाच्या आग्नेय दिशेकडे वळून वल्ख 
(बाह्लीक) प्रदेशाच्या आसपास वसती केली. या वाह्लीक 
प्रदेशांत वसाहत केलेल्या टोळीला प्राचीन आर्य किंवा 
पूर्वा्य असें म्हणतात. या प्रदेशांतच या लोकांनी आपल्या 
पूर्वाये भाषेचा व देवतशास्त्राचा विशिष्ट प्रकारें विकास 
केला. त्यांची भाषा म्हणजे वेदिक संस्कृत व प्राचीन इराणी 
भाषा, या भाषांची पूर्वज होय आणि त्यांचें दैवतशास्त्र 
म्हणजे अवेस्त्यांतील व वेदांतील देवतक्ञास्त्राचें मूळ होय- 

बाह्लीक प्रदेशांत पूर्वार्याची वसती दीघ काळपर्यंत झाली 
असावी. कारण पुढे पुढे ते लोक आपलें उत्तर किरघीज 
प्रदेशांतील मूलस्थान विसरले व बाह्लीक प्रदेशालाच आपलें 
मूलस्थान मानूं लागले. या पूर्वार्याच्या सांस्कृतिक इतिहासाच्या 
अगदीं पहिल्या अवस्थेंत त्यांच्यांतून कांही टोळया फुटून 
निघाल्या व आश्षिया मायनर प्रदेशांत येऊन दाखल झाल्या. 
या टोळ्या निघून गेल्यानंतर जे लोक शिल्लक राहिले, तेच 
प्राचीन इराणी व वैदिक भारतीय यांचे पूर्वे होत ल 
आर्य असे म्हणतात. पुढे या आर्य लोकांतूनहि तरिंगसधे च 
झालीं. त्यांतील शांतताप्रिय लोक हळूहळू इराणाकड म च 
लागले व आर्यापैकी अधिक साहसी व महत्त्वाकांक्षी 
पुर्वेकडे निघाले. या प्रगमनांत त्यांना अनेक विरोधी मार्तर्व 

ता तोळे दांचे न्त्याच्य 
सम्‌हांना तोंड द्यावें लागलें. पण आपल्या पराक्रमी नेत्या भा 
नेतृत्वाखाली त्यांनी सर्व विरोधी लोकांचा निःपात केला _ 
ते सप्तसिंधु प्रदेशांत येऊन पोंचले. हे आक्रमक लोक स्प 
वेदिक भारतीय असून त्यांचा नेता म्हणजे इंद्र होय. आय! 
दैवतशास्त्राचें वैदिक भारतीयांच्या दैवतशास्त्रांत स्वख्पा 
होत असतां वैदिक भारतीयांनी आपल्या महान्‌ 5” 
देवपदीं बसविलें. त्याची अशी सर्वोच्च स्थानीं प्रतिष्ठा 
केल्यामुळे वैदिक दैवतशास्त्र इंद्रप्रधान बनलें. राष्ट्रीय नेत्याचा 


"र 


खंड पहिला 


राष्ट्रीय वीर व राष्ट्रीय वीराची राष्ट्रीय देवता, असा हा 
दवतशास्त्रीय विकास सहज आकलनीय आहे. इंद्राचा प्रति- 
योगी असा देव प्राचीन इराणी लोकांच्या दैवतशास्त्रांत 
नाही, याचें रहस्य यावरून स्पष्ट होईल. वैदिक भारतीयांच्या 
या नव्या देवतेने आर्यांच्या असुर वरुण या देवतेला मागे 
टाकलें. 

असुर कल्पनेबरोबरच दुसरी एक कल्पना पूर्वार्यांच्या दैवत- 
शास्त्रांत निर्माण झाली होती; ती म्हणजे ' वृत्र-वृत्रहा'ची. 
ही कल्पना बह्मंशीं अमूर्त स्वरूपाची होती. प्राचीन इराणी 


छोकांच्या देवतश्ञास्त्रांत ती तशीच राहिली; पण वैदिक भार- 


तीयांच्या दैवतशास्त्रांत त्या अमूर्त कल्पनेला एक प्रकारचें मूर्त 
त्वज्भ प्राप्त झालें. कारण वैदिक भारतीयांच्या पुढे ' वृत्र 
म्हणजें प्रतिबंध मूर्त स्वरूपांत प्रकट झाला होता व त्याच- 
बरोबर त्या मूत मानवी प्रतिवंधाचा नाश करणारा वीर नेताहि 
त्याच्यांत निर्माण झाला होता. त्या वीरालाच ' वृत्रहा ' हें 
बिरुद विशेषत्वाने शोभण्यासारखें होतें. अ्या प्रकारें आर्यांची 
अमूत अशी ' वृत्रहा'ची कल्पना भारतीयांच्या मूर्त अद्या 
इंद्राशीं संबद्ध होऊन मूर्तत्व पावळी व ' वृत्रहा इंद्र निर्माण 
झाला. 

इंद्र या शब्दाचा भाषाशास्त्रीय विचार अनेक विद्वानांनी 
केला आहे. यास्काने हा शब्द निरनिराळ्या तेरा प्रकारांनी 
साधलेला आहे, इंद्र म्हणजे सुर्यदेवता या उपपत्तीश्ीं जुळण्या- 
करिता “इंद्र शब्द “इन्ध्‌ ' या धातूपासून साधण्याचा कांही 
पंडितांनी प्रयत्न केला आहे. दुसर्‍या कांही पंडितानी इंद्र ' 
हा शब्द भाषाशास्त्रदृष्ट्या ' इंदु ' शब्दाश्ीं सदृश असल्याचें 
छुचवून इंद्राचा पजंन्यविदूशीं किवा सोमबिदूशीं संबंध 
जाडला आहे. डॉ. दांडेकरांनी मात्र इंद्र व इंदु हे दोन्ही 
शब्द यूरोभारतीय 01 या शब्दाशी संबद्ध मानून त्या यूरो- 
भारतीय शब्दाचा पुढे विकसित झालेला अर्थ * वर्धमान 
पौरुष ', ' वर्धमान पुरुषवीर्यबिडु ' असा आहे, असें सांगितलें 
आहे. इंद्र या नांवाने वैदिक भारतीयांच्या नेत्याच्या पौरुषा- 
चाच गौरव झालेला आहे. 

बाह्लीक प्रदेशांत राहत असतांना आर्याच्या दैवतशास्त्रांत 
असुर-त्रत कल्पना हीच प्रमुख कल्पना होती. सप्तसिधु 
प्रदेशांत आलेल्या आर्यांनी आपलें नवीन इंद्रप्रधान देवतशास्त्र 
निर्माण केलें. परंतु त्यांच्यापैकी कांही लोक प्राचीन असुर- 
धर्माशी एकनिष्ठ राहिले. फलतः वैदिक देवतशास्त्रांत प्राचीन 
असुरवरुणप्रधान पंथ व नवीन इंद्रप्रधान पंथ असे दोन पंथ 
स्पष्टपणे दिसूं लागले. अनेक क्र्ग्वेदीय सुक्‍तांत वरुण व इंद्र 
यांच्यांतील विरोधाचे सूर उमटलेले दिसतात, त्याचें कारण 
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हेंच. परंतु शेवटीं इंद्राने असुरधर्मावर मात केली व तो सर्व- 
श्रेष्ठ देव बनला. अर्थात्‌ कांही क्रषींनी इंद्रधर्म व वरुणधर्म 
या दोन धर्मांत समेट घडवून आणण्याचाहि प्रयत्न केलेला 
दिसतो. 

वैदिक देवतश्ास्त्रांत सर्वश्रेष्ठ स्थान प्रस्थापित केल्यावर 
इंद्राच्या व्यक्‍्तिमत्त्वांत पुढे आणखी कांही अंश समाविष्ट झाले. 
* वृत्रहा ' इंद्र प्रथम मानवी ' वृत्रां' चा संहारकर्ता होता. 
त्यालाच पुढे वैदिक कवींनी निसर्गातील 'वृत्रांचा संहारकर्ता 
बनविलें. इंद्राच्या व्यक्तिमत्त्वांत पर्जन्यदेवतेचे कांही अंश दिसुन 
येतात, त्याचें कारण हेंच आहे. 

इंद्राच्या व्यकक्‍तिमत्त्वाच्या विकासांत आणखी एक पायरी 
आहे. इंद्र ही मूळची व्यक्ति होती, तिर्चे देवतश्ास्त्रीय 
संस्थेत रूपांतर झालें. त्याचप्रमाणें इंद्र-वृत्रसंघर्षाचें ऐतिहासिक 
स्वरूप नाहीसें होऊन त्याला जेव्हां देवतशास्त्रीय स्वरूप प्राप्त 
झालें, तेव्हा त्यासंबंधींच्या कल्पनेचा प्राचीन पुराणांतर्गत अशा 
दुसर्‍या एका सदृश कल्पनेशीं समन्वय करण्यांत आला. ती 
कल्पना म्हणजे वीर आणि अहि किंवा सपंस्वरूपी राक्षस 
यांच्यामधील सेघर्षाची होय. जवळ जवळ प्रत्येक प्राचीन 
पुराणश्ास्त्रांत अशा प्रकारची कल्पना दिसून येते. ज्यूस व 
टायफन, ह्रक्युलीस व हेड्रा, अपोलो व पायथन, या वीर 
आणि अहि यांच्या जोड्या अन्य प्राचीन पुराणांतहि दिसतात. 
वैदिक कवींनीहि इंद्र-वृत्र ही अशीच जोडी मानली. क्ट्ग्वेदांत 
वृत्राला व इंद्राच्या इतर शत्रूंना “अहि असें संबोधिले आहे, 
त्याचें कारण हेंच आहे. वैदिक आर्यांच्या देवतकथाशास्त्राची 
उभारणी मुख्यत्वे इंद्रकथांवर झालेली आहे. 

क्रग्वेदांतील इंद्रकथा गतिशील आहेत. इंद्राची देवप्रमुख 


- म्हणून प्रतिष्ठापना करणें हेंच या कथांचें प्रयोजन आहे. 


क्रग्वेदांत इंद्रविषयक पुढील कथाबीजें आढळतात - अंगिराने 
स्फूति दिल्यामुळे याने वलाला ठार केलें (क्र. २. १५. ८). 
सूयरचिं चक्र फेकून एतश्याला वांचविलें (क्र. ४. १८. १४). 
दशद्यूंचें व दिवत्राच्या गायींचे संरक्षण केलें (क. १. ३३. 
१४-१५). अपालेचें कोड घालविले (क्र. ८. ९१.). नेम 
नांवाचा त्रद्रषि इंद्राच्या अस्तित्वाविषयीं शंका घेऊं लागला 
असतां याने त्याला आपण प्रत्यक्ष असल्याचें दाखविलें (क्र. 
८. १०० ) 9 

इंद्राच्या पौराणिक कथांचा संभार फार मोठा आहे. पुरा- 
णांत देव म्हणून इंद्राला मुख्य स्थान नसलें, तरी ब्रह्मा-विष्णु- 
महेश्यांच्या खालोखाल याचा क्रमांक लागतो. याला पुवे दिशेचा, 
स्वर्गाचा व अंतरिक्षाचा अधिपति मानलेले आहे. अमरावती 
ही याची नगरी असुन नंदन नांवाचें याचें उद्यान आहे. गंधवे 


ड्द्र 


व अप्सरा यांचा समुदाय याचा मनोविनोदक आहे. उच्चेःश्रवा 
हा याचा घोडा आहे. जयंत हा याचा पुत्र आहे. इंद्राची 
नित्यपूुजा होत नसली, तरी इंद्रध्वज उत्सवांत याच्या 
पुजेचे विधान आहे. 

इंद्राचे पौराणिक कथासंदर्भ पुढीलप्रमाणे -- 

याने गौतमपत्नी अहल्या हिच्याशीं जारकर्म केलें. रुक्मां- 
गदाच्या वेषाने त्याची पत्नी मुकुंदा हिच्याशींहि संभोग केला 
(गण. पु. १. ३६-४०). विश्वरूप, वृत्र व नमुचि यांना ठार 
केल्यामुळे ब्रह्महत्त्या पाठीस लागली, तेव्हा हा कमळांत दडून 
बसला. पुढे ही ब्रह्महत्त्या भूमि, वृक्ष, जलव स्त्री यांच्या 
ठिकाणीं विभागून दिल्यामुळे हा पापमुक्त झाला. दुर्वास व 
वृहस्पति यांचा अवमान केल्यामुळे हा ऐश्वर्यम्रष्ट झाला. 
समुद्रमंथनांतून चौदा रत्ने निघालीं, त्यांतळीं चार याला 
मिळालीं. त्यानंतर असुरांचा पराभव होऊन याला पुनश्च 
स्वगर्चिं आधिपत्य मिळालें (भाग. पु. ६. ९). एकदा इंद्र 
अंगुष्ठमात्र असलेल्या वालखिल्य क्र्षींना तिरस्काराने हसला. 
त्यामुळे ते दुसरा इंद्र निर्माण करण्याच्या उद्योगास लागले. 
तेव्हा करयपाला मध्यस्थ घालून याने त्यांचा राग ज्ञांत केला 
(म. भा. आदि. ३०). शरर्यातीने केलेल्या यज्ञांत अदिविनी- 
कुमारांना हविर्भाग मिळूं नये, म्हणून याने च्यवनावर वज्र 
उगारले. पण च्यवनाच्या सामर्थ्यापुढे त्याचें कांही न चालल्या- 
मुळे त्याला अद्विनीकुमारांचा हविर्भाग मान्य करावा लागला. 

प्रत्येक मन्वंतरांत कोणीतरी इंद्र असतोच.' भूर्भुव: स्वः "या 
तीन लोकांचें तो आधिपत्य करतो. शंभर यज्ञ करणार्‍याला 
इंद्रपद लाभतें. इंद्राचें शतक्रतु हें नांव त्यावरूनच पडलें आहे. 
म्हणून इंद्र कोणाचेहि शंभर यज्ञ पुरे होण्याच्या वेळीं त्यांत विघ्न 
आणतो. तसेंच कोणी प्रखर तप करीत आहे असें दिसलें, की 
तो आपणांस पदच्युत करील, या भीतीने अप्सरांना त्या तपो- 
धनाकडे पाठवून त्यांचा तपोभंग करण्याचा प्रयत्न करतो. 
सप्तर्षी हे त्याचे सल्लागार असून गंधर्व-अप्सरा हें त्याचें 
वैभव आहे. 

भागवतांतल्या गोवधेन पर्वताच्या आख्यानांत कृष्णामळे 
इंद्राला गोणत्व आल्याचें सूचित होतें. वैष्णव संप्रदायाच्या 
वाढीबरोबर मूळच्या उपेंद्राला म्हणजे विष्णूला महत्त्व येऊन 
इंद्र मागें पडला, असा तो इतिहास आहे. जेनांच्या दैवतकथांत 
इंद्राला यक्षाचे स्थान दिलें गेलें आहे. तीर्थकरांचें जन्ममंगळ 
करणारा एक सेवक, म्हणून तो जेन वाडमयांत दिसतो. 
बौद्ध वाडूमयांत त्याचें स्थान याहून जरा उंच आहे. जातक- 
कथांत तो मानवप्रेमी व दीनबंधु दाखविलेला आहे. संबला 
जातकांत तो संबुळेला एका कामुक यक्षाच्या तावडींतून सोड- 
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वितो. भूमिया आदिवासी याला पाऊस व आकाश यांचा देव 
मानतात. तोच त्यांचा मृत्युदेवहि आहे. इंद्राने आईच्या पार्द्वा- 
तून बाहेर यायचें ठरविलें, या कल्पनाबंधावर आधारलेली 
एक लोककथा मध्यप्रदेश्ांत सांपडते ती अशी -- 
कमलपती ही कमळांची देवी. इंद्रराजा तिच्या बरगडींतुन 
निवाला. इंद्राचा मुलगा मौनकुंवर. माळ्याची मुलगी १ 
त्या दोघांचें लग्न लागलें. वरातीच्या वेळीं माळयाचें ठेंग 
छत मोडलें. इंद्राने तें वर फॅकलें. तेंच इंद्रधनुष्य वनलें. 
कातोडी, कुंभार, गोंड यांच्यामध्येहि इंद्रकथा आहेत. वी 
इंद्राची मूति कशो करावी, तें हेमाद्रीने पुढीलप्रमाणे सांगि” 
तलें आहे-- 
शक्रश्‍चतुभुंज: कार्यो द्विभूुजा च तथा शची । 
पद्माडकुशो च क्तव्यो वामदक्षिणहस्तयो: ।। 
वामं शचौपृष्ठगतं हितीयं वजसंयुतम्‌ । 
वामे शच्या: करे कार्या रच्या सन्तानमळ्जरी ।। 
दक्षिण पृष्ठविन्यस्तं देवराजस्य कारयेत्‌ । 
र (हे. ब्र.) 
अर्थ -- इंद्राची मूति चतुर्भूज व शचीची द्विभुज करावी. 
इंद्राच्या डाव्या-उजव्या हातांत अनुक्रमे कमल व अंकुश असात. 
इंद्राचा दुसरा डावा हात दचीच्या पाठीवर टेकलेला व वल्या 
उजवा हात वजधारी असावा. शचीच्या डाव्या हातांत मंजरी 
असावी व उजवा हात इंद्राच्या पाठीवर असावा. 
इंद्रासंवंधींची. आजची सर्वसामान्य कल्पना त 
देवांचा राजा आहे ही होय. पण देवांचा राजा असूर्तारह 
नित्याच्या देवपुजेंत इंद्राला आज स्थान नाही. श्ांतिक पौष्टिक 
कर्मात एक लोकपाल म्हणून त्याला आहुति मिळते. प्रा व 
काळीं रान डुकर हा त्याचा बळि होता. * इन्द्राय पू्तरम 
असें ते. ब्राह्मणांत वचन आहे. इंद्रविषयक सण व चहत 
आजमितीस क्वचितच राहिले आहेत. महाराष्ट्रांत ड्द्रा 
वांट्याला एकहि सण सांप्रत राहिलेला नाही. बंगालन 
मात्र इंद्रपुजा अस्तित्वांत आहे. भाद्रपद शु. चतुर्दशीस विनोबा 
स्त्रिया इंद्रमूर्तीची पूजा करून इंद्राला चौदा फळे य तरा” 
लाडू यांचा नेवेद्य दाखवितात. चौदा ही संख्या चोदा सन्त .. 
तील चौदा इंद्रांवरून आलेली असावी. सूर्यास्तानंतर पूत 


म्हणजे तो 


च्या 


त क प र]; न्व, 
विसर्जन करतात. [वै. दे. अ. द.; लो. सा. रू.; त 
को.; वे. मा. ] विगत. 

(२) संस्कृत भाषेचा एक व्याकरणकार. कथार्सार न 


भै ४ प च्या र्व 
राच्या चोथ्या तरंगावरून कळतें, कौ पाणिनीच रट न 
व्याकरणकारांचा संप्रदाय होता. व्याडि, वररुचि व ई 
त्या संप्रदायांतले प्रमुख होते. हे ऐंद्र व्याकरणकार 


त्त है 


€* 


खंड पहिला 


ओळखले जात. पाणिनीचें व्याकरण पुढे आलें, विद्न्मान्य 
झालें व त्यामुळे हा संप्रदाय लुप्त झाला. बर्नेलच्या मतें 
तोलकाप्पियम्‌ या तमिळ व्याकरणांत ऐंद्र पद्धतीचेंच अनुकरण 
आहे. पाणिनि, कात्यायन इ. व्याकरणकार प्राचाम्‌, एके, इ. 
शब्दांनी ज्या व्याकरणकाराचा उल्लेख करतात, तो हा इंद्रच 
असावा. इंद्राचा व्याकरणग्रंथ उपलब्ध नाही; पण अभितव 
शाकटायनाच्या गब्दानु्षासनांत त्याचा उतारा पाहायला 
मिळतो. वोपदेवहि आपल्या कविकल्पद्रुमांत इंद्राचा उल्लेख 
करतो. इंद्र व इंद्रगोमी हे दोघे एकच होत. [म. च. को. ] 


हिमालयाच्या श्रेणींतील एक पवत (भाग. पु. 


इंद्रकोल 
विध १०. ६. २२). अर्जुनाने वनवासाच्या काळांत 


याच पर्वतावर तप केलें होतें (म. भा. वन. ३७). इथेच त्याला 


इंद्रदशन झालें. 


इंद्रगोप (१ ी एक रत्त. याचा रंग पोपटाच्या चोंचीसारखा 
असतो. नर्मदेच्या किनाऱ्यावर पूर्वी हीं रत्ने 
मिळत असत. 

(२) एक किडा. याला मृगाचा किडा असेंहि म्हणतात. 
हा तांबड्या रंगाचा असतो. हे किडे शेतांत दिसूं लागले, की 
पृथ्वी 'ध्तुस्नात झाली असें समजतात व ते किडे दिसेनासे 
होईपयंत शेतांत नांगरणी करीत नाहीत. 


इंद्रजत्रा नेपाळांतील एक उत्सव. हा इंद्रोत्सव असून तो 

ल भाद्रपद महिन्यांत करतात. या दिवशीं नेपाळांतील 
नतक इंद्राचे मुखवटे घालून काळभैरवाला साष्टांग नमस्कार 
हलतात. जत्रेच्या दिवसांत एका सुंदर मुलीला कुमारिका 
दैवतेचें प्रतीक समजून रथांत बसवितात व तिची मिरवणूक 
काढतात. ही जत्रा आठवडाभर चालते. इ. स. १७६६ सालीं 
"वार राजाचे सैनिक या जत्रेच्या आनंदांत मग्न असतां, गुरखा 
राजा पृथिवीनारायण याने काठमांडूवर हल्ला करून तें शहर 


गाब्यात घेतलें व तिथे आपलें राज्य सुरू केलें. 


इंद्रजाल याची व्याख्या अशी - ' इन्द्राणामिन्द्ियाणां जाऊ 
/___. आवरकम्‌ ' इंद्र अर्थात्‌ इंद्रिये (ज्ञानेंद्रिये ) 
याना जे आवरण घालतें, तें इंद्रजाल होय (श. क.). सामा- 
न्यत: जाढुविद्येला इंद्रजाळ म्हणतात. क्रग्वेदांत इंद्राला 
मायावान्‌ म्हटलें आहे -- 
इंद्रो मायाभि: पुरुरूप ईयते 
(६. ४७. १८) 


५२३ 


इंद्रधनुष्य 


अर्थ -- इंद्र आपल्या (नानाप्रकारच्या) अलौकिक माया- 
शक्‍तींनी युक्‍त होऊन सवंत्र संचार करतो. 

भ्रांतिकित चमत्कार, भलत्यांतून भलतें निष्पन्न करणें, 
भलत्या जागीं भलती वस्तु आणणें, वस्तु नाहीशी करणें 
किवा तिचे रूपांतर करणें, या सर्व गोष्टी इंद्रजालांत येतात. 
प्राचीन काळीं अश्ली जादुविद्या ज्याला येत असे, तोच त्या 
समाजाचा पुढारी होत असे. लोक त्याला भीत व त्याच्या 
आज्ञेंत वागत. 

हें इंद्रजाल प्रथम एक चमत्कार या स्वरूपांत होतें. पुढे 
त्याला मंत्र-तंत्राची जोड मिळाली व ती अभिचार विद्या 
म्हणून प्रसिद्धि पावली. जारण, मारण, वशीकरण, स्तंभन, 
इ. कमे इंद्रजालविद्येचीं अंगें ठरलीं. पाहा-- जादुविद्या. 


ीी उत्तर भारतांतलें एक पर्व. पावसाळ्यांत ज्या- 
इट्रद्मन दिवशीं नदीचें पाणी पात्राची मर्यादा ओलांडून 
वाहुं लागतें, त्यादिवशी हें पर्व साजरें करतात. प्रयागांत गंगा- 
यमुनांच्या संगमावर अश्या दिवशीं पिपळाच्या डहाळीने वर्षा- 
जलाला स्पर्श करतात व त्यादिवशी इंद्रदमन उत्सव करतात. 
याला देवदमन असेंहि नांव आहे. [अ. अ. ] 


ी १) अवंतीचा राजा इंद्रय॒ुम्न याने उत्कल 
इंद्रधुम्नसर यी जगन्नाथक्षेत्रांत अवमेध यज्ञ केला 
होता. या यज्ञाचें अवभूथस्नान त्याने ज्या सरोवरांत केलें, तें 
इंद्रद्युम्मसर या नांवाने प्रसिद्ध झालें. या सरोवरांत स्नान व 
श्राद्ध पुण्यकारक मानतात. [ ब्रह्म पु. ५१. २९. ३० ] 

(२) गंधमादन पवेताच्या दुसऱ्या अंगाला असलेलें एक 
सरोवर. या सरोवरांतुन पावनी नदी उगम पावते, असें ब्रह्मांड- 
पुराणांत सांगितलें आहे. इथे पंडूने तप केलें, असा महाभारतांत 
उल्लेख आहे. [हि.ध; पृ. इं. ] 


भारतवर्षाच्या नवद्वीपांपैकी एक. या ह्रीपांत नलिनी 


1. (१ 

नदी समुद्राला मिळते. [पु. इं. ] 
पै अर्धवर्तुळाकार व सप्तरंगी असा एक चमत्का- 
इद्रधनुःय रिक देखावा पावसाळ्यांत आकाशांत दिसतो, 


त्याला इंद्रधनुष्य म्हणतात. सूर्य ज्या दिशेला असतो, त्याच्या 
विरुद्ध दिला हें दिसतें. त्याच्याविषयीं लोकसमजुती पुढील- 
प्रमाणे आहेत -- 

हें. इंद्राचे धनुष्य असून पजन्याची मुक्‍तता करण्यासाठी तो 
तें सज्य करतो. कांही लोक याला सीतास्वयंवरप्रसंगीं रामाने 


इंद्रघनुष्य 


मोडलेल्या शिवधतनुष्याचा तुकडा मानतात. याचें दर्शंन कांही 
ठिकाणीं अशुभ मानतात व संकट टळावें म्हणून मडक्‍्यांवर 
मडकों आपटून तीं फोडतात. क्वचित्‌ तें दिसतांच इंद्राची 
पुजाहि करतात. पावसाच्या कमी -जास्तपणाचीं भविष्यें 
याच्यावरून वर्तवितात. 


आह जा वैदिक काळीं इंद्र हा आर्यांचा सर्वप्रमुख देव 
इंद्रध्वजात्सव होता. त्याच्या प्रीत्यथ प्राचीन काळचे लोक 
व राजे-महाराजे प्रतिवर्षी एक उंच सोट उभारून त्याचा 
महोत्सव साजरा करीत. या उंच सोटाला इंद्रयष्टि असें 
दुसरे नांव होतें. क्त्ग्वेदांतल्या एका त्रवचेवरून या उत्सवाची 


सूचना मिळते असें बानेट प्रभूति पाश्‍चात्य विद्रान्‌ म्हणतात. 
( १. १७. १ ) र 
या उत्सवाच्या 
उत्पत्तीसंवंधीं 
तीन कथा उपलब्ध 
आहेत-- 
(१)चेदि 
देशाचा राजा 
उपरिचर वसु 
यान एकदा 
राज्याचा त्याग 
करून उग्र तप 
आरंभिले. त्या 
तपाने संतुष्ट 
होऊन इंद्राने 
त्याला एक 
विमान, एक वैज- 
यंतीमाला व 


आतंत्रागासाठी वेळूचा एक दंड, अश्या तीन वस्तू दिल्या. वसूने 
ता आतंदड उभारून त्याला जरतारी कपडे वेढले व त्याला 
इंद्राचे प्रतीक मानून प्रजेसह त्याचा उत्सव केला. तो दिवस 
वषप्रतिपदेचा होता (म. भा. आदि. ६३ 0 
| (२) असुरांकडून पराभूत झाल्यावर इंद्र ब्रह्मदेवाच्या 
सागण्यावरून विष्णूकडे गेला. विष्णूने इंद्राला एक ध्वज देऊन 
सांगितलें, की “या ध्वजाच्या प्रभावाने तुझा विजय होईल. ' 
इंद्राने तो 'रवज फडकावून देत्यांचा संहार केला. पुढे इंद्रा- 
कडून तो चेदिराज वसु याला मिळाला. त्याच्या पुजनाने 
वतूची भरभराट झाली. (बृ. सं. ४३). 
(३) इंद्राने भरताळा आपली दिव्य अंगुलि दाखविली 


इंद्र व त्याच्या मागे घ्वजधारी-भाजें 


प्रे 


भारतीय संस्कृति कोश 


त्याला अनुसरून भरताने त्या अंगुलीएवढी इंद्राची आकृति 
निर्माण केली व तिचा उत्सव केला. (आवश्यक सूत्र-चूणि) 
भाद्रपद शु. ८ मी ते पुणिमा हा या उत्सवाचा काल होय. 
“ शिलप्पधिकारम्‌ ' या तमिळ महाकाव्यांत चैत्रपूणिमेपासून 
पुढें २८ दिवस एवढा याचा काल दिलेला आहे. जेनांच्या 
स्थानांगसूत्रांत आश्विन शु. ९ मी ते पूणिमा हा याचा काल 
सांगितला आहे. या उत्सवाचें विधान सामान्यतः पुढीलप्रमाणे 
आहे -- 
भाद्रपद शु. ८ मीस मिरवणुकीने वाजत गाजत रानांत 
जाऊन सांवर, चाफा, अर्जुन, कळंब यांपैकी एक वृक्ष निवडा- 
यचा. त्याची पुजा करून प्रार्थना करायची -'हे वृक्षा, तू 
आम्हाला इंद्रव्वजासाठी आपला दंड दे. ' दुसर्‍या दिवशीं 
सकाळीं तो वृक्ष तोडून त्याचें लांव खोड तासून नगरांत आणा- 
यचे. ५२ हात उंचीचा दंड किवा सोट उत्तम, ३२ हातांचा 
मध्यम व २२ हातांचा कनिष्ठ मानला जाई. नगरद्वारांत यां 
राजद्वारांत तो ध्वजदंड उभारला जाई. त्याला वस्त्रालंकारांनी 
नटवीत. त्याच्या मुळाशी इंद्राची मूति करून बसवीत. त्याचा 
विधियुक्त पूजा करून इंद्राच्या उद्देशाने बलिदानहि विडीव: 
या निमित्ताने नाट्य, नृत्य इ. करमणुकीचे सामुदायिक कार्थक्रम 
होत. सैनिक आपापलें शस्त्रकौशल्य दाखवीत. मल्ल कुस्त्यांच्या 
दंगली करीत. द्यूतहि खेळत. भरत म्हणतो, की * समुद्रमंथत 
हें जगांतलें पहिलें नाटक याच उत्सवाच्या निमित्तात 
स्वर्गातल्या रंगभूमीवर करण्यांत आलें. ब्रह्मदेवाने तें लिहिले 
व गंधर्व आणि अप्सरा यांनी त्याचा प्रयोग केला. 
इंद्रव्वञ आणतांना वाजतगाजत समारंभाने आणीत; र 
विसर्जन करतांना मात्र तो गुप्तपणे अरण्यांत नेऊन दात 
विसर्जनासाठी तो नेला जात असतां कोणीहि त्याच्याकडं पाट 
नये, असा समज असल्याचें ' मृच्छकटिक ' नाःकावरून कळून 
येतें (१०. ७). कालिकापुराणांतहि याविषयीं पुढील द्लोक 
दिलेला आहे --- व 
उत्थापयेत्तूयंरवे: सवंलोकस्य व॑ पुर: 
रहो विसजंयेत्केतं विज्षेषो 5यं प्रपूजने ।। 


पण 


(का. कु. €? , 
अर्थ -- (इंद्रध्वज) सर्व लोकांसमक्ष वाजतगाजत उभाराव 
व त्याचें विसर्जन एकांतीं करावें. हा याच्या पुजनाचा 
आहे. 
शालिवाहन राजांच्या अमदानींत पैठण 
करण्याचा प्रवात होता. भाजे येथील शेवटच्य़ा लेण्यांत 
वतावर आरूढ झालेला इंद्र व त्याच्या मागे ध्वजवारी 
असें शिल्प कोरलेलें आहे, तें या प्रथेशीं संबद्ध असावे. 


येथे हा उत्सत 


पूर्शर्थ 


खंड पहिला 


' शरद्‌ क्रतूंतला हा इंद्रमहोत्सव पावसाळ्यांत पाडलेल्या 
पावसावद्दल इंद्राला कृतज्ञता दर्शविणे व शरद्‌ त्रप्तूंतहि इंद्राने 
खरीपाच्या पिकांना अधूनमधून वृष्टि करून जीवन द्यावें, या 
दुहेरी उहदेशाने सुरू झाला असावा. यालाच इंद्रमहोत्सव, 
इंद्रमह, इंद्रयष्टि, अशीं अन्य नांवें आहेत. [स्वामी केवलानंद 
अभिनंदन ग्रंथ; गा. स.; हमारे कुछ प्राचीन लोकोत्सव. ] 


इंद्रनदी भद्र देशांतील एक नदी. [ पु. इं. ] 


इंद्रपद भारताच्या परिचिमेकडील एक राज्य. यांतून सिथु 
५ .* नदी वाहते (ब्रह्मांड पु. २. १८. ४८) . इंद्रपद गर्येत 
आहे, असें वायुपुराण सांगतें (१०९. १९). [ पु. इं] 


काण. एक ब्रत. भाद्रपद पूणिमेस उपवास व तीस 
इंद्रपोणेमासी न भोजन तयात क 

दंपतींना भोजन व वस्त्रालकार देणं, हा या 
बेताचा विधि आहे. फल -मोक्ष. [हे. ब्र. ] 


इंद्रप्रमाते (ल कृपीचा शिष्य. पैलाने स्वतःला मिळालेल्या 

र क्रग्वेदाचे दोन भाग करून त्यांच्यांपेकी एक इंद्र- 
श्रमतीला शिकविला. याला मांडूक्य नांवाचा एक शिष्य होता. 
[प्रा. च. को. ] 


इंद्रप्रस्थ पांडवांनी स्थापन केलेलें नगर. या नगराला शक्र- 
ण स्थ, शक्रपुरी, शतक्रतुप्रस्थ व खांडवप्रस्थ अशींहि 
कूट आहेत. महाभारतांत इंद्रप्रस्थाचें सविस्तर वर्णन दिलें आहे. 
द्रीपदीचें स्वयंवर झाल्यावर तिला घेऊन पांडव हस्तिनापुराला 
यायला निघाले, तेव्हा धृतराष्ट्राला भीति पडली, की आता 
कौरवांचें व पांडवांचें राज्यासाठी भांडण होईल. म्हणून त्याने 
विदुराकरवीं धर्मराजाला निरोप पाठविला, की हस्तिनापुरा- 
क तकु किवा इंद्रवन नांवाचें अरण्य आहे; तें तोडून 
ली धर नवें नगर वसवा व राज्य करा. धर्मराजाने त्या- 
प्रमाण खांडववन जाळून तिथे नवीन नगर वसविलें व त्याला 
इंदरभरस्थ किवा खांडवप्रस्थ असें नांव दिलें. इथेच युधिष्ठिराने 
राजसूय यज्ञ केला. हें नगर अत्यंत सुंदर होतें. त्यामुळेच पुढे 
शिष्टाईच्या वेळीं कौरवांकडे पांडवांनी जीं पांच गांवें मागितलीं, 
त्यांत या गांवाचा क्रमांक पहिला होता. हें दिल्लीच्या दक्षिणेस 
एका कोसावर होतें. सांप्रत याला. पानिपत म्हणतात. 
अर्जुनाने जिथे उभें राहून आपल्या गांडीव धनुष्याने इंद्र- 
भ्रस्थ नगरीच्या कोटाचें संरक्षण केलें, तिथे आता किल्लाकोना 
मशीद आहे. 


५ुरेप 


इंद्रभति 


द्वारका समुद्रांत बुडून जाईल, या भीतीने कृष्णाने यादवांना 
इंद्रप्रस्थाला नेलें ( भाग पु. १०. ५८. १) व श्रीकृष्णाच्या 
मृत्यूनंतर अर्जुनाने वज्रनामक एका यादवाला इंब्रप्रस्थाच्या 
गादीवर बसविलें (म. भा. मौसल ७. ७२). 

या इंद्रप्रस्थांत इंद्राने अनेक याग केळे, विष्णूकडून वर 
मिळविण्यासाठी अनेक वेळां तपश्‍चर्या केली व नारायणा- 
समोर ब्राह्मणांना पुष्कळ दानधर्म केला. तेव्हापासून इंद्रप्रस्थ 
ख्यातनाम झालें, असें पक्षपुराणांत सांगितलें आहे. 

धनंजय कोरव्ब हा कुरुवंशीय राजा इंद्रपट्टाचा राजा होता 
व तक्षशिलेच्या विद्यापीठांत अध्ययन केलेला विदुर हा पंडित 
त्याचा पुरोहित व प्रधान होता, असें जातकांत सांगितलें आहे 
(६). हा राजा अत्यंत उदार असून त्याने आपला पांढरा 
हत्ती कलिंग देशांतील ब्राह्मणांना त्यांच्या मागणीवरून दान 
दिला होता. 

हुमायूँं बादशहाने इथे एक किल्ला बांधला होता व त्याला 
“ दिन पन्हा ' असें नांव दिलें होतें. हुमायू या किल्ल्यांतून 
पळून गेल्यावर त्याचा प्रतिस्पर्धी शेरशहा याने या किल्ल्याला 
शेरगड किवा शाहागड असें नवें नांव दिलें. याच किल्ल्याच्या 
आंतील भागांत किल्लाकतोना मशीद व शेरमंडल अश्या दोन 
जुन्या इमारती आहेत. यांपैकी किल्लाकोना मशीद हो तांबूस 
संगमरवराची असून शिल्पकलेचा एक उत्कृष्ट नमुना आहे. 
इ. स. १५४० मध्ये पठाण बादशहांच्या कारकोदींत ही बांधली 
गेली. या मशिदीच्या मनोऱ्यावर उभा राहून पठाणांचा धर्मो- 
पदेशक सर्वांना प्राथेनेसाठी पाचारण करीत असे. अश्याच एका 
पाचारणाच्या वेळीं शजारच्या शेरमंडल राजवाड्यांतून हुमायू 
लगबगीने येत असतां जिन्यांतून पडला व पुढे त्याच दुखण्यांत 
जानेवारी १५५६ मध्ये मृत्यू पावला. [चरिय पीटक; म. ज्ञा. 
को.; पु. इं; हि. ध. ] 


, _”» एक प्रसिद्ध 
इद्रश्षात वयानी ग्रंथ- 
कार. हा उड्डियानाचा राजा 
असून पद्मसंभवाचा पिता 
होता. तंजूर येथे याच्या 
तेव्वीस ग्रंथांचा अनुवाद 
मिळतो. कुरुकुल्लासाधन 
व ज्ञानसिद्धि हे याचे दोन 
ग्रंथ संस्कृत भाषेंत उपलब्ध 
आहेत. ज्ञानसिद्धि या 
ग्रंथांत लहानमोठे वीस 


इंद्रभूति 


परिच्छेद असून त्यांत गुरु-शिष्य, अभिषेक, साधना, इ. विष- 
यांचें विस्तृत वरणंन आहे.[ आ.सं. ] 


क (६०७-५१५ इ. स. पुर्व) याला गौतम 
इंद्रशात गातम असेंहि म्हणत. हा महावीराचा शिष्य व 
जेन धर्माचा पहिला प्रचारक होता. महावीराचे उपदेश एक- 
त्रित करण्याचें काम याने केलें. महावीराच्या ११ गणधरांपैकी 
हा एक होता. याचा जन्म मगधांत व मृत्यु राजगृह प्रांतांतल्या 
गणय या गांवीं झाला. [म. च. को. ] 


इंद्रमातृ देवजामि क्र. १०. १५३ या सूक्ताचा द्रष्टा. 


त क्र. १०. ३८ या सूक्ताचा द्रष्टा. कृत्स या 
इंद्र उुभ्कवत्‌ भकक्‍तापासून तूं स्वतःला सोडवून घेऊन 
आमच्याकडे ये, अशी याने इंद्राची प्रार्थना केली आहे. 


५9 इंद्राची मूति ऐरावतावर बसलेली अश्शी करतात. 
इद्रसात आरा ऐरावताला चार सुळे असतात. चिदंबरम्‌ येथे 
अशा प्रकारची ; 

मूति आहे. इंद्राच्या 
तीन हातांत धनुष्य, 
शंख, व चक्र अशीं 
तीन आयुषें असावीं 
व चौथा हात अभय- 
मुद्रेंत असावा, असें / 
शिल्पसार ग्रंथांत 1-. -. 
सांगितलें आहे. इंद्र- 
पत्नी ऱची ही 
त्याच्या डाव्या 23“ 
मांडीवर बसलेली ((एप्ट 
असायलाच हवी, हत 
असा | 


एक हात शचीच्या || 
पाठीवर व इची 
चाहि एक हात 
इंद्राच्या पाठीवर 
असावा. शच्ीच्या 
डुसर्‍या हातांत कल्पवृक्षाच्या फुलांचा गुच्छ असावा. 

पांचाळ मद्रावर्गात इंद्रमित्राच्या शिक्‍्क्‍्यांवरं इंद्रप्रतिमा 


इंद्रमूति-चालुक्यदेली 


५२६ 


भारतीय संस्कृति कोश 


चित्रिळेली आहे. या मुद्रांवर एका धनुष्याकृति मंडपांत स्थानक 
मुद्रेंत इंद्रप्रतिमा अंकिलेली आहे. [प्र.वि.; सा. इं. गॉ. गॉ. ] 


डू एक नैमित्तिक याग. या यज्ञाचा विधि पुढीलप्रमाणे 
इट्रयज्ञ सांगितला आहे -हा यज्ञ भाद्रपद पौणिमेस 
करतात. यजमान इंद्रासाठी पायस व पुरोडाह तयार करून 
पुरोडाशाचे चार भाग अग्नीभोवती ठेवतो. दोन आज्यभाग 
झाल्यावर मग इंद्राला पायस अर्पण करतो. इंद्र, इंद्राणी, अज 
एकपाद्‌, अहिवुंध्न्य व प्रोष्ठपद यांना आज्याहुती देतो. नंतर 
इंद्राला पुनरच पायस समपितो. मग पुरोडाशाचें स्वतः सेवन 
करून मरुतांना अशवत्थाच्या पानावर बळि देतो. अश्वत्थ हें 
मसततांचें निवासस्थान असल्यामुळे मरुतांसाठी त्याचें पान 
घेतात. बलिदानाच्या वेळीं * शुक्रज्योतिश्‍च, चित्रज्योतिरच. - 
इ. मंत्र मोठ्याने व * उग्ररच भीमश्‍च...! इ. मनांत म्हणायचे 
असतात. त्यानंतर ब्राह्मणांना भोजन घालून यजमान यज्ञ पण 
करतो (पार. गृ. सू. २. १५ ). 


इंद्रयाग गोकुळांत नंदादि गोप पर्जन्याधिपति इंद्राला 
कू संतुष्ट करण्यासाठी दर वर्षीं हा यांग करीत 
असत. परंतु कृष्णाने त्यांना सांगितलें. ' पर्जन्य ही एक नैसर्गिक 
घटना असून पाऊस पाडण्याचे श्रेय इंद्राला मुळीच नाही. 
तेव्हा इंद्रयाग करण्याऐवजी तुम्ही गायी, ब्राह्मण व पर्वेत यांची 
छजा करा. ' गोपांनी त्याप्रमाणे सुरवात केल्यावर इंद्र रागावला 
व त्याने नोराची पजंन्यवृष्टि सुरू केली. त्यामुळे सर्व गोप 
भयभीत झाले. तेव्हा कृष्णाने आपल्या करंगळीवर गोवर्धन 
पर्वत उचढून धरला व त्याखाळी सर्व गोपांना सुरक्षित ठेवलें. 
सतत सात दिवस क्रूष्णाने गोवर्धन पर्वत उचळून धरलेला 
पाहुन इंद्राला आइचयं वाटलें व त्याने प्जन्यवृष्टि थांबविली. 
नंतर कृष्णाने गोवर्धन पर्वताची पुनरच त्याच्या जागीं स्थापना 
केळी (भाग. पु. १७. २४). [पु. इं.] 


डु ब संस्क्रुत साहित्यांत विशेष प्रचलित असलेलें ड्् 
द्रवज़्ञा वृत्त. पिंगलसूत्र (६.१६) व नाटबशास्त्र 
(१६.३१) यांत दिलेल्या लक्षणानुसार दोन तगण, एक जम 
व दोन गुरु यांच्या योगाने हें वृत्त वनतें. प्रायः ५ किंवा 
वर्णानंतर यति येतो. याचें उदाहरण-- 
आझ्लासु राशीभवदड्‌गवल्ली 
भासेव दासोकृतदुग्धसिन्धुम्‌ ।। 
मन्दस्मितेनिन्दितशा रदेन्द्‌ं 
वन्दे$रविन्दासनसुन्दरि त्बाम्‌ ।। 


खंड पहिला 


| अर्थ -- दिशांच्या ठिकाणीं पुंजीभूत झालेल्या तनुलतेच्या 
कांतीने क्षीरसागराला गौण ठरविणाऱ्या व मंदस्मिताने 
शारदीय चंद्राला कमीपगा आणणाऱ्या हे कमलासनाविष्ठित 
शारदे, मी तुला नमस्कार करतों. 


इंद्रवंशा एक छंद. पिंगल सूत्रानुसार दोन तगण, जगण व 
| रगण मिळून हा छंद वनतो ( पि. छं. ६.२० ). 
याचे उदाहरण पृढीलप्रमाणे-- 
खाणींतहो डुमिळ रत्न सुंदर, 
होती जरी प्राप्त उदंड पत्थर; 
देती कसे मान तयांस सन्मती 
जे इंद्रवंशामधि फक्त जन्मती ? 
(छं.र.) 


ड्‌द्र वैकुंठ क््ग्वेद धन्या या तोन सूक्तांचा द्रष्टा. 

“याने आयेविरोधी दस्यूची सल्या जास्त असल्याचे 
सागून इंद्राच्या तोंडीं पुढील वाक्‍य घातलें आहे-'नयो 
रर आर्य नाम दस्यवे '-< दस्यूला मी कधीहि ' आर्य ' म्हणणार 
नाही. (क्र १०७, 'ढ९, ३ ) त 


इंद्रवत ८ संवत्सरक्रतांपैकी सत्तेचाळिसावें ब्रत. वर्षा- 
दुसती शा. मदतूत कंघड्या जागीं निजणें व ब्रताच्या अंतीं 
र य दान देणें, असा याचा विधि आहे. फल- इंद्रलोकीं 
नवास. [ मत्स्य पू. १००. ६९ ] 


इंद्रशोल ह सरोवराच्या उत्तरेकडील एक टेकडी 
(वायु पु. ३६. ३१). [पु.इं.] 
इंद्रसालगुहा मगधांतील अंबसद गांवाच्या उत्तरेला 


दारांत ३ वेदियक पर्वेतांत ही गुहा आहे. गुहेच्या 

कु >. 2 

पाळे देंद्रसाल वृक्ष होता, त्यावरून या गुहेला हे नाव 

केले * या गुहेंत बुद्धाने इंद्राला * सक्‍कपण्ह्‌ - सुत्तंत ' निवेदन 
* [ हि. जॉ. ए. इं. ] 


. ल् ॥ , त्याचे 
इंद्रसावार्णि चौदावा मनु. उरु, ब्रध्त, गंभीर डत 

पुत्र, शुचि हा त्याच्या कालांतला इंद्र, अग्नि- 
बाहु, मागध इ. क्रषी व बृहद्भानु हा अवतार होय. [ भाग. 
उ. ८. १३. ३३-३५]. 
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च रि 
इंद्रसेन प्लक्षढ्ठीपाच्या सीमेवरील एक टेकडी [ पु. ई. ] 


५२७ 


इंद्राणी 


इंद्रस्तुत एक याग. कांही मंत्रांचा फरक सोडल्यास हा 
"७ आग, नवत जवळ अग्निष्टुत यागासारखाच आहे. 
यांत पंचदशस्तोम पद्धतीने मुख्यतः इंद्राची स्तुति केलेली 
असते. [ म. ज्ञा. को. ] 


इंद्राणी ल्य क सूक्तद्रष्टी. क्ररग्वेदांत हिच्या अनेक 
र चा आहेत. सवतीचा नक्षा उतरावा म्हणून हिने 
तिच्यावर जडीबुटीचा कांही प्रयोग केला आहे (क्र. १०. 
१४५). दुसर्‍या एका 
सूक्तांत हिची तेज- 
स्विता प्रगट झाली 
आहे (क.१०. ८६). 
आपल्यापेक्षा वृषा- 
कपीला इंद्र अधिक 
मान देतो, हें सहन 
न होऊन ती इंद्रावर 
रागावते. मानवां- 
प्रमाणेच देवसमाजां- 
तहि कोटुंबिक कलह 
चालत होते, हें तिच्या 
सूक्तावरून कळतें. 
हिला शाची असें 
दुसरें नांव आहे. ही 
अत्यंत सुंदर व 
आकर्षक असल्यामुळे 
अनेक देवतांमथून 
इंद्राने हिला पसंत केलें, असें ते. ब्राह्मणांत सांगितलें आहे. 
ही पुलोमा देत्याची मुलगी होती, असें रामायणांत व 
पुराणांत म्हटलें आहे. इंद्राने हिला पळवून नेलें व पुलोम्याने 
आपल्याला शाप देऊं नये, म्हणून त्य़ाला ठार मारले. 
इंद्राबरोबर ही त्याच्या सभेत बसत असे. हिने पुत्रेच्छा धरून 
गौरीव्रत केलें व त्यामुळे तिला जयंत हा पत झाला 
( भवि. पु. ब्राह्म. २२ ). 
इंद्राणीला अखंड सौभाग्यवती मानलेले आहे. म्हणूनच 
लग्नांत वाड्निश्‍चयाच्या वेळीं वधूकडून तिची पूजा करवितात. 
विदर्भात इंद्राणीचें मंदिर आहे. रूक्मिणी आपल्या विवाहा- 
पुर्वी याच मंदिरांत तिच्या पूजेसाठी गेली होती. इंद्र-इंद्राणी 
या विदर्भातील कांही लोकांच्या कुलदेवता आहेत (भाग.पु.१०.- 
५३. ४९-५०) . ओरिसांत इंद्राणीची एक प्रचंड मूति सांपडली 
आहे. [सु. वि. को.; पु. इं; डि. क्ला. हिं. मा.; प्रा. च. को.] 


इंद्राणी 


* स्वविषयग्रहणलक्षणानीन्द्रियाणि '- स्वतःच्या विष- 
डोट्रय घरांचे ग्रह॒ण करणें, हें इंद्रियांचे लक्षण होय (वात्स्या- 
१. १. १२). त्वक्‌, चक्षु, श्रोत्र जिव्हा व घ्याण, हीं इंद्रिये 
असुन त्यांच्या द्वारें आपल्याला स्पर्श, रूप, शब्द, रस 
व गंध, या बाह्य विषयांचें व मनाच्या द्वारें सुखदुःखादि 
आभ्यंतर विषयांचें ज्ञान होतें. इंद्रिये नसतीं तर विषयांचें ज्ञान 
अन्य कोणत्याहि साधनाने झालें नसतें. म्हणूनच त्कभाषेत 
गरीरसंयुक्‍तं ज्ञानकरणमतीन्द्रियम्‌ ' च इंद्रिय हें शरिराशी 

संयुक्‍त असें अतींद्रिय ( इतर इंद्रियांनी ग्रहण न होणारे ) व 
ज्ञानाचे करण होय, अश्शी इंद्रियाची व्याख्या केली आहे. 

न्यायश्ास्त्रानुसार इंद्रियांचे बहिरिद्रिय व अंतरिद्रिय असे 
दोन भेद आहेत. चक्षु, रसना, घाण, त्वक्‌ व श्रोत्र हीं 
वहिरिद्रियें असून मन हें अंतरिद्रिय आहे. मन हें अणपरिमाण 
असून हृदयाच्या आंत असतें. | 

सांख्यमतांत इंद्रियांची संख्या अकरा मानली आहे. पांच 
ज्ञानेंद्रिये, पांच कर्मेद्रिय व एक मन मिळून तीं अकरा होतात. 
वर उल्लेख केलेलीं पांच हीं ज्ञानेंद्रिये असून मुख, हात, 
'पाय, गुदद्रार व जननेंद्रिय हीं पांच कर्मेंद्रिये होत. 

पाणिनीने इंद्रिय शब्दाची व्यत्पत्ति इंद्र शब्दावरून दिली 
आहे ती अशी-- 

इन्द्रियम्‌ इन्द्रलिंगम इन्द्रदष्टम॒ इन्द्रसष्टम 
इन्द्रदत्तम्‌ इति वा । (अष्टा. ५. २. ९३) 

इंद्रलिंग-- इंद्रियें हीं इंद्राचे बाह्य लिंग किवा प्रतीके होत 
जोपर्यत इंद्रियें स्वकर्म करीत असतात, तोपर्यंत इंद्र शरिरांत 
वास्तव्य करतो 

इंद्रदृष्ट-- इंद्राने इंद्रिये पाहिलीं म्हणजे त्यांचा अनभव 
घेतला, म्हणून त्यांना इंद्रिय हें नांव पडलें. यास्काच्या मता- 
नुसार हें आचार्य औपमन्यवाचें मत होतें 

इंद्रसृष्ट-- इंद्राने निर्माण केलीं, म्हणन त्यांना इंद्रिय 
“नांव मिळालें. हें मत आग्रायणाचें आहे, असें यास्क म्हणतो 

इद्रजुष्ट --इंद्राच्या प्रिय भावनांनी यकत असल्यामले 
यांना इंद्रिय हें नांव मिळालें. इंद्र जेव्हा इंद्रियांच्या बरोवर 
असतो, तेव्हा तो सर्वांत जास्त प्रसन्न असतो 

इंद्रदत्त-- इंद्राने इंद्रियांना आपापल्या विषयांच्या उप- 
भागाचे प्रदान केळे आहे, म्हणून त्यांना इंद्रिय असें नांव आठे 

इंद्रियजय अर्थात्‌ इंद्रियांवर विजय मिळविणे, ही मोक्ष- 
मार्गातली पहिली पायरी मानलेली आहे. [हि.वि.को.; पा.भा ] 


इन्दजुष्टम्‌ 


तिसरा स्वरवर्ण. याचें स्थान ताल आहे. उदात्तानदात्त- 
'* स्वरितभेदाने तो त्रिविध होतो अनुनासिक व निरननासिक 
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भारतोय संस्कृति कोश 


असे त्याचे आणखी दोन भेद होतात. हा परमानंददायक, 
सुगंधी फुलाच्या कांतीचा, ब्रह्माविष्णुमहेश्यात्मक, शक्‍्तिमय व 
गुणत्रयसमन्वित असल्याचें कामवेनुतंत्रांत सांगितलें आहे. 


ल. च. जं 
-:> ०७ ७ ९00 ९८ उ 
“इच्या रूपाचा विकासक्रम 


वर्णाभिधानतंत्रांत सूक्ष्मा, शाल्मली, विद्या इ. याचीं अनेक 
नांवें दिलीं आहेत. मातृकान्यासांत याचें स्थान उजव्या डोळया- 
वर येतें. हा ब्रह्मदेवाच्या तिसर्‍या मुखायासून उत्पन्न ज्ञाला व 
यजुर्वेद याच्यापासून उत्पन्न झाला. [श्. क.; वायु पु. २६-३४] 


बं > ( १८७३-१९३८ इ. स.) एक 
इकबाल सर साहम्मद्‌ तत्त्वज्ञ व कवि सियालकोट 
(पश्चिम पंजाव, पाकिस्तान) येथ्रे याचा जन्म झाला. त्याच्या 
पुर्वजांचें आडनांव सप्रू असून ते काश्मीरी ब्राह्मण होते 
इकबाल ' म्हणजे भाग्य. हें कवीचें टोपण नांव आहे 
१८९९ सालीं त्याने पंजाब विद्यायीठाची एम. ए. ही पदवी 
मिळविली. नंतर त्याने प्राध्यापकाची नोकरी केली. 
इस्लामच्या जागृतीवर त्याचा भर असला, तरी त्याच्या 
विचारांत राष्ट्रीयताहि होती. इकबाल हा श्रेष्ठ दर्जाचा कवि 
व तत्त्वज्ञानी होता. त्याची ' तराना-ए-हिन्दी ' ही कविता 
प्रसिद्ध आहे, ती अशी-- 
सारे जहाँ से अच्छा हिदोस्तां हमारा 
हम बुलबुले हें इसकी, यह गुलिस्तां हमारा _ 
गुबत में हों अगर हम, रहता हे दिल वतन म॑ 
समझो वहों हमे भी दिल हो जहाँ हमारा 
परबत वो सबसे ऊंचा, हमसाया आसमाँ का 
वह संतरी हमारा, वह॒ पासबाँ हमारा 
गोदोमं खेलती हे इसकी हजारों नदियाँ 
गुलशन हे जिनके दमसें रके जिनाँ हमारा 
ऐ आबे रूदे गंगा ! वो दिन हें याद तुझको 
उतरा तेरे किनारे जव कारवाँ हमारा 
मजहब नहों सिखाता आपसमें बेर रखना 
हिन्दो हे हम, वतन हे हिन्दोस्ताँ हमारा 
यूनानो मिस्रो रूमा सब मिट गये जहा से 
अबतक मगर हे बाक्की नामोनिज्लां हमारा 
कुछ बात हे कि हस्ती मिटती नहीं हमारी 


खंड पहिला । भे 


सदियों रहा हे डुदमन दोरे जमाँ हमारा 

इक्बाल कोई मह्रम अपना नहों जहांमें 

मालम क्‍या किसीको दद निहां हमारा 

अर्थ - साऱ्या जगांत आमचा हिंदुस्थान चांगला आहे. हा 
आमचा बगीचा असून आम्ही या बागेतील बुलवुल आहा 
आम्ही परदेक्षांत असलों, तरी आमचें हृदय या स्वदेशातच 
असतें. जिथे आमचें अंतःकरण असेल, तिथेच आम्ही आहों असें 
समजा. आकाक्याचा शेजारी असलेला तो सर्वांत उंच पवत, 
हिमालय, आमचा रक्षक व पहारेकरी आहे. या भारताच्या 
मांडीवर हजारो नद्या खेळत असतात. त्यांच्यामुळे आमचा हा 
बगीचा स्वर्गालाहि हेवा वाटावा असा सुंदर बनलेला आहे हे 
प्रवाहिनी गंगे, तुझ्या कांठीं आम्हा आर्याचा समुदाय उतरला, 
ते दिवस तुला आठवतात काय ? खरा धर्म हा आपसांत वेर 
करण्यास शिकवीत नाही. आम्ही हिंदी आहा आणि हिंदुस्थान 
हो आमची मातभ्‌मि आहे. ग्रीस, इजिप्त व रोम हे जगातून 
नाश पावले. परंतु आमची नांवनिद्याणी मात्र अद्यापि शिल्लक 
आहे. ज्षतकानुशतकें काळचक्राने आमच्याशीं वैर केलें; तरी 
आमचें अस्तित्व नष्ट होत नाही, ही कांही मामुली गोष्ट नव्हे 
इकबाल म्हणतो, जगांत आमचा कोणी मित्र नाही; त्यामुळ 
आमचें झांकलेलें दुःख कोणाला माहीत असणार 
इकबालने ' खदी ! विषयक एक सिध्दान्त मांडला हाता 

इकबालची खदी म्हणजे आत्मा नसून तें माणसाचे व्यक्तित्व 
आहे. इकबाल आत्मा व शरीर हे दोन न मानता एकच 
मानतो. त्याने 'असरारे खुदी ' (जीवाचीं रहस्ये) हें पशियन 
काव्य लिहिलें आहे. [ सं. चा. अ.; मुलांचे इकबाल ] 


इकरि बोंग सखोल पाण्यांतील भुताला मुंड आदिवासी 
| इकरि बोंगा म्हणतात. सिडंबोंगाने असुरांना 
ठार मारल्यावर आकाश्यांत प्रयाण केलें व जातांना एक ग्राम- 
रक्षक पिश्याच म्हणून इकरि बोंगाची पृथ्वीवर नेमणूक केली 
असुर दतकथांत सांगितलें आहे, की जे कोणी खोल पाण्यात 
कडून मल, ते सगळे इकरि बोंगा झाले. कांही खेड्यांत इकरि 
बोंगाची खास जागा असते. त्या जागेंत कोणीहि पेरणी करतां 
कामा नये, असा नियम आहे. त्या जागेंतील झाडेंहि 
जमातीच्या पुढाऱ्याच्या परवानगीशिवाय कुणाला तोडतां 
येत नाहीत 
इकरि बोंगाविषयीं ज्या कांही दंतकथा उपलब्ध आहेत, 
त्यांवरन तो एक दुष्ट वेताळ आहे, असें वाटतें. जादूटोणा 
करणाऱ्या लोकांना तो प्रसन्न होतो. तो नेहमी दुष्ट कारवाया 
करीत असतो. [ एन्सा. मुं.] 
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इझावा. 


उवॉमा मुसलमानांच्या सामुदायिक प्रार्थनेपुर्वी जें सूत्र 
र म्हणतात, त्याला इकामा हें नांव आहे. ' अजान 
मध्ये म्हणजे प्रार्थनेच्या पुकार्‍यांत ' कद्‌ कामति अस्सलात 
(प्राथनेची तयारी झाली आहे) हे शब्द घातले, को “इकामा' 
होतें. इमामच्या मागे उभा राहणारा '* मुक्‍तदी * हें सूत्र 
म्हणतो. [ डि. इ. ] 


मसलमान लोक सर्वे धा्गमक कृत्यं एकान्तांत कर- 
इखूलापष तात. त्यामळे फक्त परमेश्‍वराला तीं दिसतात 
इतरांना नाही. या प्रथेला इल्‌लाष असें नांव आहे. [डि. इ. ] 


सौराष्टांतील भाटिया लोकांतला लग्नापु्वांचा एक 
इच्छ सोहळा. वधवरांना आपापल्या घरीं कणकेच्या स्वस्ति- 
कावर बसवन मंगळ तिलक लावतात व श्रीफळासहू लग्न- 
पत्रिका त्यांच्या हातीं देतात. या सोहळ्याला इच्छ अस नाव 
आहे. [ल. वि. सो. ] 


अष्ट सिद्धींपैकी एक. हिला प्राप्ति असेंहि 
इच्छाप्राप्त म्हणतात. [ ब्रह्मांड पु. ४. २६. ५९ ] 


___ इस्लामी धमंश्षास्त्रांत याचा अर्थ “ धर्मपंडितांची 
इज्मा एकमुखी अनुमति! असा होतो. मुस्लीम धर्मपंडिताला 
“मज्तहिद! म्हणतात. जे सात्त्विक वृत्तीचे धर्मपंडित असतात, 
त्यांच्याच अनमतीला 'इज्मा' हा मान दिला जातो. [ डि. इ. ] 


श्रौतयागांना इज्या असें नांव आहे. शिष्टांनी करा- 
इड्या रच्या आठ गोष्टींपैकी इज्या ही एक आहे (ब्रह्मांड 
पु. २. ३२. ४०, ४४). इज्या "- देवतापजनम्‌ असाहि अर्थ 
रामानुजदरशनांत दिलेला आहे ( न्यायकोश ). 


__ या शब्दाचा अथे मृत्युदूत असा आहे. मनृष्य 
इझराश्ल मेल्यावर त्याच्या आत्म्याला घऊन जाण्यासाठी 


हा दूत येतो (कुराण, पुरा ३२. ११ ).[डि.इ.] 


त्रिवांकुर (त्रावणकोर) भागांतील एक जात. मध्य 
इ्झावा व उत्तर त्रिवांकुरमध्ये यांना चोवा असें म्हणतात 
तमिळभाषी शानार व मलबाराताल थिय्या यांच्याशीं या 
जातीचा संबंध असावा, असें मानतात. इक्षावा लोक सिहल- 
द्वीपांतून इकडे आले असावे. कारण इझाम या सिंहली बेटांतील 
लोक ते इझावा, असें कांही भाषाशास्त्रज्ञ मानतात. डॉं 


इ'झाबा 


काल्डवेलनेंहि या लोकांना बाहेरच्या देश्ांतळेच मानलें आहे. 
मध्ययुगांत त्रिवांकुरचे राजे नायरांप्रमाणे इझावांकडूनहि 
लष्करी कामें करून घेत. 

इझावांचे तीन वर्ग पडतात--(१) पांडी किवा तमिळ 
जिल्ह्यांतील इक्ञावा (२) मलयाळम्‌ इझावा किवा चोवा व 
(३) मलवारचे थिय्या. श्रीमंत व मध्यम स्थितींतील इज्ञावा 
पुरुष सुस्वरूप असतात व ते नायरांसारखे दिसतात. इझावां- 
मध्ये ' मरुमक्कतायम्‌ * या कायद्याप्रमाणे वारसा पुरुषांकडे न 
जातां स्त्रियांकडे येतो. | 

नारळाचीं व ताडीचीं झाडें लावणें व दारू गाळणें हा 
यांचा मुख्य धंदा आहे. सुपारी, चांफा व लिवें यांचीं झाडें 
इज्ञावांनीच प्रथम केरळांत आणलीं. यांच्या स्त्रिया पुरुषांच्या 
बरोबरीने कार्मे करतात. 

इझावांचीं घरें नायरांच्या घराप्रमाणे पूर्वाभिमुख असतात. 
त्यांची वेषभूषा व दागिनेहि नायरांच्याच पद्धतीचे असतात. हे 
लोक मांसभोजी आहेत. 

देवधर्म - इज्ञावांचे कांही प्रचलित धाभिक विधी पुढील- 
प्रमाणे--(१) भाताच्या पहिल्या पेंढीचे दाणे दुसर्‍या पेंढीवर 
टाकतात व ते झांकतात. (२) पहिल्या पिकाची पेंढी प्रमख 
जमीनदाराला देतात व त्याने ती दुसरें पीक निघेपर्यंत जपून 
ठेवायची असते. (३) शोडेंसें धान्य ताडोंत भिजवन क्षेत्र- 
देवतेला अपण करतात. या वेळीं पुजारी ' शेतांत चांगलें पीक 
येऊं दे ,, असा उद्घोष करतो 

पुष्कळ ठिकाणीं यांचीं स्वतःचीं देवळें असून तिथले पुरो- 
हितहि इझावाच असतात. भद्रकाली ही बहुतेकांची उपास्य- 
दवता आहे; परंतु भद्रकालीला पशबळि द्यावा लागतो तो 
टळावा म्हणून कित्ग्रेक देवळांत तिच्या ऐवजी सुब्रह्मण्याची 
स्थापना केळेली असते. याशिवाय ते शास्ता, वीरभद्र व माता 
यांनाहि भजतात 

बिवाहप्रथा- मुलगी वयांत आली म्हणजे नायर लोकांतल्या 
प्रमाणे तिच्या गळ्यांत ताळि ( मंगळसूत्र) बांधण्याचा समारंभ 
करतात. ज्याने तिच्या गळ्यांत ताळि बांधली, तोच तिचा 
नवरा हाता, असे मात्र नाही. वस्त्रदान-समारंभ झाला की 
मग मुलाचे खर लग्न झालें, असें समजतात. वस्त्र देणारा तो 
पुरुष ताळि बांधणार्‍याहून वेगळाहि असं शकतो. इझावांतील 

हावी स्त्रीला धामिक संस्कारांत बरेंच महत्त्व असतें ही स्त्री 
नवरीच्या मनगटाभोवती ' प्रतिसरम॒ ! बांधते व नवर्‍या 
मुलाच्या हातीं ताळि देते. वस्त्रदानाच्या वेळीं वधकडील 
मंडळींना ऐपतीप्रमाणे हुंडा द्यावा लागतो. मलगी वयांत 
यण्यापुर्वी तिचें लग्न झालें, तर त्या लग्नाला ताळिकेटट 


पड 


भारतीय पसस्कृति कोश 
कल्याणम्‌ * म्हणतात व नंतर झालेल्या लग्नाला “ संवंधम्‌ * 
म्हणतात. 

गर्भवती व अपत्य- गर्भवती स्त्रीच्या सातव्या महिन्यांत 
पुढील संस्कार करतात- एका संध्याकाळीं गर्भवतीला घराच्या 
दक्षिण दिशेला असलेल्या चिंचेच्या झाडाकडे नेतात. नंतर 
ती स्त्री एका दोऱ्यांत चांदीचें कडे ओवून तो दोरा चिचेच्या 
झाडाभोवती गुंडाळते. दुसर्‍या दिवशीं तो दोरा काढून घेतात. 
तिचा पति तिला चिचेचीं पानें खायला देतो. घरीं गेल्यावर 
तिला चिचेचें पाणी प्यायला देतात. नंतर पुरोहिताची पत्ती 
गर्भवतीच्या बॅवीवर विड्याच्या पानाने थोडे तेल घालते. तेल 
ज्या तर्‍हेने वाहूं लागेल, त्यावरून मुलगा होणार का मुलगी, 
तें ठरवितात. मुलाचें वारसें अठ्ठाविसाव्या दिवशीं करतात 
त्या दिवशीं मुलाच्या पायांत लोखंडाचे तुकडे ओवून वांधतात 
सहाव्या महिन्यांत उष्टावणाच्या वेळीं लोखंडाचं दागिने 
काढून त्या जागीं सोन्या-चांदीचे घालतात. 

मतिकप्रथा- मृताच्या पावलांना गंध लावून त्याचे ठसे 
एका फळोवर उमटवितात व ती फळी घरांत जपून ठेवतात. 
फळीवर मृताचे नांव व मृत्युतिथि लिहितात. मृताला जाळ- 
तात; पण गर्भवती व मुलें मृत झाल्यास त्यांना मात्र पुर- 
तात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


उ्ट भागव एक सूक्तद्रष्टा. हा सोमयाजी होता. मख 
नांवाचा शत्र याच्या अंगावर चालून आला 
असतां, इंद्राने त्या शत्रचें मस्तक तोडलें व याच्या रथाचे 


सरक्षण केलें ( क्र. १०. १७१.२). 


ह बायर 
इट्डु तुडी डमरूचा एक प्रकार. मलवारमधील गुर्वायू 
९४३७ घुडा मंदिरांत हें वाद्य वाजवितात. 


वाद्य 


मलबालरमध्ये प्रचलिति असळेला एक ढोल वु 


श्ड्के वाळूच्या घटिकापात्राच्या आकाराचे असून, 
लाकडाचे बनविलेलें असतें. दोन वाटोळीं कडी घेऊन त्यात 
चागडें बसवून, तीं कडी दोन्ही बाजंवर घट्ट बसवितात त्या 
कड्यांना दोऱ्या आवळलेल्या असतात. हाताने दोऱ्या दावून 
वादक चमड्याला ताण देतो 

हें वाद्य शारिके (छडी) ने वाजवितात. यावर निरनिराळ 
स्वर स्पष्ट काढतां येतातच; शिवाय एका सप्तकांतील 
साधीं गीतेंहि वाजवितां येतात. दोऱ्यांवरील हाताचा दाब 
कमीजास्ती करून स्वराची उंची कमी अधिक करण्यांत 
वादकाचें कौशल्य दिसून येतें. 


_____ “कर 


खंड पहिला - पुढ 


इडक्क हें एक संमिश्र स्वरूपाचें वाद्य आहे. त्याच्या दोन्ही 
तोंडांवर व्यासाशीं समांतर दोन तांती लावलेल्या असतात" 


इडक्क 


त्यांचें व चामड्याचें मिळून जें कंपन होतें त्यामुळे ध्वनि 
उत्पन्न होत असतो. [ डि. सा. इ. म्यु. म्यु. ] 


१ 
र्ट 

राष्ट्रांतहि हे पदार्थ लोकप्रिय झाले आहेत. इ. स. ११०० 
ते १६०० या कालांतील या इडली-दोश्यांचा इतिहास 
आतां उपलब्ध झाला आहे. 

सोमेदवराच्या (इ. स. ११३० ) मानसोल्लास या ग्रंथां- 
तल्या अन्नभोग या प्रकरणांत इडली व दोशे यांचा उल्लेख 
आला आहे- 

विदलं चणकस्येवं पूर्वपतंभारसंस्कृतम्‌ । 

ताप्यां तेले (ल) विलिप्तायां धोसकान्‌ विपचेद्‌ बुध: ।। 

माषस्य राजमाषस्य वट्टाणस्य च धोसकान्‌ । 

अनेनेव प्रकारेण विपचेत्‌ पाकतत्त्ववित्‌ ।। 

अर्थ :- चण्यांच्या डाळीचें चांगलें पीठ तयार करून घेऊन 
तेलाचा लेप दिलेल्या तव्यावर पाकवेत्त्याने धोसक ( दोशे ) 
भाजावे. उडीद, चवळी व वाटाणे यांचेहि अश्याच प्रकारे पाक- 
तत्त्ववेत्त्याने दोशे तयार करावे. 

इडरिका किंवा इडली हिची पाकक्रिया मानसोल्लासांत 
पुढीलप्रमाणे दिली आहे- 

अस्लीभूतं माषपिष्टं वटिकासु विनिक्षिपेत्‌ । 

वस्त्रगर्भाभिरन्याभिः पिधाय परिपाचयेत्‌ ।। 

अवतार्यात्र मारीचं चूणितं विकिरेदनु । 


इडक्क 


घताक्‍्ता हिंगु सपिर्भ्या जोरकेण च धूपयेत्‌। 
सुसिता धवला (:) इलक्ष्णा एता इडरिका वरा: 1। 
अर्थ - उडदांचें पीठ आंबवून तें गोल वाट्यांत घालावें व 
तें वस्त्रांत लपेटून शिजवावे. नंतर खाली उतरून त्यांना तूप 
माखावें व त्यांवर काळ्या मिरीची पूड पसरावी. हिंग व 
जिरें यांची तुपांतली फोडणी द्यावी. अश्या तयार झालेल्या 
स्वच्छ पांढऱ्या इडरिका मोठ्या साजूक लागतात. 
नारायण व्यास (१४ वें शतक) याने रचलेल्या ' क्रद्धि- 
पुरवर्णन ' या ग्रंथांत इडलीचें वर्णन पुढीलप्रमाणे आहे- 
पूर्ण चंद्राचा अनुकारी 
चोखलापणें भजिजे इडारी 
एकनाथांच्या रुक्मिणीस्वयंवरांतहि ' सुकुमारा इड्रियां' 
चा उल्लेख आहे. 
याशिवाय रघुनाथ नवहस्त (नवाथे) यांच्या भोजन 
कुतूहूल या ग्रंथांत धिरडीं, पूरिका, गोधूमफेणी या पदार्थाबरोबर 
इडलीचेंहि वर्णन आलें आहे. [ गोडे यांच्या लेखावरून ] 


(१) क्ग्वेदांत ' इडा ' शब्दाचा अर्थ अन्न, श्रम 
इडा(ळा) परिहारक द्रव्य किवा दुग्धनिषेक असा आहे. 
परंतु नंतरच्या वाडऊमयांत त्याला स्तवनस्त्रोत हा अथं प्राप्त 
झाला. इळेलाच वाग्देवी असेंहि र्ह॒टलें आहे. इळा ही पृथ्वीची 
अधिष्ठात्री देवता आहे, असें सायणाचार्य म्हणतात (क्र. ५. 
४१. १९ वरील भाष्य). 

प्रलयांत आश्रय केलेल्या पर्वतावरून खाली उतरल्यानंतर 
मनूने संततीसाठी यज्ञ केला, तेव्हा यज्ञकुंडांतेत एक कन्या 
वर आली. तिचे नांव इळा होतें, असें श. ब्राह्मण सांगते. 
ती मित्रावश्णांच्या अंशाने झाल्यामुळे तिच्यावर त्यांचा हक्‍क 
होता; पण तिने आपल्या पित्याचा, मनूचा त्याग केला नाही. 
मनु तिच्यासह राहूं लागला व तिने मनूची वंशवृद्धी केली 
(श. ब्रा. १. ६. २. ७-११ ). 

ते. ब्राह्मणांत (१. १. ४) इडा व मनु यांसंबंधी पुढील 
माहिती आहे - मनूची संबंधी व यज्ञतत्त्वांचें प्रकाशन करणारी 
इडा नामक एक स्त्री होती. देवासुरांनी अग्न्याधान केलें, असें 
कळल्यावरून ती तें पाहण्यास गेली. तिने पाहिलें, की दोघां- 
चाहि अग्निस्थापनेचा क्रम डैकला आहे. मग ती मनूकडे गेली 
व म्हणाली, को देवासुरां्रमाणे तुझा यज्ञ निष्फळ होऊं नये, 
म्हणून मी अग्नींची योग्य क्रमाने स्थापना करतें. त्याप्रमाणे 
तिने गाहुंपात्य, दक्षिणाग्नि व आहवनीय अशा क्रमाने अग्नींची 
स्थापना केली. त्यामुळे मनूचा यज्ञ सफल होऊन तो प्रजा 
व पक्ू यांनी समृद्ध झाला. . 


इडा (ळा) 


मनु यज्ञ करीत असल्यामुळे देवांना ऐश्वर्य प्राप्त झालें. 
एकदा इडा मनूकडे गेली असतां देवांनी प्रत्यक्षपणे व असु- 
रांनी अप्रत्यक्षपणे तिला आपल्याकडे बोलाविले. पण इडा 
देवांकडे गेली; त्यामुळे सर्व प्राणीहि असुरांचा त्याग करून 
देवांकडे गेळे (तै. सं. १. ७. १). 

पुराणांत इडा ही वैवस्वत मनूची मुलगी, बुद्धाची पत्ती 
व पुरूरव्याची माता मानलेली आहे. 

(२) शरिराच्या उजव्या भागांत असणाऱ्या एका 
नाडीला इडा म्हणतात. 

(३) पंच संवत्सरांत एक इडा नामक संवत्सर मानलें 
आहे. [प्रा. च. को.; वे. इं.; म ज्ञा. को.; क्ला. डि. हि. मा. ] 


_ब यज्ञांत लागणारी एक लांकडी फळी. या फळीवर 
रडून दळूंची अंगे ठेवून स्वथितीने त्यांचें अवदान घेतात. 
वौधायन सूत्रांत इडसूनाचा उल्लेख आहे (४.८). इतर श्रौत- 
सूत्रांत लांकडी फळीऐवजी पिपरीची फांदी घ्यावी, असें 
सांगितलें आहे. 


एक यज्ञीय उपकरण. हें अदवत्थ वक्षाचें 
इडापात्र च ल & 

बनवितात. तें चार आंगळे संद व यजमानाच्या 
पायाएवढें किवा एक अरत्नि लांब असतें. त्याचा दांडा चार 
आंगळें लांब असतो. हविःशेष एका पात्रांत घेऊन त्यावर 
इडेचें आवाहून करतात. हा हविःशेष ज्या पात्रांत ठेवतात 
त्याला इडापात्र म्हणतात. [ हि. ध.] 


ह पंचसंवत्सरात्मक युगाचे तिसरे वर्षं. याला 
शंडावत्सर इदृत्सर असेंहि म्हणतात (भाग. पु. ३.११.१४) न 
इडिंग उत्तर अर्काट व चिंगलपेट जिल्ह्यांतील एक जात. 
द बालिज टोळीचीच ही एक शाखा आहे. हे लोक 
स्वतःला व्यासाचे वंशज मानतात. उड इडिग व बालिज 
इडिग असे यांचे दोन भेद आहेत. यांचा मुख्य धंदा खजर 
व ताडी काढणें, हा आहे. दर रविवारीं हे ताडीच्या कल्शांची 
रजा करतात. एळळूम्म ही यांची मुख्य देवता. ते वषंप्रति- 
पदेच्या दिवशीं तिला कोंबड्याचा बळी देतात. यांचे पुरोहित 
ब्राह्मण असतात. इडिग लोक मृताला पुरतात. कांही प्रांतांत 
यांना चेट्टो असेंहि म्हणतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


कोंकणी श्रूद्रांची एक जात. कोचीन ही यांची मूळ 


शड्य भूमि होय. ती सोडन त्यांनी त्रिवांकुरमध्ये वस्ती 


प््ड्र 


भारतीय संस्कृति कोडा 


केली. यांना भातशेतें व नारळीच्या बागा सरकारकडून इनाम 
मिळालेल्या आहेत. या क्षेतांवर व वागांवर त्यांना कर द्यावा 
लागत नाही. पण त्याऐवजी त्रिवेंद्रमूच्या पद्मनाभ मंदिरांत 
व महाराजांच्या राजवाड्यांत सडलेला तांदूळ मात्र पाठवावा 
लागतो. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


इडेकटट सिद्वर द. मारतांतीऱ | फ्का सिद्ध कवि. दोन 
डी... गवळ्यांच्या संवादाच्या रुपाने यानें 
आपली ग्रंथरचना केली आहे. कवीचें मन बालकाच्या मना- 
प्रमाणे सरळ आहे व हीच सरलता त्याच्या काव्यांतहि दृग्गोचर 
होते. त्याचे आध्यात्मिक व योगविषयक प्रतिपादन सुलभ आहे. 
मन हें एक पिशाच आहे, असे कल्पुन त्याने मनाला उपदेश 
केला आहे. केवळ योगसामर्थ्याने सिद्धि मिळत नाही; तर त्या- 
साठी आत्मज्ञानाचीहि जरूरी आहे, असें याचें मत आहे. [द. द.] 


ड्णंगु केरळांतील नायरांच्या मातृसत्ताक कुटुंबसंस्थेला 
व तरवाड म्हणतात. अनेक तरवाड मिळून जो एक गट 
बनतो, त्याला इणंगु असें नांव आहे. एका तरवाडांत 
मंगल कार्य व्हायचे असेल, तर इणंगूंतील इतर तरवाड 
त्याला मदत करतात. अश्या गटांतील तरवाडांमध्ये रोटीवेटी- 
व्यवहार होऊ शकतो. ताळिकेट्टु कल्याणम्‌ या समारंभांत 
ताळि बांधण्यासाठी इणंगु-गटांतील कुटुंबांतल्या मुलाची 
निवड पुष्कळ वेळां केली जाते. पाहा - तरवाड, ताळिकेट्टु 
कल्याणमू.- | सो. चे. मः ] 


इतरनाममुद्रा स्वनाममुद्रा या ता अगदी ळा 

हा प्रकार आहे. जव्हा कवि आपल्या कर 
स्वतःचें नांव किंवा मुद्रा लावतो, तेव्हा त्या नांवाला स्वनाम- 
शुद्रा म्हणतात. उदा० जयदेव, नारायणतीर्थ, त्यागराज इत्यादि. 
जेव्हा कवि आपल्या कृतीला स्वतःचें नांव न देतां दुसर्‍याचे 
नांव देतो, तेव्हा त्या नांवाला इतरनाममुद्रा असें म्हणतात. 
उदा० मुथुस्वामी दीक्षितार हे ' गुरुगुह ' नांवाने व पट्टण 
सुब्रह्मण्य हे ' वेंकटेश ' या नांवाने ग्रंथरचना करीत असत. 
[डि. सा. इं. म्यु. म्य. ] 


त्र रमझान महिन्याच्या शेवटच्या दहा दिवसांत 
हतकाफ धामिक वृत्तीचे मुसलमान मशिदींत वास्तव्य कर- 
तात, त्याला इतिकाफ असें नांव आहे. या काळांत अत्यंत जरू- 
रीच्या कामाशिवाय ते मशिदीबाहेर जात नाहीत व सर्वे वेळ 
कुराणपठण, ज़िक्र किवा नामस्मरण यांत घालवितात.[ डि. इ- ] 


खंड पहिला 


“इति ह॒ आस ' *- असें घडलें, अश्ञी या शब्दाची 
इशतहास याख्या आहे. पुरावृत्त, प्राचीन कथा असेहि याचे 
९ द्र डड 
अर्थ आहेत. वाड्मयाचा एक प्रकार म्हणून याचा वेदिक 
साहित्यांत अनेकदा उल्लेख आढळतो 
इतिहास या शब्दाच्या अर्थाविषयीं भिन्न भिन्न मतें आहेत 
दुर्गाचार्य म्हणतो--- 
इति हेवमासीदिति य: कथ्यते स इतिहासः 
(नि. २. ११वृत्ति) 
अर्थ - असें घडलें अशा प्रकारें जें सांगितलें जाते, तो 
इतिहास होय. 
राजशेखर आपल्या काव्यमीमांसेंत लिहितो- 
स च हिविधा परक्रियापुराकल्पाभ्याम्‌ । 
अर्थ -परक्रिया व पुराकल्प अशी इतिहासाची द्विविध गति 
आहे. 
परक्रियेंत एक नायक वणित असतो व पुराकल्पांत अनेक 
प्रधान पुरुष वणित असतात. पहिल्याचें उदाहरण रामायण व 
दुसर्‍याचें महाभारत. 
विष्णुपुराणाच्या श्रीधरस्वामीकृत टीकेंत इतिहासाचा 
व्यापक अर्थ सांगितला आहे, तो असा- 
घर्माथकाममोक्षाणामुपदेशसमन्वितम्‌ । 
पुरावृत्तकथायुक्‍तमितिहासं प्रचक्षते ॥ 
अर्थ - धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष यांच्या उपदेशाने व पुरा- 
वृत्तकथेने यकत (असा जो वाडूमयप्रकार) त्याला इतिहास 
असें म्हणतात 
व्यासांनी इतिहासाचें महत्त्व सांगतांना म्हटलें आहे- 
इतिहासपुराणाभ्यां वेद समुपब्रृहयंत्‌ । 
अर्थ - इतिहास व पुराणें यांच्या योग वेदाचें उपबं हण 
करावें 
भारतीय वाडू्मथांत इतिहास या शब्दाशीं मिळता जुळता 
असा दुसरा शब्द ऐदिह्य हा आहे. विशिष्ट वक्त्याचे नांव 
न सांगतां जें परंपरागत वृत्त सांगितलें जातें, त्याला ऐतिह्य 
म्हणतात (पारम्पर्योपदेशः स्यातू-अमर). ऐतिह्य शब्दानं 
इतिहास-पुराणांचें ग्रहण होतें, असें भट्टभास्कर सांगतो 
भारतीय साहित्यांत इतिहासाला वेदाच्या बरोबरीने 
मानलें आहे. क्र्ग्वेदसंहितेंत इतिहासयुक्‍त मंत्रांचा सग्रह आह्‌ 
( १.११२.१०; १.१.२; ७.३३.५ इत्यादि ). छांदोग्योप- 
निषदांत नारदाने इतिहास-पुराणाला पंचम वेद म्हटलें आहे 
(७.१.२) . यास्काने त्ररचांचें विशादीकरण करतांना इतिहास- 
माचक्षते' म्हणन प्राचीन आचार्यांनी सांगितलेल्या कथा 
उद्धृत केल्या आहेत. वेदार्थाचें निरूपण करणारे जे भिन्न 


पढ्र 


इतिहास 


भिन्न संप्रदाय आहेत, त्यांत ऐतिहासिकांचाहि एक निराळा 
संप्रदाय होता. * इति ऐतिहासिकाः' २- असें ऐतिहासिक 
म्हणतात, असा यास्क्र त्यांचा उल्लेख करतो. कोटिल्याने 
इतिहासवेदाची गणना अथवंवेदाबरोबर केली आहे 

उत्तरकालीन संस्कृत वाऊमयांत इतिहास याचा दंतकथा 
किवा गोष्ट असा सामान्य अर्थ होऊं लागला. त्याला आख्यान, 
आख्यायिका, कथा इ. प्रतिशब्द वापरले जाऊं लागले. सामा- 
न्यत: संस्कृत वाडमयांत कथेच्या रूपाने केलेला उपदेश 
म्हणजे इतिहास, असा त्याचा अर्थ प्रामुख्याने गृहीत आहे 
जेव्हां एखादा इसम मरण पावतो, तेव्हा त्याचे इष्टमित्र 
एकत्र बसून प्रसिद्ध पुरुषांच्या गोष्टी सांगतात व त्याच वेळीं 
मनावर चांगले संस्कार करणारीं इतिहास-पुराणेंहि सांगितलीं 
जातात ' असें गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे (आइव. ४.६. ६). 
राजाने आपल्या दैनंदिन कायंक्रमांत इतिहासाचेंहि श्रवण 
करावें, म्हणजे त्यायोगें त्याचे शिक्षण पुरें होते, असें 
कौटिल्याने म्हटलें आहे ( अथ. १. ५; १०. १४). तो पुढे 
सांगतो, की प्रधानाने इतितृत्त व पुराण यांचे दाखले देऊन 
राजाला चुकीच्या मार्गापासून परावृत्त करावें (अर्थ.५. ६)- 

संस्कृत वाडमयांत महाभारताला ' महापुण्य इतिहास ' 
असें म्हटले आहे. महाभारतांत पुष्कळ ऐतिहासिक गोष्टी 
येतात; पण त्यांत त्यांच्या उपदेशात्मक भागालाच विशेष 
महत्त्व असतें. कौटिल्याने इतिहास हा शब्द समुदायवाचक 
अर्थाने वापरला आहे. त्याच्या कल्पनेप्रमाणे इतिहासांत 
पुराण, इतिवृत्त, आख्यायिका, उदाहरण, धमंशास्त्र व अर्थ 
शास्त्र इतक्या विषयांचा समावेश होतो. 

इतिहास किवा इतिहासवेद या नांवाचा ग्रंथसमुदाय प्राचीन 
काळीं अस्तित्वांत होता, असें मानायला सबळ पुरावा आहे. 
अथर्ववेद (१५. ६. ३), बृहदारण्यक. (४. १. २), तैत्तिरीय 
आरण्यक (२. ९), आदव. गृ. सू. (२. २. १) या ठिकाणीं 
इतिहास हा शब्द पुराण या शब्दाबरोबर आढळतो. कांही 
ठिकाणी त्यांचा दृंद्र समासहि केलेला दिसतो. यावरून 
इतिहास नामक स्वतंत्र ग्रंथ प्राचीन काळीं अस्तित्वांत होते, 
हें निविवाद सिद्ध होतें. कौटिल्याच्या उल्लेखावरूनहि सनपूर्व 
तिसर्‍या शतकांत इतिहासवेद अस्तित्वांत होता, असें ठरतें 
(अर्थ. १. ३). 

या प्राचीन इतिहासग्रंथांचे अवशेष ब्राह्मण ग्रंथांतल्या दंत- 
कथा व कल्पित गोष्टी या रूपांत अवशिष्ट उरले आहेत. विशे- 
षत: अर्थवाद या सदराखाली त्या गोष्टी येतात. निरक्‍्तावरून 
असें दिसतें, की त्या काळचा पंडितांचा एक वर्ग वेदमंत्रांचा 
अर्थ लावण्याच्या कामीं इतिहासग्रंथांचा उपयोग करीत असे 


इतिहास 


कित्येक मंत्रांना लहान लहान कथात्मक भाग जोडून दिले 
आहेत, त्यांना यास्क इतिहास किंवा आख्यान असें नांव 
देतो. अद्या प्रकारचे इतिहास वृहद्वेवता, अनुक्रमणीग्रंथ, दुर्ग, 
खड्गुरु-शिष्य व विशेषत: सायण यांचीं भाष्ये यांत आढळतात. 

मात्र इथे एक गोष्ट नमूद केली पाहिजे ती ही, को प्राचीन 
ग्रंथकारांना खरी ऐतिहासिक दृष्टि नव्ह्ती. कालानुक्रमाला 
धरून लिहिलेला इतिहास भारतांत प्राचीन काळीं निर्माण 
झाला नाही, ही वस्तुस्थिति आहे. निरनिराळ्या राज्यांत 
भूजंपत्रे, ताडपत्रे, कागद इ. वर लिहिलेले ज्यासनाचे लेख 
असले पाहिजेत. पण त्यांचा उपयोग करून लिहिलेला एकहि 
प्राचीन ग्रंथ नाही. कल्हणाची राजतरंगिणी हा इतिहासाचा 
ग्रंथ समजला जातो; पण त्यांतहि इतिहासाची पारंपरिक 
कल्पनाच आहे. राजतरंगिणी काय, किवा हर्षचरित काय 
हे इतिहास असले तरी त्यांतली दृष्टि शुद्ध ऐतिहासिक स्वरू- 
पाची नाही. वुद्धपु्व भारताचा व्यवस्थित इतिहास आपल्याला 
मिळत नाही. ग्रीक व चिनी प्रवासी यांचे ग्रंथ नसते, तर 
वृद्धो्तर इतिहासहि ' इतिहास ' झाला नसता. 

इतिहास ही कला आहे, कों शास्त्र आहे याविषयीं बराच 
वाद आहे. इतिहास हा कांही झालें तरी वाडूमयाश्रयी आहे. 
घडामोडी हा त्याचा आत्मा असला, तरी वाडूमय हें त्याचें 
शरीर आहे. वाऊमय म्हटलें, की तिथे रचनेची प्रक्रिया आली 
आणि तिथेच कलेचा प्रांतहि उघड झाला. त्यामुळे इतिहास 
ही कला आहे हा वाद प्रचलित झाला. पण वाडमयाच्या 
माध्यमांतून ज्या गतकालांतल्या घडामोडी सांगायच्या त्यांतले 
सत्यत्व वादातीत असलें पाहिजे, ही इतिहासाची कसोटी ह्ळू- 
हळू उत्क्रान्त होत गेली व त्यांतूनच ऐतिहासिक घटनांचें सत्यत्व 
पारखण्याचें एक शास्त्र प्रगत झालें. आणि त्यामुळेच इतिहास 
हे शास्त्र आहे, असें म्हणणें क्रमप्राप्त झालें. वास्तविक इति- 
हास हें शास्त्र कों कला हा प्रश्‍नच गेरलागू वाटतो. इतिहासाचा 
आत्मा हा शास्त्रपूत सत्यान्वेषणात्मक असून तो सांभाळला 
गेला पाहिजे व त्याचें शरीर हें वाड्मयीन कलागणांनी यक्‍त 
असलें पाहिजे, असें त्याचें दुहेरी उत्तर संभवते. र 

हिंदी लोकांना इतिहासाचे महत्त्व कळत नाहीं असें अलबि- 
रूनीने लिहून ठेवलें असले, तरी इतिहास हा शब्द मात्र 
वेदकालींच अवतीर्ण झाळेला आढळतो. हा शब्द स्पष्टा्थ- 
वाचक आहे. (समाजाच्या चरित्रांतील ) गत गोष्टींची जी ह॒की- 
गत ती इतिहास होय. किवा वर्तमान क्षणाच्या पाठीमागील 
गतकाळीं पृथ्वीवरील नव्या व जुन्या दरोबस्त सर्व प्रकारच्या 
उलाढालींची जी हकीगत ती इतिहास होय, असें राजवाडे 
सांगतात ( ऐति. प्रस्ता. ) . 


पड 
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आपण ज्याला इतिहास म्हणतों, त्यालाच इंग्रजींत हिस्टरी 
म्हणतात. त्याचा धात्वर्थ ' शोधाअंतीं चौकशी करून प्राप्त 
झालेलें ज्ञान', असा होतो. म्हणजे हिस्टरी या शब्दांत ' सादर 
करायचा वृत्तान्त शोधपुण चौकशीने निश्‍चित केलेला असावा ' 
असा जो धात्वर्थ आहे, तोच इतिहास या शब्दांतूनहि ध्वनित 
होतो. “असें घडलें ' असें जें वृत्त सांगायचें तें खरोखर घडलेले 
असलें पाहिजे, इतिहासांत दाखळ करायची घटना सत्यरूप 
असली पाहिजे, असाच या दोन्ही संज्ञांचा कटाक्ष आहे. दोन 
टोकांच्या दोन भाषांतील या पारिभाषिक संज्ञा समानार्थक 
आहेत, हें विशेष आहे. त्यावरून सत्यक्रथन हेंच इतिहासाचे 
एकमेव उद्दिष्ट असलें पाहिजे, हें सहजपणे सिद्ध होतें. 
आणखीहि एक गोष्ट वादातीत आहे, ती ही, की मानव 
हा इतिहासाच्या केंद्रस्थानो. आहे. कारण इतिहासादि 
सर्वे व्यवहार मनुष्यप्रेरित, मनुष्यनिमित व मनुष्यपुरस्क्रत 
आहेत. मनुष्यनिमित सर्वच शास्त्रांचे अंतिम उद्दिष्ट मानवाचे 
अभौष्ट साधणें हें आहे. इतिहासहि त्याला अपवाद नाही. 
मानवसमाजांत जें कांही घडले, तें सवच इतिहास किवा 
शोधाचा विषय ठरतें. माणसें जें जे करतात, सुख-दुःख पात 
जें जें भोगतात, तसेंच जें जे घडवितात किवा मोडतात, तें त 
सर्व इतिहासाचे क्षेत्र आणि इतिहासाचाच विषय होय. 
जगाच्या केंद्रास्थानी सुप्रतिष्ठित झालेल्या मानवाचें बाह्य- 
दृष्टिक्षेत्र जसें पिढ्यान्‌ पिढ्या वाढत आहे, तक्षीच मानवाची 
आंतर दृष्टिहि क्रमशः प्रकट होत आहे. भौतिक दृष्टीमुळ 
त्याला लाभलेले ज्ञान सारग्रहूण, पृथक्करण इ. द्वारा सुसंगत 
बनवून त्याने त्याची एक प्रकारची शास्त्रीय व्यवस्था निर्माण 
केली आहे. या शास्त्रीय प्रगतीमुळेच मानवी व्यवहाराच्या 
अभ्यासांत सूक्ष्मता येऊन त्या व्यवहाराचेच भिन्न भिन्न पटू, 
अभ्यासविषय म्हणून पुढे आले. अक्या प्रकारें एकट्या 
मानवाचाच अभ्यास करणारीं अनेक शास्त्रें संवर्धित झाल, 
व त्या शास्त्रांना साहाय्यक अशीं अनेकविध उपशार्स्तर 
पुढे आलीं. मानवसमाजाचा इतिहास म्हणजे अनंत मानवी 
कतृंत्वाचा इतिहास, मानवी बुद्धीच्या प्रगतीचा इतिहास, बी 
साधे समीकरण उत्पन्न झाल्याने इतिहाससाधनांची व्या 
अपरिहार्यपणे वाढली आहे. _ 
इतिहासाच्या व्याख्येचा विषय चालू असतांना प्रामुख्यान 
निदेश करायला हवा असे एक दोन आणखीहि विचार आहेत 
पहिला विचार इतिहासाच्या उद्देशाविषयीं किवा हेत्‌विषस॑ 
आहे. इतिहासाचा उद्देश नीतिधर्मादि शास्त्रांतील दंडक प्रस्था 
पित करणें, हा नाही. कारण त्या शास्त्रांत कालानुरूप बदल 
घडत असतो. घटना लहानशी असली, तरी तिच्या वाढी 
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सत्य तत्त्व काय, हाच खरा कुतूहलाचा विषय असतो. एखाद्या 
घटनेचा उदय, तिचा विकास व तिच्या परिणतीचा क्रम या- 
बहूलू्च आपल्याला जिज्ञासा असते आणि तिची पूतति करणें 
हेंच इतिहासाचे उद्दिष्ट ठरतें. एखादी व्यक्ति, संस्था, समाज 
किवा घटना यांचा इतिहास म्हटला तरी त्याचा व्याप एवढा 
मोठा होतो, की त्या सर्वाचें संकलित वृत्त एकत्र देण्याचा 
उद्याग करतांनाहि एक विशिष्ट दृष्टि न ठेवल्यास त्या संकल- 
नाचा उपयोग करतां येणें कठिण होतें. केवळ साधनसंभार 
म्हणजे इतिहासलेखन नव्हे. इतिहास हा अश्या साधनसंभाराचा 
परिपाक असला पाहिजे. 

दुसरा विचार इतिहासाच्या अखंडत्वाचा (युनिटी ऑफ 
हिस्टरी) होय. हा विचार प्रा. फ्रीमन यांनी मांडला. इतिहा- 
साचे कृत्रिम कालखंड पाडणे, राष्ट्राराष्ट्रांचे स्वतंत्र इतिहास 
सगण्याची संकुचित दृष्टि ठेवणें, याविरुद्ध त्यांनी फार मोठी 
आघाडी उभारली. प्राचीन ग्रीस पासून रोमन साम्राज्यापर्यंत, 
तसेच साम्पराज्यशाही रोमपासून तों थेट मध्ययुगीन व अर्वाचीन 
युरोपपर्यंत सर्व इतिहास हा एकच एक परस्पर संबद्ध व सळग 
प्रवाह आहे, हें त्यांनी सिद्ध करून दाखविलें. हाच अखंडत्वाचा 
न्याय सर्वेच्या सवे जागतिक इतिहासाला लावणें शक्‍य आहे. 
एवढच नव्हे; तर आजच्या शास्त्रीय प्रगतीमुळे जगाचा अभूत- 
पुर्व संकोच झालेला प्रत्यक्ष दिसत असतांना इतिहासाला हा 
अखंडत्वाचा नियम लावणें अपरिहार्यच आहे. पुर्वीच्या कालांत 
आजच्य़ासारखीं दळणवळणाचीं साधनें नसतांनाहि दूरदुरच्या 
मानव समाजांचा एकमेकांवर चमत्कारिकपणे परिणाम 
झालेला दिसून येतो व त्यामुळे इतिहासाच्या अखंडत्वाचा हा 
सिद्धान्त म्हणजे केवळ कल्पना नसून प्रत्यक्ष वस्तुस्थिति 
असल्याचें सिद्ध होतें 

| वरील सवे गोष्टी ध्यानांत धरून इतिहासाची व्याख्या 

माडाफनी, तर ती पुढीलप्रमाणे मांडतां येईल -- सलग अशा 
मानवसस्कृतिपटांतील विवक्षित घटितांचें स्थान आणि त्या 
दृष्टीची त्यांची उत्क्रांत दर्शविणारा सत्य, संपूर्ण, साधार व 
सप्रमाण लेखनिविष्ट वृत्तान्त म्हणजे इतिहास होय. 

इतिहासाविषयी आणखी एक निराळा विचार मांडला आहे 
तो क्रोचे या तत्त्वज्ञाने. सर्व इतिहास हा समकालीन इतिहासच 
असतो, हें त्याचें सिद्धान्तवाक्य आहे. हाच सिद्धान्त त्याने 
आपल्या ग्रंथांत विशद केला आहे. 

सांप्रत इतिहासाच्या बरोबरीने समाजाच्या अभ्यासांत अर्थ- 
शास्त्र, भूविज्ञान, मानववंशशास्त्र व पुराणवस्तुझयास्त्र हीं सर्व 
अहमह्मिकेने भाग घेतांना आढळतात. त्यांनी आपपल्या 
विशेष क्षेत्रांत अमर्याद प्रगति केली आहे. एवढेंच नव्हे; तर 
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परस्परांच्या सहकार्याने परस्परांचे अनेक प्रश्‍न सोडवून एक- 
मेकांचीं क्षेत्रेहि वाढविलीं आहेत. इतिहासाच्या कोणत्याहि 
व्याख्येच्या कक्षेंत या सर्वांचाहि प्रपंच पडतो. म्हणून कोण- 
त्याहि काटेकोर शब्दयोजनेने संकुचितपणा येऊं देण्यापेक्षा इति- 
हासाच्या व्याख्येत लवचिकपणा ठेवणेंच इष्ट ठरतें. कारण 
समाज या कल्पनेला आणि समाजाच्या अभ्यासाच्या अंगणाला 
मर्यादा कोणी आणि कशी घालावी ? 


1. यच आधुनिक विज्ञानयुगाच्या पूर्वी इतिहास 
हतहाससशाधन हें साहित्याचेंच एक अंग मानलें जात 
होतें. पण सांप्रत इतिहासाने साहित्याशी असलेला आपला 
संबंध तोडून वैज्ञानिक स्वरूप धारण केलें आहे. इतिहास- 
विज्ञानाने या युगांत आपली मोठीच उन्नति केली आहे. 
इतिहासासंबंधीं आजच्या कल्पना कालच्यापेक्षा अधिक प्रोढ, 
प्रामाणिक व गंभीर आहेत. पूर्वीचे इतिहासकार आपल्या 
आधार ग्रंथांचे समालोचन करीत नव्हते. त्या आधारांना 
सत्याच्या निकषावर घासून पाहण्याची त्यांना गरज वाटत 
नव्हती. लोकांना शिक्षादीक्षा मिळावी व इतिहासाचे ज्ञान 
त्यांच्या जीवनांत उपयुक्‍त व्हावे, याच एका हेतूने पुर्वीचे 
इतिहासकार आपले ग्रंथ लिहीत. अलंकारिक वणेनांनी 
इतिहासांतील घटनांना फुलोरा आणायलाहि ते म'ेपुढे 
पाहत नसत. कवि, दार्शनिक, समाजशास्त्रवेत्ते व राजकारणी 
मुत्सद्दी यांनी इतिहासाचा पुष्कळच उपयोग केलेला दिसतो. 
पण इतिहास ही काय चीज आहे, इतिहासाचे लक्षण व 
प्रयोजन काय, त्याची मीमांसा काय, त्याच्या संशोधनाची 
गरज आहे किवा नाही, इ. प्रश्‍नांवर त्यांनी गंभीर विचार 
केलेला नव्हता. आपल्याकडेच अशी स्थिति होती असें नाही; 
तर पाश्‍चात्य देशांतहि तज्लीच होती. ग्रीक इतिहासकार 
हिरोडोटस्‌ म्हणतो, को “ इतिहासकार हा एक प्रकारचा 
महाकविच असतो व वीर पुरुषांच्या गुणगाथा लिहून लोकांचें 
मनोरंजन करणें, हें त्याचें कार्य असतें. ' थ्युसिडाइडीज या 
दुसऱ्या ग्रीक पंडिताने इतिहासाला लोकोपयोगी शिक्षणाचे 
साधन मानलें आहे. इतिहास हा मानवचरिताचा बृहद्कोश 
असून त्याच्यापासून लोकशिक्षणासाठी उत्तम आदश व दृष्टान्त 
मिळतात, अशी परदेशांतल्याहि प्राचीन पंडितांची धारणा 
होती. इंग्लंडचे सुप्रसिद्ध लेखक मेकॉले व कार्लाइलहि वरील 
सिद्धान्ताचेचे अनुयायी होते; पण आधुनिक इतिहास- 
विज्ञानाने आता आपला मार्ग बदलला आहे. इतिहासलेखनांत 
स्वच्छंद विहाराला अवकाश नसून शब्दावडंबर न करतां 
घटनांचें यथातथ्य वर्णन करणें आणि त्यांतहि जें सांगायचें तें 


इतिहाससंशोधन 


सप्रमाण सांगणें हें महत्त्वाचें असतें. इतिहासाला दार्शनिक 
व साहित्यिक सिद्धान्तापासून वेगळे करून त्याचा अभ्यास 
करणें ही सांप्रतची वैज्ञानिक रीत आहे. यालाच इतिहास- 
संशोधन असें म्हणतात. ज्या साधनांच्या द्वारे इतिहास तयार 
करायचा, त्या साधनांची साद्यंत तपासणी करणें, या गोष्टीला 
संश्ोधनांत फार महत्त्व असतें. त्या कामीं तकंवुद्धि तीव्र असावी 
लागते. संशोधनाच्या द्वारे इतिहासांतील सत्यासत्याचा निर्णय 
कसा करावा, याविषयीं आता वैज्ञानिक सिद्धान्त स्थापित 
झाले आहेत. 
एकोणिसाव्या शतकापासून विज्ञानाच्या इतर क्षेत्रांवरोबरच 
इतिहासांतहि प्रगतीचें नवें युग सुरू झालें. इतिहासाने आपलीं 
पुर्वोरचीं जीणे वस्त्रे टाकून दिलीं. तो नवा पेहराव चढवून 
घ्पमायला तयार झाला. नवे मार्ग, नव्या रीती, यांनी सत्यसंशोध- 
नाला प्रारंभ झाला. ज्या प्रमाणांच्या चौथऱ्यावर पुर्वीच्या 
इतिहासाची इमारत उभी होती, तो पायाच खरा कीं खोटा, 
याची तपासणी प्रथम सुरू झाली. कांही विद्वान्‌ परंपरागत 
इतिहासांतलें तथ्य शोधण्याच्या प्रयत्नांत गढून गेले; तर कांही 
संशोधक नवनवीन ऐतिहासिक साधनांची गवेषणा करू लागले. 
या संशोधकांना प्राचीन ग्रंथ-भांडारांतून आपल्या विषयाची 
सामग्री गोळा करावी लागली. प्राचीन प्रतीके, शिल्पे व भग्ना- 
वशेष यांचा अभ्यास करावा लागला. शब्दविज्ञान, मानवविज्ञान, 
पुरातत्त्व, नाणकशास्त्र, लिपिशास्त्र, इ. अन्य विद्यांचेंहि साहाय्य 
घ्यावें लागलें. प्राचीन साहित्य ग्रंथांतून ऐतिहासिक घटनांचे 
तुरळक आढळणारे उल्लेखहि शोधून काढावे लागले. इतिहा- 
साचे प्राचीन ग्रंथ फारच कमी प्रमाणांत मिळत असल्यामळे 
तत्कालीन इतिहासाच्या संशोधनासाठी त्यांना नाणीं, शिक्के, 
शिलालेख, भग्नावशेष, पत्रव्यवहार, दप्तरे व उकरून वर 
_ काढलेल्या वस्तू, यांची मदत घ्यावी लागली. इतिहासाच्या 
पुनरुद्धाराच्या कामीं पुरातत्त्वसामग्री उपयुक्त ठरली 
आहे. गौतम बुद्धाच्या ऐतिहासिक अस्तित्वाविषयीं कांही 
कालापुर्वी इतिहासवेत्ते संदेह प्रकट करीत होते; पण पुरातत्त्व 
विज्ञानाने वुद्धविषयक अनेक स्मृतिचिन्हे 
बुद्धाचें अस्तित्व आता निस्संदेह सिद्ध ठ 
अनेक शिलालेख व ताम्रपट पुढे येऊन 
अनुल्लेखित अश्या अनेक प्रतापी राः 
दिलें आहे. 
भारताच्या प्राचीन ल्िपींचें वाचन करणाऱ्या पंडितांत 
श्री. मस्त प्रिन्सेप या पंडिताचें नांव अग्रगण्य मानलें पाहिजे. 
त्याने मोठ्या प्रयासाने ब्राह्मी व खरोष्ठी या लिपींची वर्ण- 
माळा बसवून दाखविली. प्राचीन लिपींच्या ज्ञानाने जने 


उजेडांत आणून 
रविलें आहे. तसेंच 
त्यांनीहि ग्रंथांतरीं 
जांचें अस्तित्व दाखवून 


५४६ 


वाक संस्कृति को 


शिलालेख, ताम्रपट व मुद्रालेख सरळ रीतीने वाचतां येऊं 
लागले. त्यामुळे भारताच्या प्राचीन इतिहासांतल्या कित्येक 
अज्ञात गोष्टी संशोधकांना विदित झाल्या. हे शिलालेख व 
तास्त्रपट पाहिल्यावर डॉ. फ्छीटने लिहिलें, की “ प्राचीन हिदु- 
लोकांत इतिहासलेखनाची योग्यता व जाणीव होती. ' या 
शिलालेखांचें स्वरूप दस्तऐेवजासारखें असतें. त्यांवर व्यक्‍तीचें 
पुर्ण नांव, गांव, वंशवृत्त, हक, मिति या गोष्टी आवर्जून 
लिहिलेल्या असतात. तत्कालीन देशास्थि्ति, रीतिरिवाज, 
देववर्म, इ. विषयांवर हे अभिलेख पुष्कळच प्रकाश टाकतात. 
भारताच्या पशचिमोत्तर प्रदेशांत शक, यवन, पल्हव या राजांची 
राज्यें बहुतकालपर्यंत नांदलीं, हें या अभिलेखांनीच आपल्याला 
विदित केलें आहे. या राजांचीं वंशावळ त्यांच्या शिक्‍्क्यां- 
वरूनच आपल्याला मिळू शकते. गुप्तकाल हें भारताच्या 
इतिहासांतलें सुवणयुग होतें, याची निस्संदिग्ध माहिती 
आपल्याला त्यांच्या शिक्क्‍्यांनी आणि नाण्यांनीच पुरविला, 
आहे. 
पुरातत्त्व साधनांव्यतिरिक्‍त प्राचीन हस्तलिखित ग्रंथांतून 
इतिहासाचे धागेदोरे मिळूं ज्कतात; मात्र त्या ग्रंथांचे 
प्रामाण्य, त्यांचा लेखनक!ल व त्यांचा कर्ता या गोष्टींचा नीट 
अभ्यास करावा लागतो. अश्या कालनिर्णयाच्या कामीं वहिरग 
श्रमाण उपलब्ध न झाल्यास त्याची अंतरंग परीक्षा करून र्ता 
कालनिर्णय निश्‍चित करावा लागतो. हें काम मोठ्या कष्टाचे 
असतें. परीक्ष्य ग्रंथाची शेळी व त्यांतळे विषय यांचें विश्‍लेषण 
करून, त्या देशांतल्या तद्विविषयक अन्य ग्रंथांशीं त्याच 
तुलना करून अन्य ग्रंथांतील त्या ग्रंथाचे उल्लेख व च्या 
ग्रंथांतील अन्य ग्रंथांचे उल्लेख या सर्व गोष्टींचा वारीक 
विचार करून त्या ग्रंथाचे देश-काळ ठरवावे लागतात. एखाद्या 
ग्रंथांत प्रक्षिप्त भागहि असूं शकतो. नंतरच्या कालांत त्याच 
वाढहि झालेली असते. तेव्हा त्या ग्रंथाला प्रामाण्य प्राप्त 
करून देण्यासाठी प्रथम वरील गोष्टींचे निराकरण कर! 
लागतें. आणि मग अश्या रीतीने संशोधित झालेला तो ग्री 
इतिहासाचे साधन म्हणून उपयुक्‍त होऊं शकतो. 
इतिहास-विज्ञानासाठी ग्रंथांतल्या शब्दांची यथाथ 
करणें, हेंहि फार महत्त्वाचें कार्य ठरतें. भिन्नभिन्न डर ही 
शब्दांचे अर्थ बदलतात. त्यांत संकोच-विकासहि होऊं शर्क( 
शब्दाचा अशुद्ध अथ इतिहासांत भ्रमनिमितीला कारण कीन 
असतो. म्हणून इतिहास संशोधकाला त्याचाहि निश्‍चय व्य षी 
लागतो. अशा प्रकारें प्राचीन ग्रंथांच्या विवेचनांतून € 
सांतल्या भिक्च भिन्न घटनांचा पत्ता लागूं शकतो. माह कीट 
घटना संवंधरहित. असतात; म्हणून मग त्यांना कार्यका 


व्याख्या 


“बंड पहिला 


भावाच्या सुत्रांत यथायोग्य ठिकाणीं गुंफण्याची आवश्यकता 
निर्माण होते. ऐतिहासिक घटना जोंवर कार्यकारणाच्या महा- 
नियमांत ग्रथित होत नाहीत, तोंवर त्यांचें महत्त्व किवा 
प्रयोजन कळूं शकत नाही. त्यांची जेव्हां परस्पर संगति लागते 
किवा त्या शुंखलाबद्ध होतात, तेव्हांच त्यांतून. खऱ्या इति- 
हासाची प्राप्ति होऊं शकते. 

लॉर्ड अँक्टनच्या मतानुसार इतिहास वाचण्यापेक्षा ऐति- 
हासिक शेलीने त्याचा विचार करण्याची शक्ति प्राप्त करून 
घेणें, हा उत्तम पक्ष होय. या विचारशक्तीच्या द्वारेच इतिहा- 
साच्या परिवर्तनपरंपरा व भूतकालांतील मोठमोठ्या आंदो- 
लनांचें रहस्य सरलतेने समजूं शकेल. ः 

अशा प्रकारें ऐतिहासिक घटनांची प्रगति, त्यांचा विकास- 
कैम व त्यांचें समस्त तात्पयं सुस्पष्ट करणें, हीच श्रेष्ठ इति- 
हासंकाराची कर्तबगारी होय. भूतकालांतलीं मेळेलीं, गाडलेलीं 
मढीं उकरून काढणें, याच एका गोष्टींवर तो संतुष्ट नसतो; 
तर इतिहासाची अंत:शक्‍्ति आणि त्याचा जीवनस्रोत प्रकट 
करणें, हें तो आपलें परम कर्तव्य समजतो. इतिहासाचें 
परिशीलन हें आपल्या मानसिक विकासाचें फार मोठें साधन 
आहे. चालू युगाच्या मानसिक जीवनावर ऐतिहासिक विचार- 
शेलीचा गंभीर प्रभाव पडलेला आहे. 

कोणत्याहि विषयाच्या चर्चेत तद्विषयक इतिहास आपोआप 
पुढे येतो. साम्प्रत सर्वे विद्या-कलांचें विवेचन व समालोचन 
ऐतिहासिक दृष्टीला धरूनच केलें जातें. ऑरिस्टॉटलूचें म्हणणें 
आहे, की “जो मनुष्य कोणत्याहि विषयाच पूर्वापर 
विकासक्रम लक्षांत घेऊन त्याचा विचार करतो, त्यालाच 
त्या विषयाचें पूर्ण व विशद ज्ञान प्राप्त होऊं शकतें. ' वस्तु- 
स्थिति अशी आहे, कौ ज्ञानाच्या कोणत्याहि शाखेचें तिच्या 
इतिहासाच्या अभ्यासावांचून योग्य प्रकारे आकलन होणेंच 
शक्‍य नाही. 

खरा इतिहासकार कोगत्याहि जातीच्या धमंग्रंथांना 
अपौरुषेय अथवा ईशवरकृुत मानीत नाही. कारण ते ग्रंथ 
मनुष्याच्या अश्या बोलींत लिहिले गेळे आहेत, की ज्या 
बोलींचा इतिहासांत हळूहळूं विकास झाला आहे. त्या ग्रंथांचा 
देशकालपरिस्थितीशीं घनिष्ट संबंध असतो, त्यांत देशकालांचें 
पुर्ण प्रतिबिब पडलेलें असतें. इतिहासकार आधुनिक दर्शन- 
शास्त्रांचीहि आलोचना ऐतिहासिक विचारशैेलीने करतात. 
ते त्यांतल्या प्राचीन व अर्वाचीन सिद्धान्तांचें तुलनात्मक 
अध्ययन करून जे विचार पुढे मांडतात, ते पुढील अभ्यासकांना 
मार्गदर्शक ठरतात. 

मानवजातीने आपल्या इतिहासकालांत ज्या ज्ञाननिधीचा 


पढ 


इत्ंखोरी 
संग्रह करून ठेवला आहे, त्याच्या आधारावरच विज्ञानाची 
उन्नति झालेली आहे. मनुष्य इतिहासाला विसरेल, तर तो 
भिन्न भिन्न ऐतिहासिक अनुभवांच्या ज्ञानालाहि वंचित राहील 
व वर्तमानकालांत पुढे उभ्या ठाकणार्‍्या अनेक जटिल 
समस्यांची उकल करण्यासहि असमथे ठरेल. थोडक्यांत 
सांगायचे, तर इतिहास हा मानवजातीचा संचित ज्ञाननिधि 
आहे. सर्वे विद्यांत त्याचें स्थान उच्च आहे. विद्या आणि 
शास्त्रें यांचा तो दीपक आहे. तो सर्व कर्मांचा उपाय आणि 
सर्व धर्मांचा आधार आहे. [ प्रा. गंगाप्रसाद मेहता- द्विवेदी 
अभिनंदन ग्रंथ ] 


पू इतु ही वंगालमधील एक देवता असून ती नवसाला 

इंठुऱजा पावते, असें समजतात. आरिवनांतील सुर्यसंक्रांतीला 
व कातिकांतील दर रविवारींहि स्त्रिया तिला पूजतात. इतूचा 
संबंध सूर्याशीं आहे, असें मानतात. एका मोठ्या मातीच्या 
परळांत चार लहान बोळकीं आंत माती घालून ठेवतात व 
त्यांत भात, जव, गहूं, किंवा इतर धान्यें पेरतात. दर रविवारी 
त्या ' शेताला ' पाणी घालतात. चार भांडीं हीं चार क्रतूंचीं 
प्रतीके मानतात. इतुला तांदुळाची खीर व मिठाई यांचा नैवेद्य 
दाखवितात. नंतर तिची कहाणी ऐकतात -- 

एक दरिद्री व अधाशी ब्राह्मण होता. एक दिवस त्याला 
धिरडें खावेसें वाटलें; म्हणून त्याने बायकोला धिरडी करायला 
सांगितलें. पण त्याच्या दोन मुली जुम्नो व उम्नो यांनी एकेक 
धिरडें खाल्ले व त्यामुळे ब्राह्मणाला पोटभर धिरडी मिळाली 
नाहीत. त्या रागाने त्याने त्या दोन्ही मुलींना रानांत नेऊन 
सोडलें. तिथे त्या मुलींनी कांही पर्‍यांच्या बरोबर इतु देवतेची 
पुजा केली. देवी त्यांच्यावर प्रसन्न झाली. मग घरीं येऊन 
त्या मुलींनी आपल्या बापाला श्रीमंत केलें. 

एकदा राजा यांच्या दारावरून जात असतां त्याने या 
मुलींकडे पाणी मागितलें. मुलींनी तें देऊनहि घड्यांतलें पाणी 
कमी झालें नाही, हें पाहून राजा खूश झाला व त्याने स्वतः 
उम्नोशीं व त्याच्या प्रधानाने जुम्नोशीं लग्न केलें. पुढे उम्नोने 
व तिच्या बापाने इतूची पुजा सोडल्यामुळे त्यांच्यावर अनेक 
आपत्ती आल्या. परंतु जुम्नोच्या सांगण्यावरून आरडिविन 
संक्रांतीला त्यांनी पुनश्‍च इतुदेवतेची पुजा केली व त्यामुळे 
सर्वजण सुखी झाले. [ हि. हॉ. से.; फोक्‌ लोअर ] 


-० चंपारण्याच्या दक्षिणेला सुमारें दहा मैलांवर हें 
इतूखारा छिकाण आहे. इथे हिंदु, बौद्ध व जैन देवतांच्या' 
पाषाणमूर्ती इतस्ततः विखरून पडलेल्या सांपडल्या आहेत; 


७111111111 


इत््‌खोरो 


त्याचप्रमाणे तारा या देवतेच्या मूर्तीवर महेंद्रपालळ नामक 
राजाचा एक कोरीव लेखहि सांपडला आहे [हि. जॉ. ए. इं.] 


व्र या शब्दाचा अर्थ एकरूपता, समरसता किवा 
इत्तिहाद आढ स्नेह असा आहे. “सर्व दृश्य वस्तूंचे अस्तित्व 
परमेश्‍वरांत पाहुणे, ' अश्या अथी सूफी तत्त्वञञ हा शब्द 
योजतात. [ डि. इ. ] 


तड (६७१-७१३ इ. स.) वौद्ध धर्माच्या अभ्यासा- 
इात्सग साठी भारतांत आलेला एक चिनी प्रवासी. हा 
श्रमण होता. जावा, मलाक्‍्का या मार्गाने तो हुगळीच्या मुखा- 
जवळ असलेल्या ताम्रलिप्ति या गांवी आला. नालंदा येथे 
कांही व्ष अभ्यास केल्यावर त्याने भारतांतल्या बौद्ध क्षेत्रांची 
ययात्रा केली. इ. स. ६९२ मध्ये चीनला जात असलेल्या तत्सइन 
नामक उपाध्यायाबरोबर त्याने आपला ग्रंथसंग्रह मायदेशी 
पाठवून दिला. तो चीनला परत गेल्यावर तत्कालीन वु हाऊ 
या चीनच्या राणीने त्याचें उत्तम स्वागत केलें. याने ५६ 
बौद्ध ग्रंथांचे चिनी भाषेंत भाषांतर केलें आहे. 


ठिट्य दे. भारतांतील एक शेव संत. हा राजकुलांत 
इदानकाइझ जन्मला होता. शंकराच्या मंदिरांत पुजाअर्चा 
व अतिथिसत्कार या गोष्टी यथासांग चालाव्या म्हणून हा दक्ष 
असे. एकदा दुसर्‍या एका भक्ताने आपली अतिथिसेवा 
अव्याहत चालावी या हेतूने इदानकझ्झीच्या कोठारावर ह्ल्ला 
केला. इंदानकझ्झीला त्याचा हेतु कळतांच त्याने स्वखक्नीने 
आपलें भांडार त्या भक्ताच्या स्वाधीन केलें. या त्याच्या 
कृत्यावरून तो महान्‌ संत म्हणून ओळखला जाऊं लागला. 


ड्द मिमी भारताच्या ईशान्य सरहद्दीवरील डोंगराळ 
रि प्रदेशांत मूळ रहिवाश्यांच्या अनेक जमाती 
आहेत. त्या सर्वांना मिमी असें नांव आहे. हे मिश्‍मी लोक 
पूर्वी उत्तरेकडील कोणत्या तरी प्रदेशांत राहत असावे व 
तिथून हळूहळू खाली सरकत तिबेटांतून या प्रांतांत उतरले 
असावे, असा विद्वानांचा तक आहे. सांस्कृतिक व भाषिक 
दृष्ट्या या जमाती परस्परांपासुन अगदी भिन्न आहेत. तसेंच 
त्यांचे आपापसांतले संबंधहि सलोख्याचे नाहीत. 

हिमालयाच्या पायथ्याला लागून असलेल्या लोहित व 
दिबाँग्र या नद्यांच्या खोऱ्यांत मिरमींची जी जमात राहते, 
तिला इदु अशी संज्ञा आहे. इद हा शब्द 'मिदु' शब्दाचा अप- 
भ्रंश आहे. इदु जमातीच्या सात आठ उपश्याखा आहेत. दिबाँग 


प४८ 


भारतोय संस्कृति कोल 


नदीला मिळणाऱ्या अनेक नद्यांच्या कांठीं या निरनिराळया 
पोटजमाती राहतात व त्या नदीचें नांव धारण करतात. इदु 
लोक्रांची चेहरेपट्टी मंगोलियन वंश्यांतल्या लोकांसारखी असते. 
त्यांच्यांतळे उत्तर सरहद्दीकडचे लोक उंच व देखणे असून 
दक्षिण भागांतील लोकांपेक्षा शारीरिक व मानसिक दृष्ट्या 
अधिक उत्साही दिसतात. निस/रम्य व दुर्गम अक्या प्रदेशांत 
राहत असल्य़ामुळे या लोकांत नैसगिक साधी राहणी व 
सौंदर्याची आवड दिसते. त्यांच्या सांस्कृतिक परंपरा व चाली- 
रीतीहि प्राचीन काळापासून आजतागायत कायम राहिल्या 
आहेत. आधुनिक सुधारणेचा त्यांना यत्किचितहि संपक 
झालेला नाही. 

इदु लोक वाघ व वानर यांच्याशीं आपला वांशिक संवंध 
मानतात. हा संबंध कसा आला, तें सांगणाऱ्या अनेक दंतकथा 
त्यांच्यांत प्रचलित आहेत. पृथ्वीवर आपली उत्पत्ति कशी 
झाली, यासंबंधीं ते पुढील कथा सांगतात -- 

पृथ्वीवर पूर्वी पुरुष नव्हता. प्रथम सूर्य, चंद्र वायु व 
अग्नि हे चार देव व एक स्त्री उत्पन्न ज्ञाली. देवांना स्त्री-पुरुष 
भेदाची कांहीच कल्पना नव्ह्ती. नेहमी ते उघडे राहुन भटकत 
असत. पण एकदा त्या स्त्रीच्या मनांत कामेच्छा उत्पन्न झाली 
व ती शमविण्यासाठी काय करावें, तें तिला सुचेना. विषण्ण 
होऊन ती एका टेकडीवर पाय पसरुन बसली. त्याच टेकडीवर 
वायुदेव * अमाया खिन्यु ' राहत होता, त्याने तिला पाहिलें 
कुतुहलाने तो तिच्या गर्भात प्रविष्ट झाला. त्यामुळे तिचें पोट 
हळूहळू वाढू लागलें व योग्य वेळीं तिला मुलगा झाला. तो 
मुलगा हाच आमचा मूळ पुरुष होय. 

आसाम प्रांतावर ब्रिटिशांचा अंमल येण्यापूर्वी हे लोक 
तिथल्या प्रश्नासकांच्या हुकमतींत निष्ठापूर्वक राहत. पण 
निसगंत:च त्यांची वृत्ति लढाऊ असल्यामुळे जवळपासच्या 
जमातींबरोबर त्यांचे सदेव झगडे चालू असत. लुटालूट, मारा- 
मारी व कत्तल या गोष्टी त्यांच्या जणूं अंगवळणींच पडल्या 
होत्या. परंतु पुढे ब्रिटिशांनी त्यांच्यावर पुर्ण पगडा बसविला व 
त्यांच्या पुर्वीच्या वृत्तींत बदल घडवून आणला, असें सांगतात. 

इंदु लोकांच्या वस्तीची रचना पद्धतशीर नसते. प्रत्येक 
कुटुंब प्रमुख आपापल्या सोयीप्रमाणे घर बांधतो व त्यामुळे 
खेड्याचें स्वरूप एकंदरींत अव्यवस्थितच दिसतें. 

इदु लोक एकत्र कुटुंबपद्धतीने राहतात. त्यामुळे कुटुंबांत 
माणसें बरीच असतात. त्या सर्वांना सोयीस्करपणे राहतां 
येईल, असे घर ते बांधतात. घर बांधण्याच्या जागीं प्रथम 
जमिनींत लाकडाचे खुंट पुरतात व त्यांवर जमिनीपासून 
५-६ फूट उंचीवर घराची उभारणी करतात. हें घर म्हणजे 


खंड पहिला प४९ डा अ 
र्‌ 
एकमेकां लोल्या त... ी 
नाबिगकोंन लागून असलेल्या ल्यांची एक मालिकाच असते. मांस, मासे, उंदीर, तांदूळ, राळे व भाजीपाला यांचा जेवणांत 
बांधकाम बांबूचें व जंगली लांकडाचें केलेलें असतें. प्रत्येके उपयोग करतात. तांढुळापासून तयार केलेली दारू हें त्यांचे 


इदु मिरमीरचे घर 


खोलींत स्वयंपाकासाठी व शेकण्यासाठी एक अग्निकुंड असतें. 
घराच्या पडवींत हरणें, ड्करें इ. प्राण्यांची र्मुंडकीं टांगून 
ठेवलेलीं असतात. 

प्रत्येक घरांत मृत प्राण्यांच्या कवट्या, शेतीचीं व विण- 
कामाचीं अवजारे, कांही लोखंडी व पितळी भांडीं, बांबूच्या व 
वेताच्या विणलेल्या चटया, एक-दोन पत्र्याच्या पेट्या, एवढें 
साहित्य असतें. 

इतर मिश्‍्मी जमातींपेक्षा इदूंची केशरचना निराळी असते. 
ते दोन्ही कानशिलांवरील केस काढून टाकून मागच्या बाजूचे 
लांब सडक वाढवितात व त्यांच्या अग्नांची गांठ बांधतात. इंदु 
लोकांना रंगीवेरंगी पोषाखाची फार आवड असते. पुरुष 
काळा कोट घालतात व लंगोटी नेसतात. कापडाचा एक तुकडा 
छातीपोटावर पट्ट्याने बांधून ठेवतात. त्यांचा कोट झाडांच्या 
सालींतील तंतु व माणसाचे केस यांनी बनविलेला असतो. तो 
इतका मजबूत असतो, की त्यांत भालादेखील खुपसला जात 
नाही. ते डोक्याला वेताची टोपी घालतात. स्त्रिया सेलसर 
पोलकीं घालतात व कमरेभोवती रंगीत वस्त्र गुंडाळतात. 

इदूंचे अलंकार मोजकेच असतात. स्त्री व पुरुष दोघेहि 
लहानमोठ्या मण्यांच्या अनेक माळा गळ्यांत घालतात व कान 
टोचून त्यांत बांबूचे तुकडे बसवितात. 

इंदु लोक डोंगरउतारावर शेती करतात व असम, टॅपिओका, 
राळे, मका, तंबाखू इ. पदार्थ तसेंच घेवडा, भोपळा इ. भाज्या 
पिकवितात. तिरकमठा व बंदूक यांच्या साहाय्याने ते क्िकारहि 
करतात. त्यांना मासे मारण्याचाहि छंद असतो. ते पशुपक्ष्यांचे 


इदु मिश्‍्मींचा गळ्यांतला एक अलंकार 


राष्ट्रीय पेय आहे. त्यांना तंबाखूचे जबरदस्त व्यसन असतें. 
इदूंना वर्ष व महिने हीं दोनच कालपरिमाणें माहीत आहेत. 
स्त्रियांच्या दोन मासिक पाळ्यांमधील काल म्हणजे एक 
महिना, अशी त्यांची समजूत असून ती एका दंतकर्थेवर 
आधारित आहे. त्यांच्या वर्षाचा प्रारंभ पावसाळ्यांत होतो. 

इदु लोकांची स्वतंत्र भाषा असून तिचा अंतर्भाव मिमी 
भाषांमध्ये होतो. अस्पष्ट उच्चारणामुळे ही भाषा आजपर्यंत 
इतरांना अगम्यच राहिलेली आहे. 

सामाजिक जीवन - इदु कुटुंब हे एकत्र कुटु 
कौटुंबिक बाबतींत हे लोक कुटुंबप्रमुखाचा शब्द प्रमाण मान- 
तात. बाप, आजा व चुलता यांच्याविषयी कुटुंबांतील प्रत्येक 
माणसाला आदर असतो. जमीन-जुमला, पशु-पक्षी, अन्न- 
धान्य, घर-दार या गोष्टींवर कुटुंबाची सामायिक मालकी 
असते. परंतु दागदागिने, कपडालत्ता, पैसाअडका, या गोष्टी 
मात्र वैयक्तिक मालकीच्या असतात. 

इदु जमातींत अनेक शाखा आहेत. एक शाखा म्हणजे, 


कोण्यातरी एका मूळ पुरुषाची संतति असते. ते परस्परांना 
शाखा एकाच खेड्यांत 


अन्ना या नांवाने संबीधतात- पूर्वी एक 

किवा अनेक खेड्यांच्या एका गटांत राहत असे व त्या 
खेड्याला त्या शाखेचें नांव मिळत असे. परंतु ही प्रथा आता 
मोडत चालली आहे. कारण उद्योगधंद्यासाठी हे लोक आता 


संब असतें. 


'इदु मिई्मी 


आपापलीं खेंडीं सोडून अन्यत्रहि जाऊं लागले आहेत. इदूंचा 
सामाजिक दर्जा 
ते कोणाचे दास 
आहेत, कोौं स्वतंत्र 
आहेत त्यावरून 
ठरवितात. या 
$). दोन वर्गात पर- 
॥ स्पर वेंटी-व्यव- 
. हार होत नाही. 
' इदूंची राहणी 
अगदीं साधी 
असते. स्त्रिया 
घरकाम सांभाळून 
पुरुषांना शेतीच्या 
कामांत मदत 
करतात. 
मुलें तिरकमठा 
घेऊन उंदीर, 
सरडे, पक्षी यांची 
शिकार करतात. 
आईबाप या 
मुलांना शिक्षण देण्याची कांहीच व्यवस्था करीत नाहीत. 
त्यामुळे त्यांच्या मनांत वडील माणसांविषयीं अप्रीति निर्माण 
होत असलेली दिसते 

केवळ स्त्री-पुरुष संवंध झाल्याने संतति होत नाही; तर 
त्यासाठी ईश्‍वरी कृपेची आवश्यकता आहे, अशी इद्‌ची सम- 
जूत आहे. त्यामुळे वांझ स्त्रीला समाजांत योग्य तो मान 
मिळत नाही. वांज्पण टळावें यासाठी स्त्रिया अनेक दैवी 
उपायांचा अवलब करतात. गर्भपात होतो, तो पुरोहिताने 
केलेल्या जादूटोण्यामुळ होतो, असें ते मानतात. त्यामळे गरो- 
रर स्त्री व तिचा पति हरणाच्या शिंगाला स्पर न करणें 
ह्रणार्चे मांस न खाणं इ. नियम कटाक्षाने पाळतात. त्याच- 
प्रमाणे गर्भपात टळावा, प्रसूति सुलभ व्हावी, मलांना भत- 
बाधा होऊ नयं, यासाठीहि त्यांची कांही विधि-विधानें 
असतात. मूळ अंगावर पीत असेतों इदु लोकं ब्रह्मचर्य 
पाळतात. 

विवाहपद्धति - इदु तरुणांत विवाह होण्यापूर्वी प्रणय- 
याचना करण्याची पद्धति आहे. मात्र ती अत्यंत गप्तपणे 
करावी लागते. कारण प्रियाराधन उघडकोौस आल्यास जवर 
दंड भरावा लागतो. मुलींची संमति आहे, असें दिसल्यास 


र्ण 


इदु मुलगी 


५५० 


भारतोय संस्कृति कोंदा 


मध्यस्थामांफेत तिच्या वापाकडे तिला मागणी घालण्यांत 
येते. मुलीचे. आई-वडील आपल्या नातलगांची व मुलीची 
संमति घेऊन देज वगेरे पुढील सर्व व्यवहार ठरवितात. 
लग्नांत आईवाप मुलीला आंदण म्हणून अनेक वस्तू देतात. 
मुलींचीं लग्ने साधारणपणें १२ ते १९ या वयांत होतात. 
मुलींच्या चारित्र्याला इदु लोक फार जपतात. मुलीचें पाऊल 
वांकडें पडल्याचा नुसता संशय आला, तरी त्याबद्दल तिला 
देहदंड सोसावा लागतो. इदु लोकांत बहुपत्नीकत्व आहे 


इदु लोक हे वृत्तीन रांगडे आणि रागीट असतात. क्षुल्लक 
कारणांवरूनहि ते खुनासारखे गंभीर गन्हे करायला प्रवृत्त 
होतात. तडजोडीची वृत्ति त्यांच्यांत दिसत नाही. असें असले 
तरी, हे लोक दगलवबाजी किवा चोरी मात्र करीत नाहीत, 
विज्लेष म्हणायला हवें 

व्यभिचार, बालहत्या, खन इ गुन्ह्यांचा न्यायनिवाडा 
करण्यासाठी इदु जमातींत न्यायमंडळें असतात. गांवांतील 
अनुभवी, वृद्ध, समजूतदार व नि:पक्षपाती असे लोक त्या 
मंडळांत नेमलेले असतात. न्यायदानावद्दल दोन्ही पक्षांकडून 
त्यांना मानधन मिळतें. न्याय करतांना ते गुन्ह्यामागच्या 
हेतूकडे विशेष लक्ष देतात. मृत्य, कैद, नकसान भरपाई, दंड १ 
फटक मारण, असे त्यांचे शिक्षेचे प्रकार आहेत 


'खंड पहिला 


मतिकाची प्रथा - ज्या घरीं मृत्यु ज्ञाला असेल, त्या 
घरच्या माणसांनी पांच दिवसपर्यंत वाहेर जातां कामा नये व 
बाहेरच्या माणसांनी त्या घरीं येतां कामा नये, असा त्यांच्यांत 
मम आहे. हे मृताला पुरतात. मृत व्यक्ति लौकर नजरेआड 
होऊ नये, यासाठी दोन किंवा तीन दिवससुद्धा ते अंत्यसंस्कार 
करीत नाहीत. 

धामिक कल्पना - इदु लोक परमेश्वराला सवंश्रेष्ठ सृष्टि- 
कर्ता असें मानतात. त्याला ते इन्नी असें म्हणतात. तो चोख 
न्याय देणारा आहे, अशी त्यांची धारणा जाहे. सर्वे धार्मिक 
विधींच्या प्रारंभीं ते ईशवराचें स्मरण करतात. भूतपिक्षाचां- 
वरहि त्यांची श्रद्धा असून दैनंदिन जीवनांतील स्व गोष्टींवर 
व निसर्गातील घटनांवर भुताखेतांचें वर्चस्व असतें, अशी 
त्यांची समजूत आहे. रोगराई होते, ती या भूतपिक्याचांच्या 
कोपामुळेच होते, अशी इदूंची श्रद्धा असते. रोगी बरा होण्या- 
साठी ते भुतांना बलिदान देऊन संतुष्ट करतात. हें सर्वं 
करणारा एक उपाध्याय वर्ग त्यांच्यांत असतो. [दि इदु 
मिश्मी - तपनकुमार बारुआ. ] 


उददैमन तमिळ प्रांतांतील धनगरांची एक. जात. हल्ली या 
श्र जातीचे लोक मेंढरे पाळण्याव्यतिरिक्‍त इतरहि 
कांही धंदे किवा नोकऱ्या करतात. यांचे मुख्य वर्ग दोन-- एक 
पुर्णपणे सुधारलेला व दुसरा आपल्या जातीचें मूळ वैशिष्ट्य 
कायम ठेवून असणारा. पहिल्या वर्गातील लोक वैष्णव असून 
गंधाचा नाम लावतात व स्वत:ला यादव वंशांतील समजतात. 
दुसऱ्या वर्गातील लोक ' भुताखेतांना भजतात. ते शोवपंथी 
असल्यामुळे कपाळीं भस्म लावतात. 

विजयनगरच्य़ा कृष्णदेव राजाचा दिवाण तिम्मराज हा 
इदैयन जातीचा होता, असें हे लोक मानतात. शिबि, कलकट्टी, 
पासी, पाल, पेंडक्‍्कुमेक्को, शिबियन, संगुकट्टी, सांवत, पड्नाटु 
वगैरे यांच्यांत पुष्कळ पोटजाती आहेत. शिवि लोक पुर्वी 
पालखी वाहण्याचे काम करीत असत. पालखीला शिबिका 
असें नांव आहे, तें या शिबि लोकांवरूनच पडलें असावें. संगुकट्टी 


जातीचे लोक शंखांचे दागिने घालतात, तर साबन लोक अंगाला 
भस्म च्चितात. 

पडनाट्‌ पुरुषांना चुलत बहिणीशीं 
वुरोहिताचें काम ब्राह्मण करतात. 
नवरीच्या गळ्यांत ताळी बांधते. यांना 
विवाह मान्य नाही. संतति नसलेल्या 
भाऊ, बाप किवा मामा यांच्याकडे 
तिला नवऱ्याच्या संपत्तीपैकी उपजी रि 


लग्न करतां येतें. लग्नांत 
नवर्‍या मुलाची बहीण 
घटस्फोट किंवा विधवा- 
विधवा स्त्रीची संपत्ति 
जाते. ग्रामपंचायतीकडून 
वकेपुरता पैसा मिळतो. 


पुण 


|” ड्‌ ध्म 


पुरुषाची संपत्ति त्याच्या मुलाला न मिळतां ती जावयाला 
मिळते. जावई सासर्‍याकडेंच राहतो. | 

कांही ठिकाणीं मुलीला क्ररतु प्राप्त झाल्यावर तिचा मामा 
किवा मामेभाऊ माडाच्या हिरिव्या चुडतांचें एक झोपडें बांधून 
त्यांत तिला सोळा दिवस ठेवतो व नंतर तिची ञह्तुद्यांति 


केली जाते. 


विवाहप्रथा -- पोटभेदांपरत्वें लग्नपद्धतींत थोडाफार फरक 
आढळतो. कोइमतूर येथे लग्नापूर्वी देवापुढे तांबडे किवा 
पांढरें फूल विड्याच्या पानांत गुंडाळून ठेवतात व लहान 
मुलाला तें उचलायला लावतात. मुलाने पांढरे फूल उचललें 
तर तो मनांत योजलेल्या लग्नाला शुभ शकुन मानतात. मख- 
प्रदेशांत प्रौढ इदैयन मुलीचें लग्न कधी कधी दहा वारा वषांच्या 
मृलाशींहि करतात. ह कर 

मतिकाची प्रथा -- मृताला स्मश्ानभूमींत नेल्यावर त्याच्या 
तोंडांत तांदूळ, पाणी व एक नाणें ठेवतात. दहन केलेल्या जागे- 
वर नंतर लहानशा नांगराने नांगरतात व तिथे नऊ प्रकारचीं 
धान्यें पेरतात. सोळाव्या दिवशीं ब्राह्मण त्यांच्या अंकुरांची 
मानवाकृति तयार करतो व मृताचा मुलगा तिची पूजा करतो. 

त्रिवांकुर येथील कांही इदैयन तमिळ भाषा बोलतात, तर 
कांही मल्याळम्‌ बोलतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


इद्डत्सर इडावत्सर पाहा. 


इध्म * इध्यते म्चि! अनेन इति > ज्याने अग्नि प्रज्वलित 
र केला जातो तें अर्थात्‌ समिधा म्हणजे इध्म होय. यज्ञ 
करतांना हवनासाठी वृक्ष-वनस्पतींच्या शाखोपश्याखांच्या लहान 
काटक्यांचा उपयोग करतात, त्यांना इध्म किवा समिध्‌ असें नांव 
आहे. पलाश, अश्वत्थ, खदिर (खैर), रोहित (रक्‍त रोहिडा), 
हरिता (दूर्वा) व उदुंबर या वृक्ष-वनस्पतींच्या समिधा घ्याव्या, 
असें मरीचि क्रषीने सांगितलें आहे. या वनस्पती मिळणें शकय 
नसेल, तेव्हा कांटे नसलेल्या कोणत्याहि वनस्पती चालतात, 
असें त्याने पुडे सांगितलें आहे. कात्यायनाने आपल्या नामावलींत 
हरिता व रोहित या वगळल्या असून शमी, न्यग्नोध (वड), 
प्लक्ष (पिपरी), वैकंकत ( वेकळी), बिल्व, चंदन, सरल 


(ट्याशह्ा), शाल ( साण) व देवदार यांचा अंतर्भाव केला 


आहे. समिबेसाठी ज्ञाखेचा अग्राकडचा भाग घेतात. ती शाखा 

मात्र खरटलेली, सडलेली, आंखूड, वेडीवांकडी व फार 

बारीक नसावी. | 
एका इध्मात साधारणत: एकवीस काष्ठें असतात. परतु 


कांही वेळा ही संख्या कमी-जास्ती होते. दशंपूर्णमास यागासाठी 


ड्ध्म 


एकवीस काष्ठांचा इध्म असतो. इध्मामध्ये तीन परिधि 
असतात. परिधींची लांबी सामान्यतः ३६ अंगुळे असते. समि- 
धांची लांबी प्रादेशमात्र असते. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


च्पय इध्माला बांधायच्या त्रिसंनहन नामक 
इध्मवधनरउ्जु दर्भाच्या तिपदरी दोरीला इध्मवंधनरज्जु 
असें म्हणतात. ही दोरी यज्ञकर्माच्या शेवटों अग्नींत टाकतात. 


व त्रघ्ग्वेद ९.२६ या सूक्ताचा द्रष्टा. हा अगस्त्याचा 
इध्मवाह पुत्र असून क्र्तूने याला दत्तक घेतलें होतें. हा एक 
गोत्रकार होता. 


इध्माहरण दशंपूर्णमास पाहा. 


सर्याचें नांव. विष्णूचे स्वरूप. गोपींनी बालकृष्णाच्या 
९” वारा अंगांचें रक्षण व्हावें. म्हणून ज्या अनेंक देवतांचे 
स्मरण केलें, त्यांत या देवतेने श्रीकृष्णाच्या कंठाचें संरक्षण 
कय़वें, असें प्राथिलें आहे. [ भाग. पु. १०.६.२२] 


विदर्भातली एक देवी. तेथील अनेक गांवांत 
इनामाथय दसर्‍याला हिची पुजा करण्याची चाल होती. ही 
पुजा कोतवालाकडे मांडीत व देवीला हेला बळी देत. ह्ल्ली 
मात्र ही प्रथा बंद पडली आहे. स्त्रिया उंच जागीं पाळणा 
बांधून त्यांत झोके घेत पंधरा दिवसपर्यंत इनामायचीं विविध 
गाणीं गातात. 


ति न क (१८ व्या शतकाचा उत्त- 
इनुपसानगठु वकटरामच्या रघ) एक संगीतकार. 
गोपालकृष्ण या नांवाने त्याने तेलुगु भाषेत अनेक कोर्तनें 
रचलीं आहेत. भजन हा प्रकार साहित्यांत प्रथमच निर्माण 
करणाऱया बोधेंद्र स्वामीचे भजन याने रचलें आहे. तोडी 
रागांतील हें भजन गुरुकी्तंन म्हणून प्रत्येक भजनाच्या सुरवा- 
तीला म्हणण्याची तिकडे पद्धत आहे. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


इनाक्बाशैश्न ल धर्मसमीक्षणसभा. १ ३्व्या शतकांत, 

पु रापियन देशांत, लोकांच्या धर्माचारांचें 
निरीक्षण करण्यासाठी व ते जर कॅथॉलिक धर्माशी जळणारे 
नसतील, तर त्या लोकांना शिक्षा ठोठावून त्या अमलांत 
आणण्याचें कार्य करण्यासाठीं एक सभा स्थापन झाली होती, 
तिला इन्क्विज्ञिशन असें नांव आहे. प्रा. अ. का. प्रियोळकर 


षुष्र 


भारतीय संस्कृति क्रोढा क 


यांनी इन्क्विझिशन याच नांवाचा एक ग्रंथ लिहिला असून 
त्यांत यासंबंधी माहिती दिली आहे, ती पुढील प्रमाणे- 
स्श्रिस्ताच्या मृत्यूनंतर त्याचे कांही शिष्य युरोपांत पळून 
गेले व त्यांनी आपल्याबरोबर ख्रिस्ती धर्म तिथे नेला. पण 
यहुदी प्रदेश्ांतल्याप्रमाणे युरोपांतहि त्यांचा छळ सुरू झाला. 
सुमारें दोन-अडीचशे वर्षे असा छळ सहन केल्यावर पुढे 
त्यांचे दिवस पालटले. रोमच्या कोंस्तातीनु या राजाने, 
स्श्रिस्तानुयायांच्या औषधींनी त्याची मुलगी रोगमुक्त झाली 
म्हणून, स्त्रिस्ती धर्म स्वीकारला. त्यामुळे स्त्रिस्ती धर्माला 
एकदम राजाश्रय मिळाला. तो मिळाल्यावर ख्त्रिस्ताचा धर्म 
युरोपमध्ये फोफावूं लागला. ख्त्रिस्ती धर्माऐवजी रेलिजिआंव 
कातोलिक आपास्तोलिक रोमान हें नांव त्याला मिळालें. मग 
राजसत्तेच्या बळावर ख््रिस्ती धर्माचे अनुयायी इतर धर्मीयांचा 
छळ करू लागले; त्यांना सक्‍तीने नव्या धर्माची दीक्षा देऊं 
लागले. पण नव्या धर्माची दीक्षा मिळूनहि त्या नव ख्शरिस्ती 
लोकांनी आपले पूर्वीचेच धर्माचार चालू ठेवले. तेव्हा त्या 
लोकांना ताळ्यावर आणण्यासाठी स्त्रिस्ती धर्मगुरु पोप ९ वा 
ग्रेगरी, याने १२२९ सालीं इन्क्विझिशन ही संस्था स्थापन 
केली. नंतर त्याने बिशप व आर्चबिशप यांची एक परिषद्‌ 
भरविली व तींत ४५ ठराव पास केले. हे ठराव म्हणजेच या 
संस्थेची नियमावलि 
होय. पुढे इटली, 
फरान्स, जमनी व 
स्पेने या कॅथॉलिक 
देशांत त्या संस्थेचा 
अंमळ सुरू झाला. 
त्या देशांत स्थायिक 
झालेल्या ज्यू लोकांना 
सक्तीने स्त्रिस्ती 
धर्माची दीक्षा देण्यांत 
आली. पण ते स्त्रिस्ती 
धर्माचे आचार 
पाळीत नाहीत, असें 
दिसून येतांच इन्क्वि- 
झिशनचे अधिकारी 
त्यांना फांसावर 
लटकवूं लागले. या आसुरी कशिक्षाप्रकारांना घाबरून बरेच 
ज्यू पोतृंगालमध्यें पळून गेले. परंतु तिथेहि पोतृंगीजांनी त्यांना 
स्त्रिस्ती केलें व नंतर ते ख्श्रिस्ती धर्म आचरीत नाहीत, म्हणून 
त्यांना इन्क्विझिशनच्या धारेवर धरलें. या सर्व प्रकरणांत 


इन्क्विझिद्वानचें प्रतीक चित्र 


श्व 


- खंड पहिला 


लाखों ज्यू धामिक अत्याचाराना बळी पडले. 

१५१० सालीं पोतूंगीजांनी गोमंतकांत प्रवेश केला. 
त्या वेळीं फ्त तीस गावांचा तिसवाडी महाल त्यांच्या ताब्यांत 
आला. पुढे १५४२ मध्ये सासष्टी व बारदेश हे महाल त्यांच्या 
आधिपत्याखाली आले. तिसवाडी महालांत सक्‍तीचें ख्स्ती- 
करण करण्यास १५४० मध्येच सुरवात झाली होती. पुढे 
नवस्त्रिस्त्यांस धर्मशिक्षण देण्याच्या निमित्ताने सेंट फ्रान्सिस 
झेवियर हा गोवा शहरांत आला. त्याला ज्या रीतीने ख्थिस्ती- 
करण करावें असें वाटत होतें, त्या रीतीला अधिकाऱ्यांची 
मान्यता मिळत नव्हती. म्हणून त्या अधिकार्‍्यांविरुद्ध 
कागाळ्या करून त्याने पोर्तृगालच्या बादशहाला इन्क्विझि- 
शनची एक ज्ञाखा गोव्यांत उघडण्याची विनंती केली. त्याच्या 
हयातींत ती उघडली गेली नाही. पुढे १५६० सालों गोवा 
शहरांत ती सुरू झाली. त्याच वर्षी सासष्टी व बारदेश या 
महालांत ख्त्रिस्तोकरण सुरू झालें. तत्कालीन व्हाइसरॉय दों 
कोंस्तातीनु याने २ एप्रिल १५६० या दिवशीं पुढील आरा- 
याचे एक आज्ञापत्रक काढलें - 


सर्व हिंदु लोकांना, जर ते ख्शिस्ती धर्म स्वीकारीत नसतील 


तर, तिसवाडी महालाच्या बाहेर हांकून द्यावें. जर ते 
सासष्टी किवा बारदेश या महालांतले असतील, तर त्यांना 
त्यांच्या गांवीं जाण्यास परवानगी द्यावी. इतरांस कैद करून 
त्यांची संपत्ति सरकारजमा करावी. जाणार्‍या लोकांनी एका 
महिन्याच्या आंत आपली जमीन विकून जावें. जो कोणी 
जाणार नसेल, त्याचें नांव सरकारला कळवावें. अशा लोकांना 
त्यांची अर्धीच संपत्ति द्यावी व बाकोौची सरकारजमा करावी. 

त्यानंतर ८ जूनच्या हुकुमान्वये सोनारांनाहि अशीच 
ताकीद देण्यांत आली. सोनार हे मूति घडवणारे असल्यामुळे 
त्यांच्यावर पाद्र्थांचा विशेष राग होता. 

गोवा शहरांतील इन्क्विझिशनच्या शाखेने आपली कार्य- 
पद्धति ठरविली व नवस्त्रिस्त्यांनी कोणत्या गोष्टी कलं नयेत, 
याची जंत्रो तयार केली. या जंत्रीविरुद्ध वागणाऱ्यांना फटके 


- मारण्यापासून तों जिवंत जाळण्यापर्यंतच्या शिक्षा देण्यांत 


आल्या. हे नियम आधी श्त्रिस्ती समाजापुरते मर्यादित होते; 
ते पुढे हिंदूंनाहि लागू करण्यांत आले. या भयाने हिंदु, त्याच- 
प्रमाणे नवख्त्रिस्तीहि आपलीं घरेंदारे सोडून मद्रास, म्हेसूर 
कोचीन इ. ठिकाणीं गेले. हे सर्वे अत्याचार करण्यांत डोमि- 
निकन पंथाचे अनुयायी अग्रेसर होते. 

इ. स. १७७० च्या सुमारास पोंबाल नांवाचा उदारमत- 
वादी गृहस्थ पोर्तृंगाळचा मुख्य प्रधान झाला. त्याने डोमिनिकन 
मिक्षनर्‍्यांची व गोवा शाखेचीं अनन्वित कृत्यें पाहून १७७८ 


५५३ 


इब्राहीस 


मध्ये गोव्यांतील इन्क्विझिशनची शाखा बंद केली. त्याने 
तिथल्या सर्वे पंथांच्या मिशनर्‍्यांना हाकलून लावलें व त्यांची 
विपुल संपत्ति सरकारजमा केली. पोंबालच्या मृत्यूनंतर 
दोनामारिया ही पोत्‌ंगालची राणी झाली. तिने ती शाखा 


विद. 


गोवा इन्क्विझिशनमधील 


पुनरुज्जीवित केली. पण तिला आता पुर्वीचे तेज उरलें नव्हतें. 
ही शाखा १८०८ मध्ये बंद झाली ती कायमचीच. इन्क्विज्वि- 
शनच्या सत्ताकालांत गोमंतक, चौल, वसई, सासष्टी, दमण, 
दीव व पोर्तुंगीज सत्तेखालील इतर पोर्वात्य प्रदेश इन्क्विझि- 
शनच्या कार्यक्षेत्राखाली होते. 

या शाखेचा २४८ वर्षांचा इतिहास हा असा भयानक व 
क्रूर आहे. या शाखेच्या कार्यालयाचे दप्तर जरी पोर्तृंगीजांनी 
नष्ट केलें किवा गुप्त ठेवलें असलें, तरी फरेंच व्यापारी देलोन 
व डॉ. बुचानन यांनी स्वतः केदेंत राहुन इन्क्विज्ञिशनच्या या 
छळवादाचा अनुभव घेतला व त्यावर ग्रंथहि लिहिले. त्यामुळे 
जगाला इन्क्विझिशनच्या अनन्वित कृत्यांची कल्पना आली. 
[ इन्क्विझिशन - प्रा. अ. का. प्रियोळकर. ] 


या शब्दाचा कोल्यांतील अर्थ “मोडणे | असा 
इफ्तार असला, तरी व्यवहारांत उपवास सोडणें अशा 
अर्थी तो योजतात. मुसलमान लोक रमझान महिन्यांत रोज 
दिवसभर उपवास करून संध्याकाळीं तो सोडतात. ' ईद्‌ उल्‌ 
फित्र' या दिवशीं सायंकाळीं सबंध महिन्याच्या उपासाचे 
पारणें मोठ्या थाटाने करतात. मुहंमद पैगंबर मात्र फक्त 
खजूर खाऊन हा उपास सोडीत असे. [डि. इ. ] 


ल ज्यांच्या द्वारे ईश्‍वराने आपले विशेष आदेश 
इन्राहाम जगाला दिले, अश्या सहा जणांपैकी एक. म्हणून 


इब्राहोस 


इब्राहीमला “ खलिलुल्लाह असें म्हणतात. इस्लामी धमंग्रंथाचे 
वीस भाग प्रथम यालाच ज्ञात जाले. [ डि. इ. |] 


ह याला एव्लिस असेंहि म्हणतात. मुसलमानांच्या 
इब्लिस : गर र क हा 
१." “> देवतकथांतील हा सेतान होय. शेंतान या नांवाने 
कुराणांत याचा बर्‍याच वेळां उल्लेख आलेला असून तिथे 
त्याला दुष्ट भुतांचा राजा, असें मानलेलें आहे. इब्लिसने 
अल्लाविरुद्ध बंड केलें व अल्लाची उपासना करण्याचे नाका- 
रले, म्हणून त्याला स्वर्गातून हाकलून देण्यांत आलें, अश्ली 
कुराणांत कथा आहे. इव्लिसला प्रथम देह्दंडाचीच शिक्षा 
दिलेली होती; परंतु त्याच्या विनवणीवरून उत्थापनाच्या 
दिवसापर्यंत ईरवराने ती तहकूब केली. [म. ज्ञा. को. ] 


पाणिनीने दंडादिगणांत याचा उल्लेख केला आहे 

(५. १. ६). जातकांतहि हा गब्द आढळतो. इभ्य 
म्हणजे धनिक खरा; पण तो सामान्य नव्हे, तर निगमसभेचा 
सदस्य असणारा श्रेष्ठी. पाणिनीच्या काळांत याला राजा- 
कडून हत्तीवर वसून जाण्याचा अधिकार प्राप्तं होत असे. 
“इभमहुति इति ' च हत्तीवर वसण्याचा अधिकारी तो इभ्य 
होय, अश्यी त्याची व्याख्या होती. कालांतराने इभ्यालाच 
नैगम किवा महाजन म्हणूं लागले..[ पा. भा. ] 


वं इमान म्हणजे इस्लामी धर्माविषयी श्रद्धा. ही श्रद्धा 
'रेमान अंतकरणांत तर असली पाहिजेच, शिवाय ती 
मुखानेहि व्यक्‍त झाली पाहिजे. इमान मुज्मल म्हणजे कुराण 
व अहादीस यांच्याविषयी श्रद्धा बाळगणें व इमान मफस्सल 
म्हणजे मुस्लीम धर्माच्या सहा मूल तत्त्वांवर विश्वास अस- 
ल्याची घोषणा करणे. अर्थात्‌ या विदववासावरहकम आचरण 
करणें तत्वार्चे मानलेले आहे. [ डि. इ. ] 


गं मुसलमानांचा नेता किवा खलीफा याला इमाम 
र असें म्हणतात. नेता कसा असावा, तें हिदायामध्ये 
सांगितलें आहे. तो इस्लामनिष्ठ, स्वातंत्र्यप्रिय, तीव्र वद्धीचा 
वयाने परिपक्व व सर्वमान्य असला पाहिजे. त्याने ड्‌ स्लाम 
धमाचा प्रसार करून त्याचें सामथ्ये वाढविलें पाहिजे. विठ्ठान 

धार्मिक व्यक्तींचा मानसन्मान केला पाहिजे. व सर्व मसल- 
मानांना न्यायाने वागविलें पाहिजे. नेता तसा वागत नसेल 
तर सव लोकांनी त्याला तसें वागायला भाग पाडावे, असेंडि 
सांगितलें आहे 


सुन्ची पंथाचे लोक आपल्या नेत्यांना खलीफा म्हणतात 1 


प५्ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


तर शिया पंथी आपल्या वारा नेत्यांना इमाम म्ह॒गतात. हे 
सर्व वाराहि नेते अलीचे वंशज आहेत. [ डि. इ. ] 


नासती मुसलमान लोक पालनकर्त्या साधूला 
इसाम ज्ञामना अपण केलेल्या वस्तूला इमाम जमिनी 
असें म्हणतात. प्रवासाला निघालेल्या किवा आपत्ति आलेल्या 
माणसाच्या डाव्या दंडांत एखादें नाणें किंवा अंगठी हळदीने 
रंगविलेल्या कापडांत गुंडाळून वांधण्याची मुसलमानांत प्रथा 
आहे. संकल्पित प्रवास पुर्ण झाल्यावर किवा आपत्तीचें निवा- 
रण झाल्यावर त्या बांधलेल्या वस्तूच्या किमतींत थोडी भर 
घाळून तेवढ्या किमतीची मेवामिठाई रक्षणकर्त्या साधूच्या 
नांवाने सदाचरणी लोकांना वांटतात. [डि. इ. ] 


मुहरंमच्या सणासाठी धनिक मुसलमान लोक 
इसासवारा ऐक साधारण चौकोनी इमारत बांधून त्यावर 
घुमटाकार छत बसवितात, तिला इमामबारा असें नांव आहे. 
इमारतींत जमिनीवर खजुरीच्या पानांच्या चटया घालून वर 
सतरंजी पसरतात व तिच्यावर तलम पांढरे कापड अंथरून 
बेठक तयार करतात. एका भितीजवळ मक्‍्केकडे तोंड करून 
ताझिया ठेवतात. जवळच एक ओटा बांधळेला असतो. तो 
चांदी, हस्तिदंत, किंवा लाकूड यांच्यापासून करतात. त्यावर 
रंगीबेरंगी भरजरी कापड अंथरतात. या ओट्यावर कुराण 
ठेवून व मक्‍क्रेकडे तोंड करून मोळवी तें वाचतो व समोर 
जमलेळे लोक भाविकपणे तें ऐकतात. मखमली किवा रेशमी 
पडदे, आरसे, पताका, हंड्या-झूंबरें, यांनी त्या सर्व इमारतींत 
आरास करतात. 

मुहरंमचे दहाहि दिवस रोज सकाळ, संध्याकाळ इमाम-- 
बारामध्ये ' मजलिस ' ( शोकसभा ) भरते. त्या वेळीं लोक 
मौलवीचें मजलिस वाचन ऐकतात. नंतर ' मरसिया ' ( शोक- 
गीत ) गातात व उभें राहून मुहंमद पैगंवरानंतरच्या सर्व थोर 
पुरुषांची नांवें घेऊन त्यांच्या आत्म्याला शांति मिळावी म्हणून 
प्राथना करतात. नंतर ते दुष्ट खलिफांचीं नांवें घेऊन त्यांना 
शिव्याशाप देतात. व शेवटीं हसन व हुसेन यांच्या नांवाचा 
उद्‌घोष करून व हातांनी छाती पिटून नाचतात. [ मु. इं. ] 


प्राचीन काळचा एक मृदंगाचा प्रकार. [डि. सा. 


श्यमरम्‌ इं. भ्यु. म्य. ] 


द. भारतांतील एक शैव संत. यान 


॥ म्हणन 


इयरकोन कलिकाम्म संत सुंदररचा अपमान केल 


खंड पहिला 


शंकराने याला व्याधिग्रस्त केलें व सुंदरर याच्याच हतस्तें ती 
व्याधि द्र होईल, असा दृष्टान्त दिला. एकदा सृंदरर कलिका- 
म्माच्या भेटीला आला असतां याने आपलेंच शिर उडविलें, असें 
सांगतात. सुंदररला तें पाहून फार दुःख झालें व तो स्वतः 
देहत्याग करायला उद्युक्त झाला तेव्हा शंकराने कलिकाम्माला 
जिवंत केलें. कलिकाम्माने मग सुंदररचे पाय धरले व त्याचें 
शिष्यत्व पत्करले. 


इयरपगे तमिळनाडमधल्या त्रेसष्ट शेव संतांपैको एक. 
ह. याच्या चरित्रावर गोपालकृष्ण भारती यांनी एक 
नाटक लिहिलें आहे. [डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


याड महाराष्ट्रांत एखाद्याच्या शोतावर पेरणी, काढणी 
राजक द्र मळणी या कामांत जे कुणबी मदत करतात, 
त्यांना सकाळीं न्याहारी, दुपारीं जेवण व संध्याकाळीं मोठें 
जेवण द्यावे लागतें. अशा प्रकारच्या कामाला व त्याच्या 
भोजनात्मक संभावनेला इरजिक असें नांव आहे. महार, मांग 
वगैरे लोकांना इरजिकीला बोलावीत नाहीत. इरजिकोच्या 
वेळीं मांग डफ वाजवीत राहातो व कामकरी 'शाब्वास रे वाघा', 
“भलरि दादा ' अशीं पालुपदें उंच स्वरांत गातात. [ गांवगाडा] 


> या शब्दाचा युग्म असा अर्थ आहे. तमिळनाड- 
इंरटट्यर मधले हे दोन प्रसिद्ध कवी होते व ते सदैव एकत्र 
असत. यांतला एक लंगडा व दुसरा आंधळा होता. लंगडा 
आंधळयाच्या पाठीवर स्वार होई व दोघे मिळून भिक्षा मागा- 
यला जात. दोघे मिळून काव्य रचीत. प्रायः लंगडा छंदाचा 
पूर्वा ्धे रची व आंधळा उत्तराधं रचून तो छंद पुरा करी. या 
दोघांच्या मिळून चार पांच कृती उपलब्ध आहेत. [त. सा. सं.] 


द ,॥- (१७८३-१८५८ इ. स. ) केरळांतला 
इरायस्मन ताप एक साहित्यकार. त्रिवांकुरच्या स्वाति 
तिरुनल महाराजांच्या दरबारांत हा आस्थान विद्वान्‌ होता. 
हा कवि व नाटककार असून याने दक्षयागम्‌, कोचकवधम्‌ व 
उत्तरास्वयंवरम्‌, हीं नाटकें लिहिलीं आहेत. नवरात्रिप्रबंधम्‌ 
या काव्यांत त्याने त्रिवेंदमूच्या नवरात्र उत्सवाचें वर्णन केलें 
आहे. याने तानवणं, पदवर्ण, कौर्वनें व परदेहि रचलीं आहेत. 
[डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


वग बेंगळूरजवळ आढळणारी एक जात. हे लोक कभड- 
इ्राठग तेलुगुमिश्रित तमिळ बोलतात व होती किवा 


पपप 


इरिबिठो काण्व 
मजुरी करतात. [ सेन्सस रिपोर्ट-म्हेस्र ] 


(१) प्राचेतस दक्ष व असिक्नी यांची कन्या व कऱ्य- 
इरा घाच्या भार्यांपैकी एक. हिला लता, वल्ली ( किवा 
अलता) व वीरुधा अश्या तीन कन्या झाल्या. भाग. पुराणांत 
हिला इला असें म्हटलें आहे. [ पु. इं; प्रा. च. को. ] 

(२) एक सरोवर. [ कालिकापुराण ] 


, (१) एक भटकी जमात. मुगल टोळीपैकी हे लोक 
ड्राणा असून ते अत्यंत उपद्रवी आहेत. सवे भारतभर 
हे गुन्हे करीत हिंडतात; परंतु पोलिसांच्या तावडींत मात्र 
सांपडत नाहीत. चाकू, कात्र्या, बनावट रत्ने, मोती, खेळणीं, 
मणी, इ. वस्तू विकणें हा यांचा धंदा आहे. जिप्सी लोकांशीं 
यांचें वरेंच साम्य आहे. कोंबड्यांच्या ज्ुंजी लावणें यांना फार 
आवडते. [का. ट्रा. स. इं. ] 

(२) इराणी या नांवाने ओळखला जाणारा आणखी एक 
वर्ग भारतांत आहे. हे इस्लामी धर्माचे नसून पारशी धर्माचे 
आहेत. मुसलमानांशीं यांचा विरोधच दिसून येतो. मुसलमा- 
नांना समजूं नये म्हणून हे लोक एक वेगळीच भाषा बोलतात. 
पशियन भाषेचीच ती एक बोली आहे. उपहारगृहे चालविणे 
हा यांचा प्रमुख धंदा आहे. 


सांप्रतच्या रावी नदीचें प्राचीन नांव. क्रग्वेदांतील 
इरावता दहुष्णी नदीलाच इरावती म्हणत, असें निरुक्‍्तांत 
सांगितलें आहे ( ९. २६ ). ही सर्वेकल्मषनाशिनी आहे 
( वामन पृ. ७९. ७ ).- हिला पितरांनी “पवित्र मानलें आहे. 
इरा नामक सरोवरांतून हिचा उंगम झाला, असें कालिका- 
पुराण सांगतें (२४. १४०). पतंजलीने आपल्या महाभाष्यांत 
हिचा उल्लेख केला आहे. बाणगहलच्या अनेक नद्यांनी व्याप- 
लेल्या डोंगराळ भागांत ही नदी उगम पावते व पीरपंजालच्या 
दक्षिण उतारावरून खाली येते. हिच्या हिमालयांतील प्रवाहाची 
लांबी एकदेतीस मैल आहे. सांप्रत इरावती या नांवाने 
प्रसिद्ध असलेली नदी मात्र भारतांत नसून ब्रह्मदेश्ांत आहे. 
[ हि. जॉ. ए. इं.; हि. ध.; पु. ह; 


ल सूक्‍्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या ८ व्या मंडंळां- 
इरांबाठ काण्व तोल १६-१८ सूक्ते याच्या नांवावर 
आहेत. त्याने इंद्र व अश्‍वी यांची स्तुति केली आहे. शुद्ध 
अंत:करणांतच देवाचा वास अंसतो, असें याने सांगितलें आहे 
(क्र. ८. १८. १५). शनि या ग्रहासाठी विनियुक्‍्त होणार) 


इरिबिठि काण्व 


* शमग्निरग्निभि: ' हा मंत्र याचाच आहे (८. १८. ९). * 


नीलगिरि पर्वतांत राहणारी एक जात. रंगाने हे 

इरुळ लोक अतिशय काळे आहेत. यांची भाषा म्हणजे 
तमिळ भाषेचें एक अपभ्रष्ट स्वरूप आहे. शेती हा त्यांचा 
उपजीविकेचा प्रमुख व्यवसाय आहे. याशिवाय ते गुरें व 
मेंढ्याहि पाळतात. कांही इरुल जंगलांतून मेण, मध, शिकेकाई, 
साळी, वर्गेरे जमवून आणण्याचें काम करतात. यांना गाई- 
म्हणींब्यतिरिक्‍त इतर जनावरांचें मांस चालतें 

विवाहप्रथा - यांच्यांत विवाहबंधन शिथिल आ 
स्त्री-पुरुष स्वेच्छेने एकत्र येतात व 
आपसांत बिनसले, तर विभक्तहि 
होतात. मात्र ही गोष्ट बहुधा 
स्त्रीच्या इच्छेवर अवलंबून असते. 
विवाहाच्या दिवशीं नवरा मूलगा 
वधूकडे जातो, तिच्या कपड्यांत 
चार पैसे बांधतो व तिला आपल्या 
घरीं घेऊन येतो. एवढ्यावर त्यांचा 
विवाहविध्ि पुरा होतो. वराला 
ऐपत असेल, तर त्या दिवशीं मेजवानी व नत्य होतें 

म्तिकप्रथा - मृताला बसलेल्या स्थितींत पुरतात. तिसर्‍या 
दिवशीं बकरा कापून लोकांना मेजवानी देतात. पंगकरु 

गर (कूर्गनिवासी ), कलकष्ट्टी, वेल्लक, देवाळ व कोप्पिलिंगम 
या यांच्यांतील पोटनाती आहेत. पहिल्या पांचांत परस्पर 
विवाह होत नाहीत. मात्र या पोटजातींचा कोप्पिलिंगम 
जातीशी विवाह होऊं दकतो 

इरुल स्त्रिया गळ्यापासून गुडघ्यापर्यंत एक कपडा गंडाळ- 
तात. गळ्यांत मण्यांच्या माळा व 
हातांत पितळेच्या बांगड्या घाल- 
तात. पुरुष लंगोटी किवा लहानसें 
धोतर नेसतात. तान्ह्या मुलाला 
कपडे घालीत नाहीत. जमिनींत 
लहानसा खड्डा खणून व त्यांत पानें 
आंथरून त्यांत लहान मुलाला 
ठेवतात. 

चिंगलपेट आणि द. व उ. अर्काट 
येथील इरुल वन्य इरलांपेक्षा थोडे 
सुधारलेळे आहेत. भात सडणें हा 
यांचा मुख्य धंदा आहे. कांही लोक 


दोन 


इरुल पुरुष 


इसरल स्त्री 
छाकड, गवत व पत्रावळी विकतात; तर कांही वैदू बनून 
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औषधें देतात. हे कल्निअम्मा व मारी या देवतांना भजतात. 
हे रंगस्वामी या स्वरूपांत विष्णूला भजतात. उत्तर अर्काट- 
मधील इरुल सप्तकन्निके (सप्तकन्यका) या देवतांची पूजा 
करतात. हे लोक एका जागीं कायम न राहतां प्रसंग पडेल 
त्याप्रमाणे आपलें निवासस्थान बदलतात. कांही इसुल 
स्त्री-पुरुष भविष्य सांगण्याचाहि धंदा करतात. स्त्रिया एका 
टोपलींत कवड्या घालून भविष्य सांगण्यासाठी दारोदार 
हिंडतात; तर पुरुष घरींच बसून तें काम करतात. भविष्य 
सांगते वेळीं त्यांच्या अंगांत संचार होत असतो. [का. द्रा 
स. इं. ] 


र्रयण्णार अगप्पोरळ (2 भपितील एक भणयप्रधात 

काव्य. या काव्यांत साठ सूत्र असून 
त्यांवर उत्कृष्ट टीकाहि आहे. याच्या रचनेचा काल इ. स. ५ 
ते ७ या शतकांच्या मधला असावा. यांत उल्लेखिलेलीं स्थळें 
आजहि आढळतात. तमिळ भापेच्या तिसऱ्या संघाला आश्रय 
देणाऱ्या एकूणपन्नास राजांपैकी शेवटचा राजा उग्रप्पेर्वाळुदि 
याच्या कारकोर्दींत एकदा मोठा दुष्काळ पडला. त्यामुळे त्याने 
पदरच्या विद्वानांना रजा दिली. बारा वर्षांनंतर पुनरच स्थिर- 
स्थावर झाल्यावर त्याने त्या पंडितांना परत बोलाविले. पण 
आलेल्या पंडितांत सदर इरेयण्णार अगप्पोरळ या काव्याचा 
निठ्चित अर्थ सांगणारा कोणी नव्हता. प्रत्येक जण वेगवेगळा 
अर्थ सांगू लागला. त्यामुळे खरा अर्थ कसा मिळवायचा, 
याबहूल राजाला चिता पडली. एवढ्यांत आकाशवाणी झाली, 
ती अशी -- 

“ रुद्रशर्मा नांवाच्या आंधळ्या मुलाला व्यासपीठावर 
बसवून पंडितांनी त्याच्यापुढ आपापला अर्थ सांगावा. जो अथ 
एकत असतांना आंधळ्या मुलाच्या डोळ्यांतून अश्रू येतील 
ताच अथ खरा, असें समजावें 

त्याप्रमाणे केलें असतां नक्कीरर हा पंडित आपला अर्थ 
सांगूं लागला, तेव्हा त्याच्या प्रत्येक शब्दाबरोबर आंधळ्याच्या 
डोळ्यांतून अश्रू गळूं लागले. त्यावरून तोच अर्थ खरा, असें 
ठरविण्यांत आलें. मग त्या'अर्थाची टीका नीलकंठण्णार याने 
लिहून काढली 

या काव्यांत नेंडूमारण राजाची प्रशंसा आहे. हा राजा 
पाड्य वशांतला असून त्याला तेरा बिरुदे लावलेलीं आहेत 
त्याने एकंदर वीस लढाया मारल्या; त्यांपैकी बर्‍याचशा 
चेर राजांशों होत्या. या राजाने समद्रमंथन करून देवांना 
अमृत मिळवून दिलें, असेंहि त्या काव्यांत म्हटलें आहे. 
[म.ज्ञा को.] न 


खंड पहिला 


व द. भारतांतील एक शेव संत. याने साधु- 
इठयकुडा मार संतांच्या सेवेत आपली सर्व संपत्ति खर्च 
केली. एकदा पावसाळ्यांत शंकराने त्याच्या घरीं येऊन 
भोजनाची इच्छा प्रदशित केली असतां, इलयंकुडीच्या पत्नीने 
शेतांत पेरलेलें भात वेंचून आणलें, त्याचा स्वयंपाक केला व 
अतिथीला वाढलें. या तत्पर आतिथ्याने प्रसन्न होऊन शंकराने 
त्या उभयतांवर कृपा केली. 


कमळ आत ब कार बहा वाही. हे माती 
लहान . हे मलबा 

ब्राह्मणांपैकीच असून ते मलयाळम्‌ शूद्रांचें उपाध्येपण करतात. 
खाणेंपिणे, कपडालत्ता, दागदागिने, या बाबतींत त्यांचें नंपु- 
तिरि ब्राह्मणांशीं बरेंच साम्य आहे. 

इल्यतूंना एलदय असेंहि म्हणतात. हे नायरांची भिक्षुकी 
करून त्यावर उपजीविका करतात. परंतु ही मिळकत फार 
थोडी असल्यामुळे यांचें सर्व जीवन दारिद्र्यांतच जातें. यांच्या 
घराजवळ सर्पवाटिका असते व त्या ठिकाणीं ते नागाची पुजा 
करतात. नंपुतिरि ब्राह्मण हे यांचे उपाध्ये असतात. 

विवाहप्रथा --यांचीं विश्वामित्र व भारद्वाज अशीं दोनच 
गोत्रे आहेत. मुलींचीं लग्नें बारा ते अठरा वर्षापर्यंत होतात. 
यांच्यांत हुंड्याची चाल नाही. तरीपण वराला कमींत कमी 
एकशेंचाळीस रुपये तरी द्यावे लागतात. याचें कारण असें, कौ 
नंपुतिरींप्रमाणे इलयतु कुटुंबांत फक्‍त वडील मुलाचेंच लग्न 
होतें. बाकीचे पुरुष नायर किवा अंबलवासी स्त्रियांशी संबंधम्‌ 
करतात. 

ब्राह्मणांचे सोळा संस्कार हे पाळतात. पतिनिधनानंतर 
स्त्रिया केशपवन करीत नाहीत. बाळंतपणानंतर बायकांना नव्वद 
दिवस विटाळ असतो, असें मानतात. हे यजुःशाखेचे असून 
आदवलायन व बौधायन सूत्रे प्रमाण मानतात. [ म. ज्ञा. को. ] 


_ (१) वैवस्वत मनूची कन्या (म. भा. आदि ६३. ६९; 
इला हे. वं. १. १०). पुराणांत हिच्याविषयीं कथा आहे 
ती अशी - मनूने पुत्रप्राप्तीसाठी मित्रावरुणांना उद्देशून एक 
यज्ञ केला; पण त्यांत चुकीचा हवि पडल्याने पुत्राऐवजीं 
यज्ञकुंडांतून इला नांवाची स्त्रीच उत्पन्न झाला. मित्रावरुणांच्या 
अंशाने झाली; म्हणून ती त्यांच्याकडे गेली. मित्रावरुणांनी 
तिचा स्वीकार केला व ' पुढे तूं सुद्युम्त नामें पुघष होशील, य 
असें तिला सांगितलें. नंतर ती परत जात असताना वाटत 
तिला बध भेटला. त्याच्यापासून तिला पुरूरवा हा पुत्र झाला. 
देवीभागवतांत सुद्युम्नाला इला हें स्त्रीरूप प्राप्त झालें, असें 
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सांगितलें आहे. 

इला ही मनूची आठवी संतति असून तिने रेत व शोणित 
यांचें आधान करून पुरुषसंयोगाशिवाय पुरूरव्याचो उत्पत्ति 
केली, अशीहि कथा आहे (म. भा. आदि. ७५). 

(२) पृथ्वीलाहि इला हें नांव आहे. शारीरिक सामर्थ्य 
प्राप्त होण्याकरितां हिचे पुजन करतात (भाग. पु. २. ३. 
५). हिने विष्णूची आराधना केली व विष्णूने मत्स्यावतार 
घेऊन तिचें रक्षण केलें (भाग. पु. ११. ४. १८) पाहा -इरा. 
[ प्रा. च. को.; म. ज्ञा. को.; पु. इं. ] 


जंबुद्दीपांतील नऊ वर्षांपैकी एक. याच्या उत्तरेला 


इठावत बोल, इवेत व शुंगवान्‌, दक्षिणेला निषध, हेमकूट 


- व. हिमालय, पूर्वेला माल्यवान्‌ व परिचिमेला गंधमादन हे 


पर्वत आहेत. इलावृत हें शिवार्चे निवासस्थान असून या 
प्रदेशांत जाणारा पुरुष पार्वतीच्या शापाने स्त्री होतो, असें 
सांगितलें आहे. या ठिकाणीं शिव हा संकषणाची पूजा करतो 
(भाग. ५. १६. ७. १०). 

याचा आकार धनुष्यासारखा व वर्ण कमलासारखा आहे. 
कदंब, जंबू (जांभूळ), पिप्पळ व वट हे वृक्ष या प्रदेशांत 
विद्ोर्षेकेरून होतात. इथले लोक जंबूफलें खातात व १२००० 
वर्षे जगतात. 

अग्नीध्याचा इलावृत नांवाचा पुत्र या वर्षाचा अधिपति 
असल्यामुळे या वर्षाला त्याचें नांव मिळालें आहे (विष्णु. पु. 
२. १) . इलावृत हा या प्रदेशाचा पहिला राजा होता. इथे बलीने 
अनेक यज्ञ केले (मत्स्य पू. ११२. १९). 

इलावृतांत चेत्ररथ, गंधमादन, वैभ्राज व नंदन हीं वनें 
असून चार सरोवरेंहि आहेत. [ पु. इं. ] 


.. मुसलमान लोकांचें सौर वर्षंमान. धार्मिक दृष्ट्या 
इलाहा मुसलमान लोक हिजरी सनाला महत्त्व देतात. परंतु 
हिजरी काल हा चांद्रमानाचा असल्यामुळे हिशेबाच्या किवा 
व्यवहाराच्या दृष्टीने त्यांत बऱ्याच अडचणी येतात. त्या 
टाळण्यासाठी बहुतेक सर्व मुसलमानी देशांत कोणत्या ना 
कोणत्या तरी रूपाने सौरवषंमानाचा स्वीकार केला गेला 
आहे. अकबर गादीवर आला तेव्हां हिंजरी सन चालू होता. 
पुढे अकबराने आपल्या २९ व्या राजवबीं (इ. स. १५८४) 
“ तारीख-इ-इलाही '- या नव्या सोर कालाचा आपल्या 
राज्यांत प्रचार सुरू केला. इतकेंच नव्हे; तर गतकालांतील 
माहितीहि याच कालमानाप्रमाणे देण्याविषयी फर्माविलें. 

केवळ सौरमान धरल्याने प्रत्येक वर्षाचा आरंभ मेष- 


_ इलाहो 


संक्रांतीच्या दिवश्लीं किवा प्राय: ता. ११ (जुनी पद्धत) किवा 
ता. २१ (नवी पद्धत) मार्च रोजीं होई. क्वचित्‌ एखादा 
दिवस आगेमागेहि होई. इलाही वर्षांतील महिने व दिवस 
इराणी पद्धतीचे आहेत.. 

शाहजहानपासून पुढील वादशहांनी इलाही कालाचा सामा- 
न्यत: त्याग केला असला, तरी त्याचा प्रचार शेवटच्या मोगल 
बादशहाच्या अखेरीपर्यंत चालू होता. [ सं. मि. ] 


2. कर्नाटकांतील एक जात. यांना कलाल आणि 
इलगर छगीदार असेंहि म्हणतात. यांच्यांत चार पोटभेद 
: आहेत. हे लोक बसव, तुळजा भवानी, हनुमान्‌, यल्लम्म व 
रतनराय यांना भजतात. धर्मविधी चालविण्यासाठी ब्राह्मण व 
जंगम या दोघांनाहि वोलावितात. यांचा अजय्या नांवाचा 
लिंगायत धर्मगुरु असतो. ताडी काढणें हा यांचा धंदा आहे; पण 
हे ताडी पीत मात्र नाहीत. कारण ताडीला ते बहीण मानतात. 
इतर विधी कब्बलिगरांप्रमाणे करतात. 


._ आंबवलेल्या धान्यापासून तयार केलेली दारू. छोटा 
इला नागपूरमध्ये पिकणाऱ्या सर्वे तर्‍हेच्या धान्यांपासून ही 
दारू बनवितात. त्या प्रांतांतील मुंड लोकांना ही अत्यंत प्रिय 
असते. मुंडांचा देव भतिम्‌वोंगा हा होय. त्याने पहिल्या मानवी 
जोडप्याला ही दारू कक्ी बनवावी तें शिकविले, अशी 
त्यांच्यांत कथा आहे. दुसरी एक दंतकथा अशनी --सिम्‌वोंगाने 
अग्निप्रलयाने विश्वाचा नाश केला, तेव्हा त्यांतून दैवयोगाने 
बचावलेल्या एका बहिणीला व भावाला सिमृवोगाने पुन्हा 
ही कला शिकविली. [ एन्सा. मुं. ] 


तमिळनाड व केरळ या प्रदेशांतळी एक जात 
इंलुबन रांना इझावा असेंहि म्हणतात. पाहा -- इज्ञावा 
(८ वें शतक) तेलंगी कवि व विद्वान. 
श्रीशेलाजवळच्या इलेव्वर या गांवीं हा 
राहत असे. न्याय, मीसांसा, व्याकरण, धमंशास्त्र इ. शास्त्रांत 
हा पारंगत होता. हा शांकरमताचा अन्‌यायी असून वादपट 
होता. याला अनेक राजांकडत इनामें व वक्षिसें मिळालीं 
होतीं. ज्योतिष्मती व इलेदवरविजय हे ग्रंथ याने रचले आहेत. 
[म. च. को. ] 


इलेश्वरोपाध्याय 


य. ता णेन्दाचा अर्थ ज्ञान असा आहे. इस्लामी धर्म- 
र शास्त्रांत हा शब्द धर्मज्ञान अक्या अर्थी वापरलेला आहे. 


५५८ 


भारतीय संस्कृति कोळ 


ज्ञानाचे प्रकार दोन - पहिला इल्मुल्‌-मवादी म्हणजे प्राथमिक 
ज्ञान. कुराणाचें व हदीसचें पाठान्तर केल्याने हें ज्ञान होतें. 
दुसरा इल्मुलू-मकापीद म्हणजे त्यांतील तत्त्वांचें ज्ञान. ज्ञानाचा 
एक तिसराहि प्रकार आहे; तो म्हणजे सिद्ध पुरुपांना होणारें 
अंतर्ज्ञान किवा त्यांच्या हृदयांत पडणारा दिव्य प्रकाश होय 
याला ते इल्मुलू-मुकाशफा असें म्हणतात. या दिव्य ज्ञानाला 
इल्मुलू-ह्कीका असेंहि नांव आहे. धर्मज्ञान मिळविणें व ते. 
दुसर्‍यांना देणें, हा फार स्तुत्य उपक्रम होय, असें मुहमद. 
पेगंबराने सांगितलें आहे. [डि. इ. ] 

1 0. ८. हिंदूंच्या श्रावण महिन्यांत प्रत्येक 
इट्यास का कर्ता जुलंवाती तुन्याती पुराणांतील 
“ख्वाजा खिज्र? नांवाच्या जलदेवतेला प्रसन्न करण्यासाठी 
मुसलमान लोक हा उत्सव करतात. एलिश्या किवा इल्यास 
याला ते जलदेवतेचा अवतार समजतात. इल्यासने तप- 
इचर्या केली व त्य़ाला जलदेवता प्रसन्न जाली. त्याच्या 
विनंतीवरून तिने पज्येन्यवृष्टि करून सवंत्र समृद्धि केली. 
त्या गोष्टींची स्मृति म्हणून हा उत्सव करतात. याचा प्रकार 
असा- नावेच्या आकाराचा एक बांबूचा सांगाडा तयार करून 
त्यावर तलम सुती, रेशमी किवा जरतारी कापड ताणून 
बसवितात. या नावेला किती असें नांव आहे. किइतींत अनेक 
पणत्या लावतात व तिची नदीपर्यंत मिरवणूक काढून तो 
नदींत सोडून देतात. [ मु. इं. ] 


केरळांतील नंपृतिरि ब्राह्मणांच्या पितृसत्ताक कुटुंब- 
पद्धतीला मलयाळम्‌ भाषेंत इल्लम्‌ असें नांव आहे. 
इल्लम्‌ कुटुंबांत फक्त ज्येष्ठ पुत्रच पैतृक संपत्तीचा वारस 
होतो. इतर भावांना त्यांत वांटा मिळत नाही. त्याचप्रमाण 
फक्त थोरल्या मुलालाच जातीतल्या मुलीशीं लग्न करता 
येतें. बाकीचे मुलगे नायरांच्या मुलींशीं 'संबंधम्‌ ' करतात. 
संबंधम्‌ म्हणजे वैदिक संस्काराशिवाय केलेलें लग्नच; पण त्यांत 
इच्छेनुसार विभक्त होण्याची मोकळीक असते. संबंधम्‌ची वधू 
नवर्‍याच्या घरीं नांदायला न येतां ती सदैव माहेरींच राहते. 
तिचा पतीच रात्रीं तिच्या घरीं राहायला जातो. ' तिच्या 
पालन-- पोषणाची जबाबदारीहि नवऱ्यावर न पडतां तिच्या 
माहेरच्या माणसांवरच असतें. वर्षाला लागणारे तेळ आणि 
दोन साड्या फक्त नवऱ्याने तिला द्यायच्या असतात. संवंधम- 
च्या या पद्धतीमुळे इल्लम्‌मध्ये भर पडत नाही व मिळक- 
तहि विभागली जात नाही. इल्लम्‌मध्ये जातींतल्या मलीशीं 
लग्न केलेला मोठा मुळगाच मिळकतीचा सर्वाधिकारी असतो 


> ट्ट 


खंड पहिला 


त्याला कुटुंबांत मोठाच मान असतो. तोच धाकटया भावांचे 
आणि मुलांचे भरण पोषण करतो. इल्लम्‌मधोल देवघर 
आणि होमश्याळाहि तोच चालवितो. संस्कार आणि दाषिक 
सण यांच्यासाठी तोच आपल्या गंगाजळींतून सगळा खर्च 
करतो. त्या घरांत त्याला एकट्यालाच शयनगृह असतें. 
इतर पुरुष रात्रों आपापल्या संवंधम्‌ केलेल्या ववूच्या घरीं 
जातात. 

नंपूतिरि लोकांच्या जीवनांत शिक्षणाला महत्त्वाचें स्थान 
आहे. नंपूतिरींच्या धाभिक समजूती बर्‍याच तीत्र आहेत. 
सोवळे - ओवळेंहि कडक आहे. घरांतल्या मुलामुलींना ते 
कडक शिस्तींत वागवितात. स्त्रियांच्या पातित्रत्याची कसो- 
शीने जपणूक करतात. त्यासाठी त्यांनी स्त्रियांना पडदा पाळा- 
यला लावलें आहे. धाकट्या भावाने वडील भावजयीशीं 
वोलणें किवा तिच्याकडे पाहणेंहि ते निषिद्ध मानतात. 

विवाह ठरविण्यापूर्वी नंपूतिरि लोक पुष्कळ चिकित्सा 
करतात. पुर्वी शिक्षण पूर्ण करून पंधराव्या किवा सोळाव्या 
वर्षी मुलगा घरीं परत आला, की सामान्यतः त्याचा विवाह 
होत असे. सांप्रत ही वयोमर्यादा वाढली आहे. ते कुलशील व 
गणगोत्र पाहून वधूवर निश्‍चित करतात. वरपक्ष वधूपक्षाकडून 
बराच हुंडा घेतो. यांच्यांत विवाह होण्यापुर्वी वधूवरांनी 
एकमेकांना पाहण्याची पद्धत नाही. म्हणूनच विवाहविधीची 
सुरवात मुखदर्शन या विधीने करतात. नंपूतिरींत बहुपत्नी- 
कत्वाची चाल आहे. पण तरीसुद्धा नंपूतिरि समाजांत बऱ्याच 
मुलींना कुंवार राहावें लागतें. 

कुटुंबांतील ज्येष्ठ भावाशिवाय इतर भावांना संसारसुख 
फारसें मिळत नाही. कारण संबंधम्‌ केलेली पत्नी व तिचीं 
मुळें यांचा नंपूतिरि घरांत विटाळ मानला जातो. या विचित्र 
रूढीमुळे घरांत पुष्कळ असंतोष निर्माण होतो. पण इ. स. 
१९३३ पासून सर्व नंपूतिरि पुरुषांना स्वजातींतील मुलींशी 
लग्न करण्याची कायद्याने परवानगी मिळाल्याने ही परिस्थिति 
आता पालटत आहे. त्याच कायद्यामुळे पैतृक मालमत्तेवरील 
हक्‍क व तिची विभागणी, यासंबंधींहि पुष्कळ सुधारणा झाल्या 
आहेत. त्यामळे मळ व्यवस्थेत बराच फरक पडला आहे 
हिंद कायद्याने एकथत्नीकत्वहि त्यांना सक्‍तीर्चे झालें आहे 

इल्लममध्ये विधवाविवाह व कनिष्ठ जातींतील पुरुषांशी 
विवाह करण्याची चाल नाही. [ सो. चें. म; केरळ ] 


विजयनगरच्या विरूपाक्ष राजाच्या पदरीं असलेला 
इछुय कवि व ज्योतिषी. यान सूर्यसिद्धान्वावर टीका 


लिहिली आहे. [ म. च. को. ] 
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इशेक्कोल्लम्‌ 


इस्लाम धर्मांत स्वर्गीय सुखाची सातवी पायरी 
इलछाधून £ि 

कवा मसलमान व्यक्तींच्या सत्कृत्यांची नोंद 
असलेली वही (मिशकात ५. ३. ३). [ डि. इ. ] 


ला न्नु आदिवासींची एक गृहदेवता. पुर्वेकाळीं कोंड, 

इल्छापन्लु मारिया इ. आदिवासी या देवतेसाठी नरवलि 

देत असत. पण हल्ली ती प्रथा बंद पडली आहे. बळी देण्याच्या 

वेळीं ते एक लाकडी खांब पुरीत व वळी 

द्यायच्या माणसाला त्या खांबाशीं घट्ट 

बांधून पुढचे विधी करीत. नरवलींचे हे 

स्मारक स्तंभ अद्यापि त्यांच्या वस्तींत 

आढळतात. कांही ठिकाणीं ते झोपडींत 

धान्याच्या कणगीजवळ पुरलेले असतात, 

तर कांही ठिकाणीं बहुसंख्येने रस्त्याच्या - 
कडेला पुरलेले आढळतात. या खांबांची 

टोकें निमुळतीं असून कित्येकदा त्यांना वर 
टोकदार दुबेळकींहि असतात. कोंड लोक 

आपलें निवासस्थान बदलतांना ते खांबहि 
आपल्या बरोबर उपटून नेऊन नव्या जागीं 
पुरतात. कोंड तरुण लग्न झाल्यावर जेव्हा 
नवी मठी उभारतो, तेव्हा अश्या प्रकारचा 
एक खांब बनवून तिथे पुरतो. हे खांब ते 
विविध प्रकारे सजवितात.. वर्षातल्या 
ठराविक दिवशीं त्यांची पुजा करून कुटुं- 
बाचें वरें भलें व्हावें म्हणून प्रार्थना 
करतात. [ट्रा.आ. मि. इं.] 


नरमेधाचे 
स्मारक स्तंभ 


| मसलमानांच्या रात्रींच्या प्रार्थनेला इया हें नांव आहे 
इशा अधार पडल्यानंतर कांही वेळाने सामुदायिक प्रार्थना 
करणें, हा मुसलमानांचा रोजचा धामिक विधि असतो.. 


[ शि: 


> रांगोळीचा एक संगीत प्रकार. संगीताचा ठेका 
इशक्ाळम्‌ किवा सूर धरून जमिनीवर किवा फळघावर' 
ही रांगोळी रेखतात. या रांगोळींत ठराविक ठिपके व ठरा- 
विक ओळी असतात. ठिपके काढण्याची कृति वाद्यांच्या 
ठेक्यावर करतात. त्यासाठीं आकर्बक संगीत व ठका असणार 
गीत निवडतात. रांगोळींतळे ठिपके व ओळी यांची संख्या 
समान असते. एखाद्या रांगोळींत ओळी व ठिपके यांची संख्या 
जर १२८ असेल तर १६ आवतांचा आदि तालवर्ण 


इदाक्कोल्लम्‌ 


(१६ > ८ 3 १९८) उपयुक्‍त ठरतो. यांत पुनरावृत्ति होते. 
गीत व रांगोळी दोन्ही एकदमच संपलीं पाहिजेत, असा 
नियम आहे. 

याशिवाय वातावरणांतील ( ७191 ) रांगोळी असाहि 
एक प्रकार आहे. यांत अनेक मुलांना भाग घेतां येतो. प्रथम 
एक मोठी आकृति जमिनीवर काढतात व त्याच्याभोवती मुलें 
उभीं राहतात. गीत सुरू झाल्यावर प्रत्येक ठेक्याला एकेक 
मुलगा ठिपक्याच्या जागीं जाऊन उभा राहतो. याप्रमाणे सर्व 
जण जागच्या जागीं उभे राहिल्यावर आकृति पूर्ण होते. सर्व 
मुलें समान उंचीचीं असल्यास आकृति चांगली दिसते. [ डि. 
सा. इं. म्यु. म्य. ] 


>> द. भारतांतील एक जात. या जातींतील 
डशवळळाळर. मुली नृत्य व संगीत या कलांत विशेष 


प्रवीण असतात. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


ने क्रग्वेद ५. ७, ८ या सूक्तांचा द्रष्टा. आपल्याहि 
इष आत्रय आधीच्या काळांत लोक यज्ञ करून अग्नीला 
घृताहुती व समिधा अर्पण करीत असल्याचें हा सांगतो 
( त्र. ५.८.७). हा त्रघ्षि महत्त्वाकांक्षी आहे. समस्त आर्य- 
शत्रूंचा अत्रींच्या हातुन फडशा पडावा, असें याचें म्हणणें 
आहे ( त्र. ५.७.१० ). 
इपंधर शाल्मलि दवीपांतील एक लोकसमाज. [ पु. इं. ] 
इष्ट यज्ञादि कर्म. या कर्मात पुढील गोष्टी येतात--- 
अग्निहोत्र तप: सत्यं वेदानां चार्थपालनम्‌ । 
आतिथ्यं वेक्वदेवं च इष्टसित्यभिधोयते ॥ 
अर्थ -- अग्निहोत्र, तप, सत्याचरण, वेदार्थाचें पालन, 
आतिथ्य व वेश्‍वदेव यांना इष्ट असें म्हणतात (मेदिनीकोश) . 
पाहा - इष्टापृ्त. 


वीट. ही वीट पक्व, सच्छिद्र व रंगीवेरंगी असावी 
इष्टका सं ते. संहितेत सांगितले व 
असें त. संहितेंत सांगितलें आहे (४.२.९ ). विटा 
बनविण्याची क्रिया यजुर्वेदकाळीं प्रगत अवस्थेला पोंचळेली 
होती. 
अग्निचयनांत इयेन, रथचक्र, द्रोग, कंक, गरुड इ. अनेक 
आकृती करायला सांगितल्या आहेत. या सर्व आकृती इष्टका 
म्हणजे विटा त्या त्या आकारांत रचून तयार करीत. त्यांचे 
आकार व मार्पे काय असावीं, यासंबंधीं शुल्बसूत्रांत बराच 


५६० 


भारतीय संस्कृति कोश 


तपश्लील दिलेला आहे. चयनसंस्था ही संपुर्णपणे इष्टकांवरच 
आधारलेली संस्था आहे. मोहेंजोदडो येथे सनपूर्वे ३००० 
वर्षांच्या भाजलेल्या विटा सांपडल्या आहेत. गुजरातमधील 
लोथल येथील उत्खननांतहि विटांची भट्टो व विटांचीं घरें 
सांपडलीं आहेत. अनेक प्राचीन मंदिरांच्या व प्रासादांच्या 
विटांनी बांधलेल्या भिती अद्यापि चांगल्या अवस्थेंत आढळ- 
तात. पाहा- अग्निचयन. [ एन्सा. हि. आ. ] 


त्यवावि एक काम्य व्रत. चेत्र किंवा कातिक या 
इष्टजात्यवाप्त आसांत व्रताचा आरंभ. विष्णूची पूजा 
व ब्रताच्य़ा शेवटीं गोप्रदान, असा याचा विधि आहे. फल- 
अन्य जन्मीं इष्टजातींत जन्म मिळणें. [विष्णु ध. उ. 


३.२०० ] 
> कोणतेंहि महत्त्वाचें धामिक किवा मांगलिक 
इट्द्बता कृत्य निविध्नपणे पार पडावें, म्हणून प्रथम कांही 


संरक्षक देवतांचें स्मरण व पुजन करतात. या देवतांत इष्ट- 
देवता म्हणूनहि कांही देवता असतात. कुलदेवतांप्रमाणेच इष्ट- 
देवताहि वेगवेगळ्या कुलांच्या वेगवेगळ्या असतात. सामा- 
न्यत: विशिष्ट प्रसंगीं नवसाला पावणार्‍या किंवा कर्त्याच्या 
आवडीच्या असणार्‍या देवतांची इष्टदेवतांत गणना होते. 
प्रत्येक कृत्याच्या संकल्पांत ' इष्टदेवताभ्यो नमः, कुलदेवताभ्यो 
नम: ' असा प्रारंभींच नमस्कार असतो. इष्टदेवतेसंवंधीं कांही 
वाषिक कृत्येंहि असतात. 

-,_ वौरशैव किवा लिंगायत संप्रदायाचे लोकहि शर्क- 
इंटाढग राच्या मूर्तीची पूजा न करतां शिवलिंगाची पूजा 
करतात. हें लिंग ते सदैव अंगावर बाळगतात. याला इष्टलिंग 
म्हणजे इष्ट देवतेचें लिंग असें नांव आहे. या लिंगाची 
उपासना हीच सर्वश्रेष्ठ उपासना होय, असें त्यांचें मत आहे. 
[ डे. हि. इ.] 


७ (इष्ट -- पूर्त) हा शब्द फार प्राचीन आहे. 
इषटटापूत क्रग्वेदांत तो आढळतो. ' सं गच्छस्व पितृभिः स 
यमेनेष्टापूर्तन परमे व्योमन्‌ । ' (१०७. १४८) या मंत्रांत त्या 
शब्दाचा अर्थ ' यज्ञ व परोपकारी कृत्ये यांपासून मिळालेले फल 
किवा पुण्य ' असा आहे. अथवंवेदांतहि अश्याच अर्थी इष्टाप्र्‌त 
हा शब्द आलेला आहे. 

दृष्ट व पूर्त असे या शब्दाचे दोन भाग पडतात. इष्ट 
म्हणजे यज्ञयाग आणि पूर्त म्हणजे जें भरलेलें असतें तें. 


खंड पहिला 


एकाग्तिकमं हवनं त्रेतायां यच्च हुयते । 
अन्तर्वेद्यां च यद्दानमिष्टमित्यभिधोयते । 
वापीकूपतडागानि देवतायतनानि च । 
अत्नप्रदानमाराम: पुतं मित्यभिधोयते । 
(शर. क.) 
अर्थ -- गृह्याग्नि व श्रौताग्ति यांत केलेल्या हवनाला आणि 
श्रौतयज्ञांत वेदींत केलेल्या दानाला इष्ट असें नांव आहे; तर 
वापी, कूप, तलाव, देवस्थानें व अन्न यांचें दान करणें व 
सावंजनिक उद्याने तयार करणें, यांना पूर्त असें नांव आहे. 
ग्रह्गप्रसंगीं, सूर्यसंक्रांतीला वा द्वादशीला दान देणे व 
रग्णशश्रू्पा करणें, यांचाहि कांही शास्त्रकार इष्टापुर्तांत 
समावेश करतात. अत्रि म्हणतो -- 
इष्टापुर्तो द्विजातीनां धर्म: सामान्य इष्यते । 
अधिकारी भवेच्छद्रो पुत कर्मे न वेदिके ॥ 
अर्थ -- इष्टापूर्त हा ब्राह्मणांचा सामान्य धर्म आहे. शूद्र 
पूतंधर्माचा अधिकारी होऊं शकतो; पण वैदिक म्हणजे इष्ट 
धर्माचा होऊं शकत नाही. 
यावरून दृष्टधर्म हा वैदिक असून पृर्तधर्म हा पौराणिक 
म्हणजे सर्वसामान्य लोकांचा धर्म आहे, हें कळून येतें [ हि. 
थध.; भा. वा. ] 


/_ यज्ञसंस्थेंतलें एक विधान. इष्टि म्ह्णजे याग. दर्शेष्टि 
डश व पूर्णमासेष्टि या प्रकृति-इष्टी होत. विविध काम- 
नांच्या पूर्तीसाठी श्रौतसूत्रांत विविध इष्टी सांगितल्या आहेत. 


द स्मृतिचंद्रिकेंत श्राद्धाचे बारा प्रकार सांगितले 
डाष्टश्राद्ध आहेत. त्यांपैकी जें कर्मागश्राद्ध तेंच इष्टिश्राद्ध 
होय. इष्टिश्राद्वाला श्राद्धतत्त्वांत इच्छाश्राद्ध असें नांव दिलेलें 
आहे. [हि. ध. ] 


प द. भारतांतील सात देवता. या सहोदर बहिणी 
इसंद्र्म मानलेल्या आहेत. पाहा -- सप्त मातृका. 


वितत जातींतील एक वाद्य. याचा वरचा भाग 
इसराज सतारीसारखा व खालचा भाग तंबोऱ्यासारखा 
असतो.या दोन भागांना अनुक्रमें डांड व कुंडी अशीं नांवें आहेत. 
इसराजची कुंडी बकऱ्याच्या चामड्याने मढविलेली असते. या 
पितळेचे सोळा पडदे असतात. यांतील 
कीच्या १५-२० गौण असतात. त्यांना 
यांतील सतारीसारखा भाग डाव्या 


वाद्यांत पोलादाचे किवा 

४ तारा मुख्य असून ब 

तरब असें म्हणतात. यां 
भा. सं. को. ३६ 


५६१ 


इसवी सन 


हाताने व खालचा भाग उजव्या हातांत धनुकली घेऊन 
वाजवितात. हें वाद्य सारंगी- 
सारखें वाजविले जात अस- 
ल्यामुळे या वाद्यांत गाय- 
काच्या गळ्यांतील सुरावट 
पुर्णपणे दाखवितां येते. 
त्याचप्रमाणे याला पडदे अस- 
ल्याने याच्यावर गतकारीहि 
करतां येते. या वाद्याची 
रचना मुगलकालांत करण्यांत 
आली. मात्र याचा शोध 
कोणीं लावला तें कळत 
नाहीं. हें विशेषेकरून 
गाण्याच्या साथीला वाजवि- 
तात. इसराजवादकांत 
चंद्रिकाप्रसाद दुबे, शीतल- 
प्रसाद मुकर्जी व उस्ताद 
बरकत अली इ. कलाकार 
विश्षेष प्रसिद्ध आहेत. या 
वाद्याचा प्रसार बंगालमध्ये 
विशेष आहे. [ म्यु. इं. ] 


इसराज 


न ही कालगणना आतां आंतरराष्ट्रीय व्यवहारा- 
इसवा सन साठी जगांत सवंत्र प्रचलित आहे. येशू 
स्त्रिस्ताच्या जन्मापासून ही कालगणना मानतात. ख्थिस्ताच्या 
जन्मानंतर सुमारें ५३० वर्षांनी एका ख्थिस्ती धर्माधिकार्‍्याने 
गणिताच्या आधारें ख्शिस्त जन्माचा काळ ठरविला व तेव्हा- 
पासून ही गणना सुरू झाली. 

सौर वर्ष हें ३६५ दिवस, ५ तास ४८ मिनिटे व ४५.२७ 
सेकंद एवढ्या मानाचें असतें. परंतु इसवी सनांत वर्षाचे २६५ 
दिवस धरल्यामुळे चार वर्षांनी सुमारें चोवीस तास कमी पड- 
तात. ते भरून काढण्यासाठी चार या संख्येने पुरणे भाग 
जाणाऱ्या वर्षी फेब्रुवारीचे दिवस २९ धरतात व त्या वर्षाचे 
दिवस ३६६ होतात. या वर्षाला लीपवर्षे असें नांव आहे. पण 
या योगाने जो थोडासा काल अधिक होतो, तो कमी करण्या- 
साठी १०० या संख्येने निःशेष भाग जाणार्‍या वर्षी म्हणजे 
१०००, १८०० इ. वर्षीं सदर एक दिवस जास्त धरीत 
नाहीत. पण याहि प्रकाराने कांही काळ कमी पडतोच. तो 
४०० ने निःशेष भाग जाणार्‍या वर्षीं ३६६ दिवस धरून 
भरून काढतात. अशा प्रकारें इ. सनाचे ३६५ किंवा ३६६ 


इसवी सन 


दिवस मानून गणितागत वर्षमानाशीं त्याचा मेळ घालतात. 

इ. स. च्या गणनेंत नवी व जुनी अश्या दोन पद्धती आहेत. 
ज्यूलियस सीझरने वर्षाचे ३६५ दिवस मानून दर चोथ्या 
वर्षी एक दिवस अधिक धरावा, असें ठरविलें. पण या योज- 
नेने दर वर्षी सुमारें ११ मिनिटे १४ सेकंद एवढा काल अधिक 
होत होता. इ. स. १५८५ पर्यंत असे दहा दिवस वाढले होते. 
म्हणून १३ वा पोप ग्रेगरी याने त्या वर्षी ऑक्टोबर महिन्यांत 
दहा दिवस कमी करावे, असा हुकूम काढला. रोमन कॅथॉलिक 
पंथाच्या राष्ट्रांनी हा हुकूम मानला. परंतु इंग्लंडने १७५२ 
पर्यंत जुनी पद्धतच चालू ठेवली. तोपर्यंत शास्त्रशुद्ध व लौकिक 
वर्षमान यांत आणखी एका दिवसाचा म्हणजे ११ दिवसांचा 
फरंक पडला होता. म्हणून त्याच वर्षी इंग्लंडमध्ये वर्षांचे अकरा 
दिवस कमी करण्यांत येऊन म्हणजे ३ सप्टेंबरला १४ सप्टेंबर 
मानून वरील सुधारणेला मान्यता देण्यांत आली. [ पं. ज्यो. ; 
सं. मि. ] 


एक नायनार स्त्री. ही सदिय नायनारचीं पत्नी 
इसाइ असून संत सुंदरमूर्तीची माता होती. 


क राजगृहाभोवती असलेल्या पांच टेकड्यां- 
इसागाठपस्स क्क एका टेकडीचें नांव. या टेकडीवर 
पांचर्शे प्रत्येक बृद्ध राहत होते. ते या टेकडीवर गेल्याचें 
लोकांनी पाहिलें; पण परत आल्याचें मात्र पाहिलें नाही. त्यामळे 
या टेकडीला क्रषी व आचार्य यांना गिळणारी टेकडी ञ्सं 
नांव मिळालें (मज्झिम ३. ६८. ७१). बुद्धाने अनेक भिक्षं- 
सह या टेकडीवर वास्तव्य करून कांही प्रवचनें केलीं होती. 
[हि. जॉ. ए. इं. ] 


तयारी ळीच धर्मातली, बद किवा आक्षीर्वाद माग- 
र यासाठी केलेली प्राथना. “मीं हातीं घेत- 
लेल्या कार्यात मला यक्ष दे, मला मार्गदर्शन कर,' अशा प्रकारे 
ही प्राथना करावी, असें मुहंमद पेगंबराने सांगितलें आहे. 
पुढे या प्राथनेचा उपयोग कोल लावण्यासाठी होऊं लागला. 
एखादा संकल्प मनांत धरून तो सिद्धीस जाईल कीं नाही, 
हे पाहण्यासाठी ही प्राथना करायची व मग त्याचा पडताळा 
पाहायचा, अशी प्रथा मुसलमानांत रूढ आहे. [डि. इ.] 


रसवंती एक इस्लामी संज्ञा. या शब्दाचा अर्थ ' परत जाणें? 
री असा आहे. परंतु व्यवहारांत संकटकाळी ईृवराची 

प्रार्थना हे ब्द यो 
करतात, तिला उद्देशून हा शब्द योजतात. महान्‌ 


दुद्र 


भारतीय संस्कृति कोळ 


आपत्तीच्या प्रसंगीं मुसलमान लोक 'इन्ना लिल्लाहि* व 
“इद्ना इलेहि रजि-ऊन ! म्हणजे आम्ही परमेश्‍वराचीं लेकरे 
आहों व शेवटी त्याच्याचकडे जाणार आहों, असे उद्‌गार 
काढतात. [डि. इ. ] 


र ७ > _ त. १७८१ -१८२३५१ इ. 
इस्माइल हाजा मालवा मुहमद्‌ ही ) याचा जन्म दिल्ली- 
जवळच्या फोव्हा गांवीं झाला. याने मक्‍्केची यात्रा केली 
होती. इस्लामी धर्म हिंदु धर्माच्या तावडींत सांपडला असून 
त्याचें स्वरूप विकृत झालें आहे, असें याचें मत होतं. म्हणून 
इस्लामचे शुद्ध स्वरूप पुनदच प्रस्थापित करण्यासाठी शुद्ध 
इस्लामी मताचा याने उपदेश सुरू केला. याला अनुयायीहि 
बरेच मिळाले. याच्या पंथाला इस्माइली पंथ म्हणतात. पण 
याची चळवळ तत्कालीन ब्रिटिश सरकारला रुचली नाही. 
त्यामुळे याला दिल्लीहून पंजाबांत जावें लागले. तिथे अफ- 
गाणांच्या मदतीने याने शीखांविरुद्ध लढाई सुरू केली. त्या 
लढाईतच पुढे हा मरण पावला. अद्यापि वायव्य सरह्द्दीवरच्या 
पहाडांतून याचे अनुयायी दिसतात. [म. च. को. ] 


-_. इस्लाम धर्मात कल्पिलेला उच्च श्रेणींतील एक 
इस्राफोल दवदत. ऑर ह... ्ं ने 
| टत. अंतिम निर्णयाच्या दिवक्लीं हा तुतारर 
फुकतो, अशी त्यांची समजूत आहे. कुराण किवा अहादोीस या 
ग्रंथांत मात्र त्याचें नांव आढळत नाही. [डि. इ. ] 


इस्लाम मुहंमद पैगंबराने स्थापन केलेल्या धर्माला इस्लाम 
९ अशी संज्ञा आहे. इस्लाम हा अरबी शब्द असून 
त्याचा अथे श्ांतीमध्ये प्रवेश करणें, असा आहे. परमेश्वराला 
शरण जाणें, मानवमात्रावर प्रेम करणें, व अहिसा धर्माने वागणें 
या गोष्टी शिकवितो तो इस्लाम, असा त्याचा लाक्षणिक 
अर्थ आहे. 

मुहंमद पैगंबराचा जन्म इ. स. ५७० सालीं झाला. त्याने 
हा धर्म स्वतःच्या बुद्धीने निर्माण केला नाही, तर त्याला या 
धर्माचें इलहाम (समाधिस्थितींत दशन) झालें. तेव्हापासून 
लोक त्याला पैगंबर, नबी व रसूल म्हणं लागले. मुहंमदाच्या 
द्वारे ईश्‍वराने आपला पैगाम ( संदेश) पृथ्वीवर पोचविला, 
म्हणून मुहंमदाला पैगंबर ही उपाधि मिळाली. नबी म्हणर्ज 
परम ज्ञानाची घोषणा करणारा. याचा दुसरा अर्थ परमेश्‍वर व 
समजदार प्राणी यांच्यांतला मध्यस्थ असाहि आहे. रसूल म्हणजे 
प्रेषित किवा दुत होय. मुहंमद हा रसूल आहे. कारण त्यात 
परमेश्‍वर व मानव यांच्यामध्ये धरमंदुताचें काम केलें. 


खंड पहिला 


“ला इलाह इल्लिल्लाह मुहम्मदुर्रसूलिल्लाह " हा इस्लामचा 
मूलमंत्र आहे. अल्लावांचून दुसरा कोणी पूजनीय नाही व 
मुहंमद त्याचा रसूल अर्थात्‌ दृत आहे, असा या मंत्राचा अर्थ 
आहे. केवळ अल्लाला मानणारा मुसलमान हा पाक मुसलमान 
ठरत नाही; तर जो अल्लाबरोबरच मुहंमदालाहि नवी, रसूल, 
व पैगंबर मानतो, तो खरा मुसलमान होय. 

इस्लामचे इमान (श्रद्धा) व अमल (आचरण) असे दोन 
विभाग पडतात. इमान म्हणजे पुढील सहा गोष्टींवर श्रद्धा 
ठेवणें होय -- (१) अल्लाह (२) देवदूत (३) देवप्रणीत 
ग्रंथ (४) देवाचे प्रेषित (५) अंतिम निवाड्याचा दिवस व 
(६) ईइवराचे आदेश. नवबीने घोषित केलेल्या सत्याची स्वीकृति 
म्हणजे इमान होय. अहादीसमध्ये वचन आहे, की इमानच्या 
७० शाखा असून त्यांतली सर्वोच्च शाखा, अल्लाहव्यतिरिक्‍त 
कोणाची पूजा करूं नये ही असून एखाद्याचे नुकसान होईल, 
ती गोष्ट न करणें ही सर्वांत खालची श्याखा आहे. 

अमल या विभागांत कुराणाने पुढील गोष्टी आवश्यक 
धामिक कृत्यें म्हणून सांगितल्या आहेत -- (१) कलमा - 
अर्थात्‌ * ला इलाह ... ! या मंत्राचे पठण करणें (२) 
नमाज- अर्थात्‌ दिवसांतून पांच वेळां ईश्वराची प्रार्थना करणें 
(३) रोजा- अर्थात्‌ रमजान महिन्यांत महिनाभर फक्त एकदा 
संध्याकाळीं सूर्यास्तानंतर भोजन करणें. (या उपवासासाठी हा 
महिना अश्याकरितां निवडला, की याच महिन्यांत कुराण पृथ्वी- 
वर अवतीणं झालें.) (४) जकात- अर्थात्‌ वाषिक उत्पन्नाचा 
चाळिसावा हिस्सा दानधर्मात खर्चे करणें व (५) हज - 
अर्थात्‌ मक्‍्केची यात्रा करणें. 

अश्या प्रकारें सहा गोष्टींवर पूर्ण श्रद्धा व पांच आचारांचें 
पालन मिळून इस्लाम धर्म बनतो. इस्लामचें पुर्ण अर्थाने पालन 
करणार्‍याला मुअमिन म्हणतात व वरीलपैकी एखादें श्रद्धा- 
स्थान किंवा एखादाहि आचार अमान्य समजणाऱ्या माणसाला 
काफिर म्हणतात. मुस्लीमेतर लोक हे मुसलमानांच्या दृष्टीने 
काफिर होत. 

ई्वर हा एक, केवळ एक आहे, या तत्त्वावर मुहंमदाचा 
सर्वांत अधिक भर आहे. या विषयांत तो कोणालाहि कसलीहि 
शंका उपस्थित करूं देत नाही. तो म्हणतो, की “ ईश्‍वर एक 


त्य 


आहे व त्याचीच उपासना केली पाहिजे, हें सांगण्यासाठी मी 
आलों आहें. 

इस्लामने केवळ व्यक्‍तीच्याच नव्हे, तर सार्‍या समाजाच्या 
सर्व आचारांचें निर्धारण केलें आहे. कुराणांत केवळ पार- 
लौकिक गोष्टींचीच चर्चा नसून ऐहिक जीवनाविषयींहि तिथे 
पुर्ण विचार केलेला आहे. माणसा-माणसांतले संबंध, राजनीति, 


५६३ 


इस्लासः 


न्याय, शासन, युद्ध, शांति, विवाह, घटस्फोट, सावकारी, दान, 
इ. अनेक विषयांवर कुसणांत उपदेश आहे. व्याज घेणें पाप आहे 
(३. १४. १), कृपणता हा गुन्हा आहे (४. ६: ४); मद्यपान 
व द्यूत महापाप आहे (२. २७. ३), जो मनुष्य दुसऱ्यावर 
अन्याय करतो व जगांत धर्मात्मा म्हणून स्वतःचा बडेजाव 
मिरवितो, त्याला घोर यातना भोगाव्या लागतात (५२. ४: 
१२), असें कुराणांत प्रतिपादिले आहे. करर 

जिहाद हें इस्लामने एक राष्ट्रीय क्तंव्य मानलें आहे. 
जिहादचा अर्थ धर्मयुद्ध असा आहे. क्लेन (1९1९1) नांवाच्या 
एका विद्वानाने याचा अर्थ संघर्ष असा केला असूत त्याचीं तीन 
क्षेत्रे मानलीं आहेत -- (१) दृश्य शत्रूच्या विरुद्ध संघर्ष, 
(२) अदृश्य शत्रूच्या विरुद्ध संघर्ष व (३) इंद्रियांच्या विरुद्ध 
संघर्ष. 

सामान्यपणे इस्लामच्या प्रचारासाठी जीं युद्धे लढलीं गेलों, 
त्यांना पवित्र अर्थ देण्यासाठी या शब्दाचें प्रचलन झालें आहे. 

इस्लाम हा प्रारंभीं केवळ मानवाचा जीवनधर्म होता; पण 
मुहंमदानंतर थोड्याच काळांत इस्लामचें राज्य व त्यासाठीं 
सेन्यसंघटन एवढा व्यापक अथे त्याला प्राप्त ज्ञाला. समस्त 
विश्‍वांत इस्लामचें साम्य़ाज्य प्रस्थापित करण्याची कल्पना 
भुहंमद पैगंबराच्याच मनांत जागृत झाली होती. शेवटीं शेवटीं 
त्याला असें वाटूं लागलें होते, की सारी पृथ्वी एक राज्य, एक 
धर्म आणि एक नबी, यांच्या आधिपत्याखाली यावी. 

मुहंमदानंतर इस्लाम याच प्रेरणेने प्रस्फुरित होऊन जग 
जिकायला निघाला. त्या काळीं रिरस्ती देशांत राजा व धर्मो- 
पदेशक या दोन वेगळया संस्था होत्या. भारतवर्षातहि राजा 
आणि पुरोहित हे भिन्न होते. पण इस्लामी धर्मात धमंगुरू व 
राजा या दोन्ही संस्था एका व्यक्तींत एकवटल्या. धर्मामुळे 
त्यांच्या तलवारीला तेज चढलें व तलवारीमुळे धर्माचा दरारा 
वाढला. 

इस्लाम हा जगांतला सर्वांत अधिक अपरिवर्तनीय असा 
धर्म आहे. पहिल्या प्रथय हा धर्मे जेव्हा अरबस्तानाच्या बाहेर 
पसरू लागला, तेव्हा त्यावर अनेक प्रकारच्या अन्य मतांचा 
प्रभाव पडूं लागला होता. त्यामुळे मूळ इस्लामच्या आचार- 
विचारांत परिवर्तन होतें की काय, अशी शंका खलिफांना येऊं 
लागली. आणि तसें कांही घड नये म्हणून, त्यांनी इस्लामच्या 
नियंत्रणासाठी त्रिविध व्यवस्था पुढीलप्रमाणे करून ठेवली--- 

(१) इज्मा-- सर्व युगांत व सर्वे ठिकाणीं इस्लामच्या 
उपदेश्कांत पुर्ण मतेक्य असावें. जेव्हा एखाद्या प्रश्‍नावर मत- 
भेद उत्पन्न होईल, तेव्हा उलेमांच्या सर्भेत त्यावर चर्चा व्हावी 
आणि तिच्यांत जो निर्णय ठरेल, तो सर्वांनी मान्य करावा. 


इस्लाम 


(२) सुन्चा-- पैगंबराने जें कार्य केलें, त्याचें अनुकरण 
अहादीसच्या आधारें केलें जावें. (अहादीस म्हणजे मुहुंमदाच्या 
चचनांचा संग्रह होय. सर्व प्रकारच्या ज्ञानाच्या बाबतींत मुस्लीम 
छोक अहादीसर्चे प्रामाण्य मानतात.) 

(३) कयास--- पैगंबराच्या मूळ उपदेश्ांतून कोणता अर्थ 
निष्पन्न होतो, त्यावर विद्वानांचे विवेचन म्हणजे कयास होय. 
अर्थात्‌ हें विवेचनहि कुराण, अहादीस व इज्मा यांच्या 
आधारेंच केलेलें असलें पाहिजे. 

अक्षा प्रकारें मूळ कुराण व त्यानंतर अहादीस, इज्मा व 
कयास असे इस्लामचे चार आधारस्तंभ ठरले. 

इस्लाम या जगांत भ्रातुभावाला फार महत्त्व देतो. मुहुंमदाने 
म्हटलें आहे, की “सर्वे मुसलमान एकमेकांचे वंधू आहेत; म्हणून 
एकमेकांत लढणाऱ्या त्या वंधूंचें ऐक्य करा (४.१.१० ). 
इस्लामच्या वेभवकाळांत त्या धर्मांतले राव-रंक खांद्याला 
खांदा लावून लढले, मांडीला मांडी लावून मशिदींत नमाज 
पढले व एका पंक्तीला वसून एकत्र जेवले. मुहुंमदानंतरच्या 
कांही खलिफांनीहि जाणीवपूर्वक या 'आ्रातुभावाची त्या समा- 
जांत वाढ केली. 

स्वर्ग-नरक -- इस्लामी कल्पनेप्रमाणे स्वर्ग सातव्या आका- 
शांत (अर्श) अवस्थित आहे. नरक उत्तरेस व स्वर्ग दक्षिणेस 
असून त्या दोहोंच्या मध्ये एक भित आहे. स्वर्गात एक पुष्पो- 
द्यान असून त्यामध्ये निझंर खळाळतात, कारंजी उडतात 
आणि दूध व मध यांच्या नद्या वाहतात. तिथे सोन्याचे वंधे 
असलेले वृक्ष असून त्यांना मधुर फळें,लागतात. तिथली शरांव 
मधुर व सफेत असते. ती प्याल्याने नद्या चढत नाही. तिथे 
ह्रयुल आयून जातीच्या ७० तरुणी असतात. त्यांचे डोळे काळे 
आणि दौर्ध असतात (कु. ३७.२.२०-२६ )- त्याशिवाय तिथे 
पुण्यात्म्यांच्या परिचर्येसाठी सुंदर सुंदर लडकेहि असतात. 

कुराणांत अनेक प्रकारच्या नरकांचीहि कल्पना केलेली 
आहे. हे नरक अत्यंत भयानक आणि विकराल आहेत. मनष्य 
चि गरताजल्या क्ती, शध अलेले. ( ४३88 ), जशाणातर 
विइ्वास न ठवणार्‍्या माणसाला आगीच्या खाईत फेकले जोत: 
तिथे मृत्यु जीवाच्या जवळ येतो; पण जीव मरत मात्र नाही. 
जीवाचे स्वर्ग-नरकभोग हे त्याच्या कर्माच्या आधीन आहेत. 
कुराणांतले स्वर्ग व नरक हे दोन्ही अनंत काल भोगायचे 
असतात. हिंदुकल्पनेप्रमाणें इस्लामी कल्पनेत भोगाने पुण्य- 
थापांचा क्षय होत नाही. कुराणाचा फातिहा नामक अध्याय हा 
कर्मफलाच्या विवेचनाचा अध्याय असून प्रत्येक मुसलमानाला 
रोज पांच वेळां त्याचें स्मरण करविले जातें. त्यांत म्हटलें आहे 
की मनुष्याला बऱ्यावाईट कर्मांचे परिणाम अवद्य भोगावे 
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लागतात. कणभर सत्करृत्य किवा दुष्कृत्य यांचीं फळें ' याचि 
देहीं याचि डोळां ' भोगावी लागतात. कुराणाच्या मताप्रमाणे 
मतुष्य जन्म हा पहिला आणि तोच शेवटचा जन्म आहे. 
देहाच्या संबंधाने आत्म्यावर सुख-दुःखांची छाप पडते, असें 
कुराण म्हणतें; पण तें आत्म्याला देहाहून भिन्न मानीत नाही. 
सानवदहू कबरींत जातो तेव्हा तिथून त्याच्या ज्या दुसर्‍या 
एका जीवनाचा आरंभ होतो, त्याला बरजाख असें नांव आहे. 
पाथिव जीवन समाय्त करून कयामतच्या दिवसाची मार्गप्रतीक्षा 
करीत कवरींत पडून राहणे, असा बरजाख शब्दाचा अभिप्राय 
असला, तरी बरजाख म्हणजे नेमकें काय, याविषयीं इस्लामी 
धर्माचार्यात मोठा विवाद आहे. माणसाला सूक्ष्म जीवनाचें 
भान करून देणारी अश्ी ती अवस्था आहे. कदाचित्‌ ती 
“चेतन अवस्थाहि असूं शकेल. मुहंमदाच्या वचनांवरून 
दिसते, की ही अवस्था जाणीवरहित नसते. मनुष्याचा मृत्र 
हा केवळ त्याच्या पाथिव शरिराचा नाश असतो. त्याचा 
आत्मा कोणत्या तरी वेगळया स्वरूपांत कवरींत जीवित 
असतो व याच आत्म्याला कयामतच्या दिवशीं कबरींतून 
उठून ईवराच्या पुढे उभें राहावें लागतें. व 
कयामत --- निवाड्याच्या दिवसाळा कयामत असें न 
र] कुराणांतळें कयामतचें वर्णन महाभीषण आहे. तें कक. 
अश कल्पान्तकालीन महाप्रलयासारखें आहे. उदा? जेव्हा 
कयामत येईल, तेव्हा सूर्य-चंद्र एक होतील, आकाशाचे 
353 तुकडे होतील, तारे लुप्त होतील, पर्वतांची धूळ उडेश 
इत्यादि. त्या दिवशीं सूरचा' आवाज होतांच प्रत्येक आतर 
आपापल्या कबरींतून वर उठेल व ईइवरापुढे जाऊत गि 
दाटी त्या दिवशीं त्याला शुभाशभ कर्मावद्दल वक्षीस किट, 
तो स्वगांत-च जन क अ ताग का, कमी: का सिक ईल. 
व्या ज्र नच ज्याचे पाप अधिक भरेल, तो नरकांत ज 
त्या दिवशीं कोणी कोणाचा मित्र राहणार नाही शक 


कोणाला कोणाची मदत होणार नाही. 
ईइवरकल्पना 


रा 
कोणी ईश्वर _.> मी धर्मात अल्लाशिवाय ड्दा 
हें त्याच "" नाही. भूमि आणि आकाश अर्थात्‌ समस्त 
श्‌ च्याच वी र ॥ | 
गवु नसाठी आहे. तो सर्वज्ञ व सर्वसाक्षी आहे (कु-९ शॉ 
तोच माह उत्पन्न झाला नाही. आद्यंतीं व अर्त 
फरिष्त्यांच्या भासमानांत सिहास 


फरिष्ते -_ ६. | व 
दत व हिडु पुराणांत ज्याप्रमाणे शिवदुत किवा 
* आहेत त्याचप्रमाणे इस्लामी धर्मात र्फाि 


णि 


विष्णु 


खंड पहिला 


नांवाचे दृत मानलेले आहेत. ते ईश्‍वराच्या आधीन असतात. 
ते आस्तिकांच्या जवळ जाऊन त्यांना सांगतात, की ' आमचा 
धनी परमेश्‍वर आहे व आमची त्याच्यावर श्रद्धा आहे. भिऊं 
नका. दु:ख करूं नका. त्याचा स्वर्गीय संदेश ऐका. त्याच्याशीं 
मीलन होण्याबद्दल तुम्हांला वचन दिलेलें आहे (४१.४.५). 

शेतान--फरिष्त्यांव्यतिरिक्‍त कुराणांत विशिष्ट प्रकारच्या 
अदृष्ट पापात्म्यांचीहि कल्पना केलेली आहे. त्यांना शेतान असें 
म्हणतात. फरिष्त्यांप्रमाणेच तेहि सर्वसंचारी आहेत. पण ते 
माणसाला शुभकर्मापासून परावृत्त करून अशुभ कर्मांची प्रेरणा 
देतात. इव्लिस हा त्यांचा सरदार असून त्याला ईइवराने स्वर्गा- 
तून हाकळून दिल्याची कथा कुराणांत आलेली आहे. बायबला- 
नेहि अशीच शेतानाची कल्पना केलेली आहे. सूक्ष्म विचार 
केल्याअंतीं असें दिसतें, की फिरिष्ते व सैतान हें मानवाच्या 
आंतर जीवनांतलें एक हंद आहे. फरिष्ते म्हणजे सद्विचार 
व शेतान म्हणजे दुविचार असें समजायला हरकत नाही. 
मानवाच्या अंतरांत या दोन विरोधी शक्‍तींचा संघर्ष सतत 
चालूं असतो. त्यांत कधी फरिष्त्यांचा विजय होतो; तर कधी 
शेतानांचा. 

इस्लामी धर्माचे आचार व तत्त्वप्रणाली यांचा सामान्य 
परिचय वरीलप्रमाणे आहे. 

रोतिरिवाज -- पैगंबराच्या आज्ञेप्रमाणे मुसलमानांनी रोज 
५ वेळां नमाज पढायचा असतो. कांही लोक लहानपणीं नमाज 
करण्यांत कसर राहिली असली, तर मोठेपणीं जादा नमाज 
करून ती भरून काढतात. एखाद्याला वाईट दिवस आले, तर 
त्याच्या हितासाठी अधिक नमाज करणारेहि लोक असतात. 
कुराणपठण हें पवित्र कर्तव्य समजलें जातें. प्रार्थनेसाठी मशि- 
दींत जायचें असतें; पण तें शक्‍य न झाल्यास ती कुठेहि केली 
तरी चालते. प्रार्थना अरबी भाषेतच करणें आवश्यक असतें. 
अन्यथा तिचें पावित्र्य कमी होतें, असें मानतात. जुम्मा म्हणजे 
शुक्रवार हा त्यांचा पवित्र दिवस होय. त्या दिवशींची प्राथना 
रोजच्याहुून अधिक असते. त्या दिवशीं कोणत्याहि कार्याचा 
आरंभ करणें लाभदायक मानतात. 

स्वत:पेक्षा श्रेष्ठ व्यक्‍तीला कांहीतरी वस्तु किवा द्रव्य अर्पण 
करण्याची मसलमानांत प्रथा आहे, त्याला नजर असें म्हण- 
तात. नजराणा शब्द त्यावरूनच आला आहे. राजरजवाडं 
श्रीमंत व सरदार हे सणाच्या दिवशीं कनिष्ठ व्यक्‍तींकडन 
नजराणे स्त्रीकारतात व त्यांची त्याहून अधिक प्रमाणांत परत- 
फेडहि करतात 

एखादा माणूस आजारी पडला, तर एका थाळींत धान्य 
घालन व त्यावर काही द्रव्य ठेवून ती थाळी रात्रभर आजारी 
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माणसाच्या बिछान्याखाली ठेवतात. धान्याऐवजी भाकरीहि 
ठेवण्याची चाल आहे. सकाळीं तें धान्य व द्रव्य गरिबांना 
वांटतात. एखाद्या माणसाचा अपघात किंवा गंडांतर टळले, 
तर त्याचे इष्टमित्र त्याच्याकडे धान्य, तेल व द्रव्य असा आहेर 
पाठवितात. संकटमुक्‍त माणसाने त्या पदार्थांना स्पर्धे केल्या- 
नंतर ते गरिबांना वांटून टाकतात. आजारी मनृष्यावरून द्रव्य, 
वस्त्र किवा धान्य ओवाळून टाकण्याचीहि पद्धत आहे. या 
ओवाळणीने आजारी माणसाचा रोग, त्या पदार्थासह निघून 
जातो, अशी समजूत आहे. या पद्धतीला षद्काह किवा सुटका 
असें म्हणातात. 

इंग्रजी रिवाजाप्रमाणे दुसर्‍याने एखादी गोष्ट आपल्यासाठीं 
केल्यास त्याला ' थॅक्स ' म्हणून आपण धन्यवाद देतों. पण 
मुसलमान लोक कोणत्याहि व्यक्तीला कधीहि धन्यवाद देत 
नाहीत. व्यक्तीकडून लाभ किवा कार्य झालें, तरी तो परमे- 
इवराचाच कृपाप्रसाद असतो, अशी त्यांची समजूत असते. 
त्यामुळे ते सर्व धन्यवाद ' गुक्र अल्लाह ' (सर्वे धन्यवाद परमे- 
इवराला ) असें म्हणून परमेश्‍वराला देतात. 

मुसलमानी महिने हे चंद्राच्या गतीवर ठरविलेले असतात. 
अमावास्येनंतर प्रतिपदेस चंद्रदर्शन होतें, तेव्हा त्यांचा महिना 
सुरू होतो आणि तो दिवस महत्त्वाचा मानला जातो. शकल 
प्रतिपदेच्या चंद्रकोरीला ते हिलाल म्हणतात. मुसलमानांत 
चंद्राला पराकाष्ठेचें महत्त्व आहे. त्यांच्या धामिक व सामाजिक 
जीवनावर चंद्राचा विलक्षण प्रभाव आहे. प्रत्येक महिन्याच्या 
प्रारंभीं अर्थात्‌ प्रतिपदेच्या चंद्रदर्शनाच्या वेळीं ते उत्सव कर- 
तात. लर्न समारंभासाठी पौणिमा हा शुभ दिवस मानतात. 
कोणतेंहि कार्य सुरू करण्यासाठी चंद्राच्या कला पाहून मुहूत 
ठरवितात. 

मुसलमानांत पुर्णंचंद्रप्राशन नांवाचा एक उपचार प्रचलित 
आहे. मज्जातंतूंची दुबेळता व हृदयविकार या रोगांवर तो 
उपचार करतात. चांदीच्या थाळींत पाणी भरून तींत पुर्ण- 
चंद्राचें प्रतिबिब पडेल, अश्शाप्रकारें ती ठेवतात. रुग्ण मनुष्य 
त्या प्रतिबिबावर थोडावेळ नजर रोखतो व मग तें पाणी 
एका दमांत पिऊन टाकतो. 

चंद्र-शक्रांची युति शुभकारक मानतात. त्यावेळीं मंत्र 
लिहवन व तो चांदीच्या ताइतांत घालून मुलांच्या दंडाला 
बांधतात. चंद्रग्रहण ही घटनाहि महत्त्वाची समजतात. ईश्वरी 
कोपामळे चंद्राला ग्रहण लागतें, अश्ली त्यांची समजूत असते 
व त्यामुळेच त्यांना चंद्रग्रह्णाची भीति वाटते. त्या काळांत 
ते प्राथना व दानधर्म करतात. गरोदर स्त्रियांना ग्रहूण कालांत 
झोपूं देत नाहीत. गाभण पश्शूंनासुद्धा या काळांत जपतात. 
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त्यांचा गर्भपात होऊं नये, म्हणून शेणांत कांही औषधें टाकून 
तें गाभण जनावरांच्या पोटावर थापतात व त्य़ांना उघड्या- 
वर जाऊं देत नाहीत. जखमेवर चांदण्याचा परिणाम वाईट 
होतो, अशीहि समजूत आहे. 

मुसलमानी कटुंबांतील अंत:पुराला जनाना म्हणतात. पुर्वी 
मोठाळे वाडे असत व त्यांतील मागच्या चौकांत त्यांचा 
जनाना असे. जनान्यांतल्या स्त्रिया जवळच्या नातलगावांचून 
कोणाच्या नजरेस पडत नसत. लहानपणापासूनच त्यांना या 
वंदिवासाची संवय झालेली असल्यामुळे त्यांना त्याचें कांही 
वाटत नसे. या वंदिस्त विभागांत त्या आनंदाने राहत. ही 
पडदापद्धति मुहंमदाच्या काळापासून व त्याच्या आज्ञेनेच सुरू 
झाली आहे. पुढे भारतावर स्वाऱ्या करणाऱ्या तेमूरलंगा- 
सारख्या आक्रमकांनी आपल्या स्त्रियांवर एतद्देशीय लोकांची 
दृष्टि पडूं नये म्हणून ही पद्धति अधिक कडक केली व ती 
आजपावेतो अमलांत आहे. जनान्यांतल्या बहुतेक स्त्रियांचे 
मनोरंजनाचे मार्ग म्हणजे गोष्टी सांगणें व सोंगट्या किंवा 
गंजीफा खेळणें हे असतात. तिथल्या सवे स्त्रियांना निजण्या- 
साठी नवारीचे पलंग असतात. मात्र दिवसा बसण्यासाठी सर्व 
खोलीभर सतरंजी पसरतात. मुख्य स्त्रीसाठी सतरंजीच्या 
मध्यभागी गालिच्याची मनसद (खास बेठक) असते. पैजामा, 
अंगिया, झिरझिरीत कुडती व दुपट्टा, असा मुसलमानी स्त्रीचा 
पोशाख असतो. त्यांना डोळ्यांत काजळ घालणें व हाता- 
पायांना मंदी लावणें फार आवडतें. सोन्याचें वलय व त्यांत 
माणिक-मोतीं गुंफलेली, असें त्यांचें नासाभूषण असतें. तें 
सौभाग्यचिन्ह म्हणून त्यांना कायम वापरावें लागतें. फक्त 
मुह्रेमच्या दिवसांत तें काढून ठेवतात. विधवा स्त्रिया नाकां- 
तला दागिना घालीत नाहीत. मुसलमान स्त्रिया दोन्ही 
कानांत सोन्याच्या किवा चांदीच्या अनेक कड्या घालतात. 
केसांची लांब वेणी घाळून तिच्या अग्नाला गोंडे बांधतात. 
सणासुदीला बाहेर पडतांना जरीचें काम केलेले मखमलीचे 
नाजूक चढाव पायांत घालतात. 

मूल होणें ही भाग्याची गोष्ट समजतात. मुलगा झाला तर 
आनंदोत्सव करतात. मुलगी झाल्यास तिचा विशेषसा उत्सव 
करीत नाहीत. पुत्रजन्मानिमित्त तोफा किवा बंदुका यांचे वार 
काढण्याची पद्धत पुर्वी होती. गरीब माणूससुद्धा बंदुकोचा एक 
तरी बार काढीतच असे. कारण बंदुकीच्या आवाजाने भृतें- 
खत पळून जातात अश्शी समजूत होती. पूर्वी श्रीमंत कुटुंबां- 
तल्य़ा स्त्रिया स्वतःच्या मुलांना पाजीत नसत. त्यासाठी दाई 
ठेवण्याची चाळ होती. दाई वेळेवर मिळाली नाही, तर मलाला 
शेळीचें दूध पाजीत. पुष्कळदा मुलाच्या निमित्ताने 'चरांत 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


आलेली दाई मरेपर्थंत तिथेच राहत असे. नवजात मुलाला 
मुसलमानी समाजांत पहिले तीन दिवस केवळ बाळगुटीवरच 
ठेवतात. चौथ्या दिवशीं दूध पाजतात. ९ व्या दिवशीं स्नान 
घालतात. ४० व्या दिवशीं त्याचें जावळ काढून नांव ठेवतात. 
नामकरणाचा समारंभ करतात. प्रत्येक वाढदिवक्षीं एका 
दोरीला गांठ मारतात. त्या गांठीला ' साल गिरह ' किवा 
* बरसगांठ ' म्हणतात. सातव्या वर्षी मुलाची सुंता करतात. 

मुसलमान लोकांत ज्योतिषाचे वरेंच प्रेम आहे. जुन्या 
काळीं प्रत्येक कुटुंबांचा एक ज्योतिषी ठरलेला असे. त्याला 
नजूम म्हणत. नजूम लोक ज्योतिषक्ञास्त्राचें थोडेसें ज्ञान 
मिळवून त्यावर सर्वांना झुलविण्यांत फार तरवेज होते. नजूम- 
वर एकदा विश्‍वास बसला, कौ कौटुंबिक जीवनांतल्या लहान 
मोठ्या प्रत्येक घटनेसाठी त्याचा सल्ला घेतला जाई. त्याने 
नको म्हटले, की मग कांहीहि करायचें नाही, असा प्रघात 
होता. ज्योतिषाप्रमाणेच मुसलमानांची जादू व चेटूक यांच्या- 
वरहि श्रद्धा असते. वुद्धिमान्‌ व सुशिक्षित लोकहि भुताखेतांवर 
विश्वास ठेवतांना दिसतात. धर्मनियम कडकपणे पाळणारे व 
परमेवराचें सदेव चिंतन करणारे अवलिये, चेट्क किवा भूत- 
बाधा यांच्या तावडींतून माणसांना सोडवू शकतात, असाहि 
समज आहे. भूतबाधा होऊं नये म्हणून साधुपुरुषांनी मंतरून 
दिलेले ताईत किवा गंडे गळ्यांत किवा दंडांत वांधतात. 

जुन्या काळीं नबाब, अमीर, उमराव यांच्या कुटुंबांत स्त्री- 
पुरुष गुलाम ठेवण्याची प्रथा होती. गुलाम हा पुरुष असला तर 
त्याला खच्ची करून नपुंसक बनवीत व मग त्याची जनान्यावर 
नेमणूक करीत. त्याला यूनक्‌ म्हणत. कांही नवाब आपल्या 
एखाद्या यूनकूला कुटुंबांत उच्चाधिकारहि देत. मालक 
गुलामांशीं माणुसकीने व दयाबुद्धीने वागत. त्यामुळे गुलाम 
आपल्या धन्याशीं एकनिष्ठ राहत. एखाद्या धन्याने आपल्या 
गुलामांना स्वातंत्र्य देऊं केलें, तरी ते धन्याला सोडून जायला 
तयार नसत. . 

ते दिवसाचे चार सारखे भाग पाडतात. प्रत्येक भागाला 
पह्र म्हणतात. रात्रीचेहि चार पहर असतात. प्रत्येक पहराचे 
आठ भाग पाडून त्या प्रत्येक भागाला घडी म्हणतात. दीन, 
अपंग व गरीब लोकांना अन्नवस्त्र देणें, हें प्रत्येकाचें कर्तव्य 
आहे असें मानतात. सणासुदीला तसेंच सामाजिक किवा 
धामिक प्रसंगीं सढळ हाताने अन्नदान करतात. अन्न, वस्त्र व 
द्रब्स दुसर्‍याला दिल्याने दात्याला ईश्वर अनंत पटींनी तें देऊन, 
सुखी करतो, अशी त्यांची श्रद्धा असते. मक्‍केची यात्रा करणें 
हें जीवनांतलें एक पवित्र कर्तव्य मानतात. पैगंव राने बळिळी 
आज्ञा पाळावी व त्याने पवित्र ठरविलेले स्थान एकादा तरी 


खंड पहिला 


स्वत:च्या डोळ्याने बघावें, ही इच्छा अनेकांच्या मनांत अत्यंत 
प्रबळ असते. कांही कारणांनी ज्यांना मक्केला जाणें शक्‍य 
नसेल त्यांनी निदान एका तरी गरीव यात्रेकरूचा मक्केच्या 
प्रवासाचा खर्च करावा, असाहि संकेत आहे. 

इस्लामी संस्कार --मुसलमान लोकांत जे संस्कार प्रचलित 
आहेत, त्यांपैकी कुराणांत फारच थोडे सांगितले आहेत. 
बहुतेक संस्कार परंपरेने चालत आलेले असून कांहीवर त्या 
त्या देशांतल्या रीतिरिवाजांचा प्रभाव पडलेला दिसून येतो. 
मुहंमदाने कांही संस्कार पूर्वीच्या अरवी संप्रदायांतून घेतले व 
कांहीं स्वत: निर्माण केले. भारतांत आल्यावर इस्लामने हिंदु- 
धर्माचाहि पुष्कळ प्रभाव ग्रहण केला आहे. देश्ृ-पंथपरत्वें 
त्यांच्या संस्कारांत फरक पडला असला, तरी प्रत्येक संस्का- 
राच्या प्रसंगीं ईशवरस्मरण ही गोष्ट सर्वे देशांत व सवे पंथांत 
आढळते. त्याचप्रमाणे त्यांचा कोणताहि संस्कार मौलवीवाचून 
अडत नाही. पैदाइश, खत्ना, बिस्मिल्ला, निकाह व वफात हे 
मुसलमानांचे मुख्य संस्कार होत. 

विवाह संस्कार -- मुसलमान लोकांच्या विवाहू्संस्काराला 
निकाह ( अरबी ) किंवा शादी ( फारसी ) असें म्हणतात. 
या शब्दांचा अर्थ आनंदोत्सव असा आहे. हा सस्कार धार्मिक 
नसून तो एक सामाजिक करार असतो. त्यांत काजीची उप- 
स्थिति अपरिहार्य नसते. कुराणांतील लग्नविषयक मंत्र म्हणून 
कोणीहि निकाह लावूं शकतो. मुसलमानांत बालविवाहाची 
चाल नाही. कित्येकदा मुलांच्या सहाव्या किंवा सातव्या 
वर्षींच त्यांची जोडी जमवून ठेवतात; पण लग्नसमारंभ मात्र 
मुलें वयांत आल्यावरच केळा जातो. वधूवरांचें कुलशील पाहून 
ठरविलेलें व विधियुक्त केलेलें लग्न हा विवाहाचा सर्वेमान्य 
प्रकार होय. तें ठरविण्यापूर्वी चिठ्ठया टाकून कोल घेण्याचीहि 
भ्रथा आहे. कधी स्वप्नांतील आदेशानुसार सोयरिक जुळवितात 
तर कधी वधूवरांच्या नांवांचीं आद्याक्षरे विशिष्ट पद्धतीने 
जुळतात की नाही, हें पाहून मगच पुढची बोलणीं करतात. 
वराचा पिता वधूच्या पित्याकडे वराच्या वंशाची संपुर्ण माहिती 
लिहून पाठवितो. तिच्यासोबत कांही द्रव्यहि भेट म्हणून धाडतो. 
त्याचा स्वीकार केला गेल्यास, मग वधूला मागणी घालतो. 
मागणीच्या वेळींहि वस्त्रालंकार पाठविण्याची पद्धत आहे. 
गरीब लोक रेशमी रुमालांत फक्त एक रुपया बांधून पाठ- 
वितात. मग लग्नाचा दिवस निश्चित करतात. 

मळीचा सक्तीने इखाद्याशी निकाह लावूं नये, असा कायदा 
इस्लामच्या स्थापनेपासून प्रचलित आहे. इस्लामने स्त्री व पुरुष 


यांचा दर्जा बहुतांशीं समान मानला आहे. त्यामुळे लग्नाला 


वधची संमति आवड्यक असते. तदनुसार मौलवी किवा तिच्या 
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इस्लाम 


- नात्यांतला एखादा पुरुष तिचा वकील म्हणून तिची संमति 


मिळवितो व वराला ती कळवितो. या संमतीला कमीत कमी 
दोन साक्षीदार लागतात. अलीकडे मात्र हा केवळ एक उप- 
चार झाला आहे. बहुतेक लग्नें मुलीचे वडीलधारे लोकच 
ठरवितात व वधूची मान्यता गृहीत धरतात. मुसलमानांत 
वराने आपल्या ऐपतीप्रमाणे वधूला कांही रक्‍कम हुंडा म्हणून 
द्यायची असते. तिला मेहेर म्हणतात. त्या रकमेवर वधूची 
खास मालकी असते. पुष्कळसे गरीब लोक वधूकडून हा मेहेर 
माफ करवून घेतात. 

मुख्य लग्नविधि वधूच्या घरीं होतो. सर्वसाधारणपणे तो 
तीन दिवस चालतो. वरपक्ष लवाजम्यासह वधृगृहीं आल्या- 
वर प्रथम त्याचें स्वागत होतें. पहिल्या दिवशीं दोन्ही कडचे 
सोयरे एकत्र बसून खाणेपिणे, हुक्का, पानसुपारी, नाचगाणें, 
इ. कार्यक्रमांत वेळ घालवितात. दुसर्‍या . दिवशीं वधूकडून 
मेंदी, कपडे, मिठाई व चैनीच्या वस्तू वराकडे वाजत गाजत 
नेतात. वराच्या हातापायांना मेंदी लावतात व एका तासाने 
ती धुवून टाकतात. मग नवरदेव वधूकडून आलेले कपडे घालतो. 
तिसेरा दिवस वरातीचा असतो. त्या दिवशीं वधूच्या हाता- 
पायांना मेंदी लावली जाते. तिला मग न्हाऊं घालून वराकडून 
आलेल्या वस्त्रालंकारांनी सजवितात. संध्याकाळीं नवरदेव 
डोक्याला बाशिंग बांधून मिरवणुकीने वधूगृहीं जातो. तिथे 
एका बाजूस बैठक तयार केलेली असते. बेठकोला लागून 
पडदा असतो. पडद्याआड वधूसह सर्व स्त्रिया बसलेल्या अस- 
तात. बैठकीवर नवरदेव मुलामुलीचे वडील, काजी व एकदोन 
मित्र एवढेच बसतात. काजी वधूला लग्नाबद्दल तिची संमति 
विचारतो. तिने ' हो ' म्हटल्यावर तो नवरदेवाला कुराणां- 
तीळ लग्नविषयक कायदा वाचून दाखवितो. यावेळी मेहेर 
किती देणार असा प्रश्‍न वराला विचारला जातो. त्यावर नवरा 
मुलगा मनांत धरलेली रक्‍कम उच्चारतो. ती रक्‍कम त्या वेळीं 
द्यायची नसते. कांही करणाने लग्नविच्छेद करण्याची वेळ 
आलीच, तर त्यावेळीं ती रक्‍कम त्या वराने तिला द्यायची 
असते. 

एवढें झाल्यावर वराशिवाय सर्व पुरुष बाहेर जातात. वधू 
व तिची आई या दोघींशिवाय इतर स्त्रियाहि दुसर्‍या 
खोलींत जातात. मग वधूच्या मातेसमक्ष वधूवरांची भेट 
होते. त्या वेळीं नवरदेव वधूर्चे मुख प्रथम आरक्षांत पाहतो. 
काजी वधूवरांना आशीर्वाद देतो, की ' आदम व हव्वा, हजरत 
अली व फातमा, या जोडप्यांप्रमाणे तुम्हालाहि ईश्‍वर सुखी 
करो ! ' मग इतर लोक हात वर करून त्या आशीर्वादांत सह- 
भागी होतात. मग काजी वधूवरांकडून कुराणांतील सहा 
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कलमे ( पवित्र मंत्र) म्हणवून घेतो. मग खारका वाटल्या 
जातात. काजी आपल्या दप्तरांत त्या लग्नाची नोंद करून घेतो. 

वराकडील मंडळींना मेजवानी व वराला आंदण म्हणून 
द्यायच्या वस्तू देऊन झाल्यावर वरात निघते. नवरदेव वधूला 
उचलून आणून मेण्यांत बसवितो. वरात वाजतगाजत नवर- 
देवाच्या घरीं येते. त्यानंतर दोन, तीन दिवसांनी वरपक्षा- 
कडची भेजवानी होते. एवढें झाल्यावर लग्नसमारंभ समाप्त 
होतो. तसें पाहिलें तर इस्लामी लग्नविधि अगदी सुटसुटीत 
आहे; पण हिंदूंचे अनेक विवाहविषयक रीतिरिवाज त्यांच्या- 
मध्ये शिरल्यामुळे तो समारंम विस्तारला आहे. अलिकडे 
गोरगरीब लोकसुद्धा लग्नासाठी ऐपतीबाहेर खर्च करतांना 
दिसतात. 

इस्लामच्या स्थापनेपूर्वी अरवस्तानांत स्त्रीला एक भोग्य 
वस्तु या पलिकडे किमत नव्हती. पुरूष हव्या तितक्‍या बायका 
करीत. मुहंमदानें या प्रकाराला आळा घालून पुरुषाला जास्तीत 
जास्त चार बायका करतां येतील, असा नियम केला. 

मुसलमान समाजांत तलाक अर्थात्‌ काडीमोड देण्याची 
पद्धति आहे. पण तरीहि व्यवहारांत काडीमोडीचीं उदाहरणें 
फार कमी घडतात. कारण इस्लामने ती गोष्ट “ कायदेशीर; 
पण ईदवराला नापसंत * ठरविली आहे. काडीमोड घ्यायची 
असेल तर पतिपत्नी एकमेकांना साक्षीदारांसमोर जाणीव 
( नोटीस ) देतात. पतीने पत्नीला काडीमोड द्यायची अस- 
ल्यास त्याला मेहेरची ठरलेली रक्‍कम तिला द्यावी लागते. 
उलट पक्षीं पत्नीला काडीमोड हवी असेल, तर तिने लग्नांत 
घेतलेल्या हुंड्यापैको कांही भाग पतीला परत करायचा 
असतो. या सवे प्रकारांत स्त्रीला न्याय देण्याची दृष्टि असते. 
मुसलमानांत विववाविवाहाला बंदी नाही. 

अंत्यसंस्कार - याला वफात असें नांव आहे. हिंदूंप्रमाणेच 
मुसलमानांतहि मरतांना देवाचे नांव घेण्याची प्रवृत्ति आहे. 
त्या वेळीं कुरणांतील कांही वचनेंहि कानीं पडावीं असें त्यांना 
वाटतें. मरणोन्मुख व्यक्‍तीच्या तोंडांत सरबत किवा शक्‍य 
असल्यास मक्का येथील पवित्र विहिरीचें पाणी घालतात. प्राण 
निघून जातांच मृताचें तोंड व डोळे बंद करतात. हातपाय 
सरळ करतात. मग बंदिस्त जागीं सर्व कपडे काढन मताला 
सर्वांगस्तान घालतात. स्नानाच्या पाण्यांत बोरीचीं किवा डाळि 
बीचीं पानें क्रमिनाशक म्हणून टाकतात. त्यावेळीं कुराणांतील 
कांहीं मंत्र म्हणतात. मग मृताच्या शरीराला कापूर, चंदन 
वगरे सुगंधी द्रव्यें चोळून त्याच्याभोवती कफन म्हणजे शुभ्र 
वस्त्र गुंडाळतात. पुरुषांचे कफन तीन तुकड्यांचे व स्त्रियांचे 
पांच तुकड्यांचे असतें. नंतर मृताला पुष्पमाला घालतात. मग 
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बाजेवर किंवा शवपेटींत ठेवून त्याला कबरस्तानांत नेतात. 
प्रेताला खांदा देणे पवित्र समजतात. कबरस्तानांत गेल्यावर 
प्रथम प्राथना करतात. नंतर खड्डा खणतात. मृताचें तोंड 
मक्‍्केकडे राहील, अश्या बेताने शव कबरींत ठेवून जमलेले लोक 
त्यावर मूठमूठ माती टाकतात. “ तूं मातीतून निर्माण झाला 
आहेस, मातींतच मिळून जात आहेस व अंतिम निवाड्याच्या 
दिवशीं तुला मातींतूनच उठविण्यांत येईल, ! अद्या अर्थाचा मंत्र 
म्हणतात. सर्व दफनविधि चाळू असतांना सुराए यासीन व 
सुराए तबारक हे कुराणांतले मंत्र म्हणतात. कवरीवर पक्‍्कें 
बांधकाम करणें हें इस्लामी धर्मात निषिद्ध आहे; पण काला- 
न्तराने तो निषेध शिथिल होऊन मुसलमान लोक कबरीवर 


सर्रास थडगीं वांधूं लागले. आगऱ्याचा ताजमहाल हें त्याचें 
जगप्रसिद्ध उदाहरण होय. 
कबरस्तानांतून घरीं आल्यानंतर प्रेतयात्रेस गेलेल्या 


सर्वांना साधें भोजन किवा कांही पेय देतात. मृताच्या घरीं 
तीन दिवस स्वयंपाक होत नाही. त्या अवधींत मृत व्यक्‍तीचे 
नातेवाईक त्या घरच्या लोकांसाठी जेवण पाठवितात. दफना- 
नंतर दुसर्‍या किवा तिसर्‍या दिवशीं मुल्ला-मौलवींना बोलावून 
त्यांच्याकडून कुराण वाचून घेतात. त्यांना जेवण व बिदागी 
देतात. भुकेल्या गरिबांसाठी ४० दिवसपर्यंत रोज मशिदींत 
जेवण पाठवितात. ४० व्या दिवशीं पुनरच कुराणपठण व 
इष्टमित्रांना मेजवानी होते. त्या वेळीं गरिबांना व फकिरांना 
कपडे, भांडी इ. वस्तु वांटतात. वाषिक श्राद्धाच्या दिवशींहि 
दानधर्म करतात. 

शिया व सुन्नी - इस्लाम धर्मातहि अनेक संप्रदाय आहेत. 
पण त्यांतले प्रमुख संप्रदाय शिया व सुन्नी हे होत. सर्व संप्रदाय 
कुराण व मुहुंमद पेगंबर यांना मानतात. सर्वांत सुच्तींची 
सख्या अधिक आहे. मुहंमद पैगंबर इ. स. ६३२ सालीं मृत्यु 
पावला. त्यानंतर त्याच्याजागी खलीफा कोणी व्हावें याबाबत 
मुसलमानांत तंटा निर्माण झाला. कांही लोक म्हणूं लागले, 
की बहुमताने निवडून येईल तोच खलीफा होईल. तदनुसार 
अवूवक्र, उमर व उस्मान हे तिघे क्रमाने खलीफा झाले. या 
खलळीफांना धर्मनेते मानणार्‍या लोकांना सुन्नी म्हणतात. 
मुहंमद पैगंबराचा जावई अली, हाच खरा खलीफा होय, असें 
दुसर्‍या गटाचें .मत आहे. यामुळे ते लोक पहिल्य़ा तीन 
खलीफांना मानीत नाहीत. या पंथाच्या लोकांना शिया असें 
म्हणतात. हे लोक हूजरतअली व त्याचे वंशज मिळून बारा 
इमाम म्हणजे धामिक नेते मानतात. त्यावरूनच शियांना 
इमाम असेंहि दुसरें नांव पडलें आहे. 

शियापंथी लोक कुराणांतला कांही भाग उस्मानने लिहिला 
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आहे, असें समजतात व तेवढा भाग वगळून कुराणाला मान- 
तात. तसेंच ते अलीच्या प्रशंसेचा मजकूर कुराणांत अधिक 
घालतात व कुराणाच्या कांही भागाचा अर्थ सुन्नी लोकांच्या- 
पेक्षा वेगळ्या तऱ्हेने लावतात. जिया हे पिराला मानीत 
नाहीत. शियांतील कांही लोक वद्य प्रतिपदेयासून महिन्याचा 
आरंभ धरतात. सुन्नी लोक दिवसांतून पांच वेळा व शिया 
तीन वेळां नमाज पढतात. 

शिया व सुन्नी यांच्या संघर्षापूर्वी इस्लाममध्ये एकरूपता 
व एकवाक्यता नांदत होती. त्याचें सर्वांत मोठें कारण हें, की 
त्या काळांत इस्लाम व मुसलमान हे दोन्ही खलीफांच्या नियं- 
त्रणाखालीं होते. खलीफांच्या मंजुरीश्िवाय त्यावेळी धार्मिक 
रीतिरिवाजांत कोणालाहि तिळभरसुद्धा फरक करतां येत 
नसे. पण शिया-सुत्तींचे झगडे चालू ज्ञाले व खलीफांच्या धामिक 
- नियंत्रणांत ढिलाई झाली. १९१८ सालीं तुकॅस्थानचा अधि- 
नायक कमालपाझ्या याने तर खिलाफतच उडवून दिली. 

इस्लामचा इतिहास - मुहंमद पैगंबर अरब देशांतल्या मक्का 
शहु्रीं जन्मला. त्याच्या काळी जदीस, समूद, कह्तान, इस्माइल 
यहुदी, इत्यादि जमाती अरबस्तानांत वास्तव्य करून हात्या. 
अरबवासी लोकांची अवस्था त्या काळीं अत्यंत दीन आणि 
दयनीय झाली होती. भोगवाद पराकोटीला गेला होता. नर- 
बलि, व्यभिचार, जुगार आणि मद्यपान, या प्रकारांना ऊत 
आला होता. अरब लोकांत गरिबी वाढली होती व गरिबांची 
पिळवणूकहि वाढली होती. विधवा, अनाथ स्त्रिया व दुर्बेल 
माणसें, यांचा कोणी त्राता उरला नव्हता. श्रीमंत कुटुंबांत 
कर्ता पुरुष मेल्यावर त्याच्या असंख्य बायका दायभाग म्हणून 
त्याच्या मलांना वांटन दिल्या जात होत्या. अरब समाजांत 
विवाहसंस्थेविषयीं आदर उरला नव्हता. स्त्री-पुरुषांच्या सबं- 
घाचें पावित्र्य नष्ट झालें होतें. स्त्रियांच्या अब्रूळा कांही किमत 
राहिली नव्हती. युद्धकेद्यांची कत्तल चालू होती. त्या केद्याच्या 
बरोबर त्यांच्या बायका-मुलांचाहि शिरच्छेद केला जात होता. 
निजलेल्या लोकांवर आक्रमण करून त्यांना लुटणारे आणि 
मारणारे क्र लोक यांचा फातक व फत्ताक या इाब्दांनी 
गौरव होत होता. कोमल बालकांवर तिरंदाजी करणें, एखा- 
द्याला जळत्या खाईत फेकणे, एखाद्याचे नाक, कान कापण 
एखाद्याचे अवयव तोडणे, इ. कूरकम म्हणज बलिष्ठांचा नुसता 


खेळ झाला होता 

हुब्ल, लात, मता 
लोक पुजीत होते. केवळ काबाच्या 
मूर्ती होत्या. मक्केच्या प्रत्यक मंदिरां 
होता. या सर्वांत हुब्ल या देवतेची प्रति 


त. उज्ज इ. अनेक देवतांच्या मर्ती अरब 
का मंदिरांत ३६० देव- 
त मूर्तींचा नुसता खच 
तेष्ठा सर्वाधिक होती. 
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सवंत्र अंधविदवास बळावला होता. 

“अशी ही भौतिक व नेतिक दुर्दशा केवळ अरवांचीच होती 
असें नव्हे; तर अरबस्तानच्या पश्चिमेस पसरलेले रोमन 
साम्राज्यहि अश्याच पापांनी आणि दुर्गुणांनी लिडबिडलें होतें. 
भोगविलास आणि पापाचार यांच्या अतिरेकामुळे तें आंतून 
बाहेरून खिळखिळे झालें होतें. अरवस्थानाच्या दुसर्‍या वाजू्चें 
इराणी साम्राज्यहि भोगवादाच्या चिखलांत रुतले होते. इराण 
व रोम या दोन साम्प्राज्यांत सदैव संवर्ष चालू होता. या दोन 
प्रवल सत्तांच्या टकरींत दोन्ही सापम्राज्यांतली गरीव, दुवळी 
जनता चिरडन भरडन निघत होती. त्या काळांत रोमन 
साम्माज्यांतला ख्रिस्ती धमंहि आपलें नैतिक अधिष्ठान घाल- 
वन बसला होता. तो शासकांच्या अत्याचारांचा समथक 
बनला होता. धर्माच्या नांवावर मत्रतत्र आणि दोरेताईत 
करून जनतेला लवाडणें, हेंच त्या काळीं स्श्रिस्ती धमंगुरूचें 
धर्मकार्य बनले होतें 

अक्षया या नेमक्या काळांत महंमदाचा जन्म झाला. त्यान 
तत्त्वज्ञानाच्या जंजाळांत न पडतां सरळ कमंमय धमाचा 
पुरस्कार केला. “ इश्वर एक आहे व मुहंमद हा त्याचा 
पैगंबर आहे या दोन सिद्धान्तांवर विश्वास ठेवणाऱ्यांसाठी 
त्याने वर उल्लेखलेलीं कलमा, नमाज इ. पांच कम आदेगिलीं. 
मुहंमद मूतिपूजेचा कट्टुर विरोधी बनला. तत्कालीन अरव हे 
मूतिपुजकर असल्यामुळे मुहंमदाचा मूतिपुजाविरोध त्यांना 
समजला नाही व रुचलाहि नाही. त्यामुळे ते मुहंमदावर 
तुटून पडले. त्याच कारणास्तव मुहृंमदाला मवक्‍्केतुन मदिनेस 
पळन जावें लागलें. ही घटना इस्लामी जगांत ' हिजराज ' या 
नांवाने ओळखली जाते. मदिनेस मात्र मृहमदाचे व त्याच्या 
धमंतत्त्वांचेहि स्वागत झालें. पुढे आपल्या अनुयायांची संघटना 
बांधून त्याने मक्‍्केवर स्वारी केली. व तिथे आपल्या एकेश्‍वर- 
वादी धर्माची स्थापना केली 

महंमदाने ज्या धर्माचा पुरस्कार केला, तो धम अत्यत सरळ 
व सर्वेसुलभ होता. त्यामुळे अरब जनता त्याकडं सहजपण 
आकृष्ट झाली. महंमदाने ज्या गोष्टीवर विशेष भर दिला 
ती गोष्ट ही, की इस्लामचा स्वीकार केल्यानंतर माणसा- 
माणसांत कोणताहि भेद राहत नाही व राहतां कामा नय 
त्यामळे इस्लामची लोकप्रियता वाढली. समाजाच्या खालच्या 
थरांतल्या लोकांना, दलितानां, अपमानितांना या समतेचे 
विशेष आकर्षण वाटलें व त्या लोकांत हा धर्म सुलभतेने 
फैलावला. 

इस्लामने यतिवृत्ति व वैराग्य यांना कधीहि प्रोत्साहन द्लिं 
नाही. त्या धर्मात लौकिक सुखांच्या त्यागाची भलावण नाही. 


*इस्लाम 


गिव हा इतिहासकार लिहितो, की ' पूर्व एशियांतल्या सर्व धर्मात 
' इस्लाम हाच एक धर्म असा आहे, को जो गृहस्थ धर्माच्या- 
'जवळ व वैराग्यापासून दूर राहिला आहे.” इस्लामने लौकिक 
-सुखभोगांना मर्यादा घातली; पण त्यांचा त्याग उपदेशिला 
नाही. रि 
इस्लाम हा प्रथम एक मानवधर्म एवढ्याच रूपाने उद- 
:याळा आला; पण थोड्याच काळांत तत्कालीन परिस्थितीने 
त्याला राजनैतिक स्वरूप प्राप्त करून दिलें. मुहंमदाला 
मक्‍्केंतूुन पळून मदिनेस यावें लागलें आणि त्याच वेळीं 
त्याने मनाशीं निर्धार केला, की नव्या धर्माच्या प्रसारासाठी 
केवळ संघटना पुरेशी नाही; तर त्यासाठी तलवारीचीहि 
'जरूरी आहे. या त्याच्या निर्धारासरशी अरबांच्या विखुरलेल्या 
शक्‍ती मुहंमदाच्या झेंड्याखाली एकत्र येऊं लागल्या. अरबांची 
जी संघटना तयार झाली, तिच्यांत राजनीति आणि धर्म हीं 
दोन्ही एकत्र येऊन मिळालीं. अरबी संघटना अरबी साम्रा- 
ज्याचें केंद्र बनली आणि खलीफे हे तिचे पुढारी ज्ञाले. खलीफे 
हे मुसलमानांचे शासकहि होते आणि धर्मंगुरूहि होते. या 
:खलीफांविषयीं गिव या इतिहासकाराने लिहिलें आहे-- 
या खलीफांची वागणूक अत्यंत साधी होती. ते न्यायी होते 
आणि अन्यायाचे कदनकाळहि होते. ते आपल्या अनयायांना 
उपदेश देत - “ मुसलमान वंधूनो, वहादुर वना. ]त्रसमोर 
नतमस्तक होण्यापेक्षा मरण बरें. तुम्ही दयाळू बना. बाल 
आणि स्त्रिया यांच्यावर तलवार उगारणें पाप आहे, असें 
समजा. फल देणार्‍या वृक्षांना आणि शेतीच्या जनावरांना 
कापूं नका. शत्रूलासुद्धा जर तुम्ही एखादें वचन दिलें असेल, 
तर तें पाळणें हा तुमचा धर्म आहे. तुम्ही गोरगरीब आणि 
अश्राप जनतेवर जुलूम करूं नका. 
सुरवातीस इस्लाम हा एक क्रांतिकारक धर्म होता. अंध- 
विद्त्रास, तात्त्विक खंडन-मंडनें आणि मूतिपुजा, यांपासून 
जनतेला दुर ठेवणें व एकाच ईश्वराला शरण जायला लावणे, 
हें त्याने आपलें ध्येय आणि उद्दिष्ट ठरविलें होतें. सर्वांत 
महत्त्वाची गोष्ट ही, कौ कोणताहि आणि कसाहि मनुष्य 
एकदा मुसलमान झाला, की अमोर आणि सत्ताधारी मसल- 
मानहि त्याला आपला खरा धमंबंधू समजन समान दर्जाने 
वागवीत होते. इस्लाममधल्या या बंधुभावाने त्या काळांत 
विलक्षण क्रांति केली, असें दिसून येतें. मानवेंद्रनाथ रॉय 
लिहितात - अरब वीर जिथे जिथे गेले, तिथे तिथे जनतेने 
त्यांना आपले त्राते मानून त्यांचें स्वागत केलें. ही सर्व जनता 
'त्या काळीं धर्माच्या नांवाखाली वरिष्ठ वर्गाकडून भरडली 
जात होती. कुठे रोमन सम्त्राट्‌ त्या जनतेची पायमल्ली करीत 
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होते, कुठे इराणी सम्राट तिच्यावर जुलूम करीत होते, तर 
कुठे ख्रिस्ती धमंगुरू अंधश्रद्धेच्या जाळघांत पकडून तिला 
लुबाडीत होते. या सार्‍या जनतेने इस्लामचे सहष अंत:करणान 
स्वागत केलें आणि त्याला धन्यवाद दिले. क 

मुहंमदाच्या मृत्यूनंतर शेंदीडशें वर्षांच्या आंतच अरवां 
धरमंसाम्याज्य उत्तर आफ्रिका, स्पेन, द. फ्रान्स, इराण, मध्य 
एशिया आणि मंगोलिया इथपर्यंत पसरले. 

इस्लाम व भारत - इस्लाम धर्म पुढे थोड्याच काळांत 
अखांच्या स्वाऱ्यांच्या रूपाने भारतांतहि पदार्पण करता झाला. 
भारतावरचीं मुसलमानी आक्रमणें ही एक राष्ट्रीय आपत्ति 
होती. हा धोका आकस्मिक किंवा अकल्पितहि नव्हता. कारण, 
इस्लामच्या जन्मापासून सतत पांच शतकें भारतीय जनता 
त्या धोक्याखालीच वावरत होती. मुसलमानांच्या आक्रमणां- 
मुळे जुन्या इराणचा विध्वंस झाला होता. तिथले कांही 
लोक आपला धर्म राखण्यासाठी निर्वासित होऊन भारतांत 
आले होते. भारतालाहि तोच धोका आहे, हें त्यांच्या आग- 
मनावरून सूचित झालें होतें. मुसलमानांनी सवंध परिचिम 
आशिया आपल्या अधिसत्तेखाली आणला होता; पण 
तेवढ्याने त्यांची राज्यतृष्णा व धरमंतृष्णा शमली नव्हती. 
त्यांना आपल्या राज्यविस्तारासाठी आणखी प्रदेश हवा होता 
आणि त्या दृष्टीने त्यांची लोभी नजर भारताकडे वळणे हें 
स्वाभाविक होतें. इ. स. ६५० सालापूर्वीच अरवांनी भार 
ताच्या सरहद्दीवरच्या प्रदेशांत आपल्या मोहिमा सुरू केल्या 
व इ. स. ७१२ पर्यंत ते सिध प्रांतांत घुसले. त्यानंतर ५०१ 
वर्षे त्यांच्या स्वाऱ्या अधूनमधून सतत चालू राहिल्या. या 
कालखंडांत भारतीयांनी या परकीय आक्रमकांना प्रतिकार 
केला, की नाही, तें जाणून घेणें आवश्‍यक आहे. त्यांतूनच 
हिंदूंचें सामर्थ्यं व दोबेल्य हीं दोन्हीहि दृष्टोत्पत्तीस येणार 
आहेत 

दुदेंवाची गोष्ट अशी, की हिंदु साहित्यांत मुसलमानी 
आक्रमणे व त्यांचा प्रतिकार यांविषयीं खुलासेवार माहि 
मिळत नाहीं. त्यासाठी मुसळमानी इतिहासकारांवर अवलंबून 
राहावें लागतें आणि त्या इतिहासकारांनी तो इतिहार्स 
नि:पक्षपातीपणाने लिहिळेला नाही. त्यांनी विजेत्यांचा गौरव 
केला आहे व त्यांच्या विरोधकांवर अन्याय केला आहे 
त्यामुळे मुसलमान भारतांत आळे व हिंदंकडन त्यांना कोर्ण” 
ताहि प्रतिकार न होतां ते भारताचे शास्ते बनले, असा सर्मर्ज 
सवेत्र प्रस्त झाला आहे. पण मसलमान इतिहासकारांच्या 
एकांगी लेखनावरूनदेखील जी माहिती मिळते तेवढीसुद्धा 
या बाबतींत बरीच उद्बोधक ठरण्यासारखी आहे. 


खंड पहिला 


इ. स. ६३४ ते ६४३ या नऊ वर्षांच्या काळांत दुसरा 
खलीफा उमर याने भारतावर एकूण तीन आरमारी स्वार्‍या 
केल्या, असें दिसतें. पण त्यांत त्याला फारशें यश आलें नाही. 
नंतर अरव खुष्कोच्या मार्गाने भारतावरच्या स्वारीस 
निघाले. त्यांनी काबूल, कंदाहार जिकून सिधपर्यंत धडक 
मारली. पण त्यांची तीहि स्वारी यदस्वी झाली नाही. 

| उमरनंतर अली हा खिलाफतीच्या गादीवर आला. त्यानेहि 
सिंध प्रांतांतल्या केकण या डोंगराळ भागावर आपलें सेन्य 
घातलें. पण. त्या स्वारींत अरबांचा धुव्वा उडाला, असें 
त्यांचाच इतिहास सांगतो. मात्र असे त्यांचे अनेक पराभव 
झाले, तरी भारत जिकण्याची त्यांची महत्त्वाकांक्षा मात्र सदैव 
जागृत राहिली यांत शंका नाही. 

इ. स. ७०८ सालीं त्यांनी सिधवर स्वारी करण्याचा एक 
*मोठा वेत आंखला. महंमद इब्न कासीम याच्या आधिपत्या- 
:खाली ६००० मुसलमानी सैन्य सिधवर चालून आलें. सिंधचा 
'राजा दाहर याने या अरबी आक्रमकांचा प्राणपणाने प्रतिकार 
केला. त्या युद्धांतहि मुसलमानांचा पराभव होण्याची वेळ 
:येऊन ठेपली होती; पण दुर्दैवाने दाहर धारातीथी पडला 
“आणि लढाईचें पारडे फिरलें. अरबांना जय मिळाला. त्यांनी 
“दाहरची राजधानी असलेलें अलोर हें शहर आणि त्याच- 
बरोवर ब्राह्मणाबाद व मुलतान हों शहरें जिंकून घेतलीं. 
.पण सिधसारख्या एका लहान प्रदेशाच्या राजाने पठचिम 
'आजियांतल्या एका बलाढय सत्तेचा प्रतिकार करायला दंड 
थोपटून उभें राहणें, ही घटना कांहीं सामान्य नव्हे. या 
लढाईत दाहरला स्वजनांकडूनच दगाबाजी झाली नसती, तर 
मुसलमानांना भारतावर सत्ता स्थापन करणें फार जड ग्लें 
असतें. इतिहास असें सांगतो, की मुसलमान आक्रमकांना अथ- 
थासून इतिपर्यंत भारतांतल्या फितुरांची आणि देशद्रोह्यांची 
मदत झाली आहे. 

अक्ा प्रकारें सिधमध्ये मुसलमानांचें आसन स्थिर झाल्या- 
वर त्यांनी तिथून भारताच्या इतर प्रांतांवर स्वाऱ्या करण्यास 
सुरवात केली. ते पुर्वेस माळवा आणि दक्षिणेस भडोच  इथ- 
व्शत पोंचळे. पण पूर्वेस प्रतिहार राजा नागभट्ट आणि दक्षि- 
णेस चालुक्य राजा पुलक्रेशी या दो 
त्यांच्या सौराष्ट्रावरील स्वारीचीहि वाताहतच झाली. सा 
क्‍्यांत सांगायचे, तर मुसलमानांची भारतांतील सत्ता कित्येक 
शतकेंवर्यंत सिधुपुरतीच मर्यादित राहिली. सिंबमध्येहि 
कित्येक दतकें मुसलमान सुरक्षित नव्हते. हिंड लोक त्यांच्या- 
वर वारंवार हल्ले चढवीत आणि त्यांच्या सत्तेला धक्के देत. 

सिधबाहेरच्या हिंदूंना सिधविषयीं इतकी आस्था बाळ- 


घांनी त्यांना खडे चारले. 
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गण्याचें एक महत्त्वाचें कारण, म्हणजे मुलतानमधलें सूर्य- 
मंदिर हें होय. त्या काळांत सौराष्ट्र व राजस्थान या भागांत 
सूर्योपासक लोक बरेच होते. मुसलमानांनी हिंदूंचे हें वर्म 
बरोबर ओळखले होतें. त्यांनी तें सूर्यमंदिर जणू ओलीस ठेवून 
घेतलें होतें. जव्हा जेव्हा हिंदूंकडून सिधवर स्वारी होण्याचा 
धोका निर्माण होई, तेव्हा तेव्हा मुसलमान लोक मुलतानचें तें 
सूर्यमंदिर उद्ध्वस्त करण्याची त्यांना धमकी देत. ही केवळ 
दंतकथा नव्हे. दहाव्या शतकांतला अरब इतिहासकार मसऊदी 
याने ही गोष्ट आपल्या ग्रंथांत नमूद करून ठेवली आहे. 
इब्न-हाऊकल या दुसर्‍या एका अरब इतिहासकाराने देखील 
ही गोष्ट मान्य केली आहे. तो म्हणतो, को मुलतानमध्यें 
सूर्यमंदिर नसतें व त्याच्या नाशाची भीति हिंदूंना वाटली 
नसती, तर हिंदूंनी मुलतानमधली मुसलमानांची सत्ता केव्हाच 
उखडून टाकली असती. 

जगांतील इतर देशांत मुसलमानी सत्तेचा प्रसार ज्ञपा- 
ट्याने आणि पुष्कळ अंशी बिनविरोध झाला, असें इतिहास 
सांगतो. पण भारत त्यांना तक्षा प्रकारे पादाक्रांत करतां आला 
नाही. त्यांना ठायीं ठायीं प्रतिकार झाला. काश्मीरचे राजे, 
कनोजचे प्रतिहार आणि दक्षिणेचे राष्ट्रकूट, यांनी मुसलमानांचे 
जाकमणा अनेकवार थोपवून धरलें. पण दुर्दैवाची गोष्ट ही, को 
वरील राजमंडळ मुसलमानी सत्तेचा पुरता बंदोबस्त मात्र करू 
शकले नाही. त्यांनी जर संघटितपणे प्रतिकार केला असता 
तर त्यांच्या संयुक्‍त सामर्थ्यापुढे मुसलमानी सत्तेला निश्‍चित- 
पणे हार खावी लागली असती. पण तसे घडलें नाही. 

भारतावरील मुसलमानी आक्रमणाची दुसरी अवस्था 
गझनीच्या महंमुदाच्या स्वाऱ्यांपासून सुरू होते. या आक्र- 
मणांचा चंदेल राजे जयपाल, आनंदपाल व त्रिलोचनपाल यांनी 
प्राणपणाने प्रतिकार केला. सुलतान महंमुद हा एका मोठ्या 
राज्याचा राजा होता व कुशल सेनापतिहि होता. तो एवढा 
पराक्रमी होता, की मध्य आश्ियांतल्या त्याच्या कडव्या शत्रूंना 
देखील त्याचें नांव ऐकतांच धडकी भरत असे. पण अश्या एका 
प्रबळ पराक्रमी सुलतानाशी झुंज घ्यायलाहि तत्कालीन हिंढु 
राजे पुढे आले, ही गोष्ट लक्षांत ठेवण्यासारखी आहे. 
कित्येकदा ते अगदी विजयाच्या जवळ जाऊन पोचत; पण 
कांही तरी आकस्मिक कारण उद्‌भवून विजयश्री त्यांच्या- 
पासून दूर जाई. हिंदूंच्या दुफळीमुळे मुसलमानांचे फावलें 
व त्यांना भारत पादाक्रांत करतां आला, हें जरी खरें असलें 
तरी हिंदूंनी एक दोन वेळा मुसलमानांना संघटितपणे सामना 
दिला होता, ही गोष्टहि विसरतां कामा नये. हिंदूंचें हें ऐक्य 
वर उल्लेखिलेल्या जयपाल व आनंदपाल या दोन चंदेल 


इस्लास 


राजांच्या आमदानींत दिसून आलें. त्यांतल्या त्यांत जयपाल 
राजाने तर मुसलमानी सत्तेवर मूलाघात करायचें ठरवून 
आपलें सारें बळ एकत्रित केलें आणि खुह्द गझनीवरच स्वारी 
केली; पण तिथेहि त्याच्या मार्गांत दुर्देव आडवें पडलें. त्या 
मोहिमेंत एकाएकीं प्रचंड हिमवृष्टि झाली आणि त्यामुळे 
त्याची स्वारी फसली. त्याने दुसऱ्यांदा तसाच प्रयत्न केला, 
तोहि अपेश्षी ठरला. पण असें असलें तरी जयपाल हा एक 
मोठ्या योग्यतेचा आणि दूरदृष्टीचा देशभक्त म्हणून भारताच्या 
इतिहासांत सदेव अजरामर राहील, हें निस्संशय ! 

आनंदपाल हा जयपालाचा मुलगा. तो हिंदूंच्या ऐक्याचा 
दुसरा प्रणेता होय. त्याने इस्लामी आक्रमणावावत भारताला 
खडवडून जागे केलें व त्याच्या ऐक्यासाठी शिकस्त केली. 
त्याच्याविषयी एक मुसलमान बखरकार म्हणतो, की हिंदु 
स्त्रियांनी आपले दागिने विकून तो पैसा आनंदपालाच्या मोहिमे- 
साठी दूरवरच्या प्रदेशांत पाठवून दिला होता. पण त्यालाहि 
अपेक्षाचेंच धनी व्हावें लागलें. त्याचा जेव्हा पराभव झाला, 
तेव्हा मुसलमानांनी हिंदूंवर भयंकर सूड उगवला. कत्तल, 
जाळपोळ, लुटालूट, स्त्रियांवर अत्त्याचार, इ. गोष्टींशिवाय 
गझनीच्या त्या मुसलमानांनी कांही काळ दुसरें कांहीच 
केलें नाही. त्यानंतर १०२४ साली सोराष्ट्रांतल्या सोमनाथाचें 
मंदिर फोडून, तोडून महंमुद तिथली प्रचंड धनसंपदा लटन 
घेऊन गझनीला निघून गेला. न 

महंमद घोरीच्या स्वारीने भारतावरील मुसलमानी आक्र- 
मणाची तिसरी अवस्था सुरू होते. याने प्रथम मलतान व 
उच्छ जिकलें. पेक्षावरवर स्वारी करून तें शहरहि आपल्या 
ताव्यांत आणलें. इ. स. ११८५ पर्यंत लाहोर पर्यंतचा मलळख 
काबीज करून त्याने आपलो सत्ता स्थिर केली. इ. स. ११९२ 
मध्ये पृथ्वीराजाचे आणि त्याचें युद्ध झालें, आणि त्यांत पथ्वी- 
राजाचा पुण पराभव झाला. पृथ्वोराजाच्या मत्यने दिल्लीचें 
हिदुराज्य नष्ट झालें व भारतांत मुसलमानी  संतेचा पाया 
दृढ ज्ञाला. 

भारतांत मोगल राजवंशाची प्रतिष्ठा करणारा पुरुष म्हणजे 
वाधर हा होय. मंगोल वंशाशी त्याचा संबंध आहे. मंगोल हे 
जितके पराक्रमी तितकेच क्रूरहि होते. चंगीजखान ( १३ वें 
शतक ) हा त्यांचा पुढारी होता. हा धर्माने बौद्ध होता; पण 
या वोद्धाने जी निदंय आणि सामूहिक हिसा केली, ती माणस- 

कोला काळं फासणारी होती, असेंच म्हटलें पाहिजे. विश्‍वविज- 

याच्या उट्टेशाने तो युद्धयात्रेला निघाला आणि त्याने वखारा, 
समरकंद, हिरात आणि वल्ख हीं शहरें जाळून भस्मसात केलीं. 
भारतावरहि त्याची संक्रांत वळण्याच्या बेतांत होती; पण 
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थोडक्यांत निभावलें. 

मानव जातीचा शत्रु म्हणून इतिहासांत ज्याचा उल्लेख 
केला जातो, तो तेमूरलंग हा मातेकडून याच चंगीजखानाचा 
वंशज होता. इ. स. १३९८ मध्ये त्याने दिल्लीवर स्वारी केली. 
थोडाच काळ तो भारतांत होता; पण तेवढ्या अवधीत त्याने 
जे रक्‍ताचे पाट वाहविळे आणि जी अगणित द्रग्यसपदा 
लुटून नेली, त्याला तोड नाही. त्यानंतर इ. स. १५०० साला 
बावराने भारतावर पहिली स्वारी केली. बावर हा आईकडून 
चंगीजखानाचा व बापाकडन तैम्रलंगाचा वंशज होता. इति- 
हासांतल्या या सार्‍या घटनांचे विश्‍लेषण करून श्री. रामवारा- 
सिह दिनकर व श्री. एम. एन्‌. रॉय यानी भारतांतील मुसलमानी 
अत्याचारांचें एक निराळें स्पष्टीकरण दिलें आहेतें असें - 

इस्लाम हा आपल्या प्रगतिशील कालखंडांत भारतांत आला 
नाही. आला असला तरी सिंध आणि त्याच्या आसपासचा 
भाग एवढ्यापुरताच तो मर्यादित राहिला. गझनीच्या महंमुदा 
पासुन इस्लामचीं भारतावरील आक्रमणें सुरू होतात पण 
महंमुद काय, घोरी काय आणि बाबर काय, हे इस्लामच खरे 
प्रतिनिधि नव्हतेच. भारतांत आलेला इस्लाम हा तुक आणि 
तातार यांच्या हातांनी दूषित झालेला होता. इस्लामचे हे नवे 
अनुयायी अर्धसभ्य आणि क्र्र होते. लटमार आणि पाळावी 
अत्त्याचार हाच त्यांचा धर्म होता. इस्लामच्या विशुद्ध तत्त्वांची 
आणि अबूबक्र, उमर, इ. खलीफांच्या धामिक चारित्र्याची 
त्यांना लवमात्र जाणीव नव्हती. असले हे लुटारू लोक इस्ला- 
मचा झेंडा घेऊन भारतांत आले. या देशांत त्यांनी केलेल 
अत्त्याचार इतके भयानक आहेत, की जगाच्या इतिहासात 
त्यांना तोड नाही. या अत्याचारांनी हिंदूंच्या हृदयावर दुस्सह 
आघात झाला आणि त्यांच्या मनांत मुसलमानांविषयीं तिर 
स्काराची भावना खोलवर रुजून राहिली. मोडलेली देवळे, भग- 
लेल्या मूर्ती आणि बाटविलेलीं तीर्थक्षेत्रे, यांच्या रूपांनी मुस्लीम 
अत्याचाराच्या निश्ाण्या आजहि भारतभर सवंत्र दृष्टीस पड 
तात. हिंदूंच्या अंतःकरणांतलें हें शल्य भारतांतल्या धा मिक 
आणि सुसंस्कृत मुसलमानांनाहि जाणवल्यावांचून राहत नाही 
आधुनिक मुसलमान इतिहासकार डॉ. हबीब यांनी गक्नीच्या 
महंमुदाच्या संबंधांत लिहिलें आहे, की “* गझनीच्या सेन्यान 
भारतीय मंदिरांचा जो घोर विध्वंस केला, तो कोणत्याहि 
इमानदार इतिहासकाराने लपवितां कामा नये. इस्लाम धर्माचा 
अभ्यास केलेला कोणीहि मुसलमान महंमुद गझनीच्या या 
अत्याचारांचें समर्थन करणार नाहो. 

मध्ययुगीन मुसलमानी आक्रमणाविषयीं आतापर्यंत लांगि- 
तलें. आता या परकी व परधर्मी आक्रमणांच्या काळांत हिंढु 


खंड पहिला 


राजे व हिंदु लोक यांची एकंदर परिस्थिति काय होती, 
त्याचाहि विचार करायला हवा. मध्ययुगांतले हिंदु राजे अगदीं 
संकुचित व अल्पसंतुष्ट दिसतात. त्यांची मौयकालीन क्षात्रवृति 
व गुप्तकालीन बौद्धिक जागरूकता नष्ट झाली होती. भाऊ- 
बंदकी व आंतरराष्ट्रीय राजकारणाचे अज्ञान, हे त्यांच्या 
राष्ट्रीय जीवनांतळे मुख्य दोष होते. ते आपल्या बापजाद्यांच्या 
पराक्रमी वारश्यावर जगत होते. मोठेपणाच्या खोट्या 
कल्पना, आपल्या संस्कृतीविषयीं आत्मसंतुष्टपणा व भारता- 
बाहेरील लोकांविषयीं आणि त्यांच्या संस्कृतीविषयीं तिरस्कार 
हे दुर्गौंण त्यांच्यामध्ये शिरले होते. अल्बिरूनीने तत्कालीन 
हिंदूंचे जें वर्णन केलें आहे, त्यावरूनहि हीच गोष्ट कळून येते- 

| हिंदूंची अशी समजूत आहे, की त्यांच्या देशासारखा देश, 
त्यांच्या धर्मासारखा धर्म आणि त्यांच्या विज्ञानासारखें विज्ञान 
भूतलावर कुठेच नाही. ते गविष्ठ व मतिमंद आहेत. त्यांनी 
जर परदेशपर्येटण केलें असतें आणि ते इतर लोकांत मिसळले 
असते, तर त्यांची ही कूपमंडूकवृत्ति बदलली असती. त्यांचे 
पूर्वज इतके संकुचित मनोवृत्तीचे नव्हते. विज्ञानांत ते ग्रीकांना 
आपणांहून पुढारलेले मानीत होते. जेव्हा मनाचीं कवाडें बंद 
होतात तेव्हा बौद्धिक हवेचे नवनवे प्रवाह आंत येण्याचेंहि बंद 
होतें. आणि तेव्हाच अधःपतनालाहि प्रारंभ होतो. त्या 
काळच्या हिंदु राजांत व लोकांत दूरदृष्टि अगदीच कमी 
होती, असें म्हणावें लागतें. 

मुसलमानांच्या भारतावर स्वाऱ्या झाल्या, त्यांत कालाचें 
अंतर बरेंच होतें. त्या स्वार्‍्यांच्या मधल्या काळांत हिंदूंना 
आपल्या राष्ट्राच्या सुरक्षिततेविषयीं, तसेंच नवीन स्वार्‍यांना 
रोखून धरण्याविषयीं कांहीतरी प्रभावी उपाययोजना करण्यास 
भरपूर अवसर होता. गझनीच्या महंमुदाची स्वारी कासीमने 
सिध पादाक्रांत केल्यानंतर ३०० वर्षांनी झाली. महंमुदानंतर 
घोरी २०० वर्षांनी आला. पण या यशस्वी आक्रमणांना तोंड 
देण्यासाठी हिंदु राजांनी संघटित अश्ली उपाययोजना केली 
नाही. त्यांचे धैर्य, पराक्रम व अभिमान हे गुण वाखाणण्या- 
जोगे होते, यांत शंका नाही; पण त्यांचें आंतरराष्ट्रीय राज- 
कारणाचें ज्ञान अगदीच तुटपृंजें होतें. अंतर्गत हेव्यादाव्यांनी 
त्यांची शक्ति क्षीण झाली होती. राजपूत हे कांही शोर्यांत, 
धर्माभिमानांत व आत्मसमर्पणांत कमी नव्हते; पण मुसलमा- 
नांचा सुसंघटितपणा व त्यांचें उत्कृष्ट राजकीय ज्ञान, यामुळे 
शेवटीं त्यांचाहि पाडाव झाला. 

गेलीं कित्येक शतकें भारतांत हिंदु व मुसलमान हे एकत्र 


राहतात; पण तरीहि त्यांचा परस्परांवर पूर्ण विश्‍वास आढळत 


नाही. दोन्ही समाजांत भावनात्मक ऐक्यापेक्षां दुराव्याचीं 
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इस्लाम 


लक्षणेंच अधिक दिसतात. याची कारणमीमांसा करतांना श्री. 
हुमायूं कबीर यांनी पुढील विचार मांडले आहेत--- 
हिंदु विचारधारा व इस्लाम या दोहोंत बौद्धिक समन्वय न 

झाल्याकारणाने भारतीय मुसलमानांची बरीच हानि झाली 

आहे. भारतीय मुसलमान आपल्या इतिहासांतल्या निष्कर्षांना 

आपल्या बौद्धिक जगांत स्थान देऊं शकले नाहीत. सिकंदर 
हा मूतिपूजक होता; पण तरीहि संपुणे परिचम आशियांतल्या 
मुसलमानांनी त्याला आपला राष्ट्रीय महापुरुष मानलें. सोह- 

राब, रुस्तुम व नौशेरवां हे पुरुष मुहंमदाच्या जन्मापूर्वी कित्येक 
वर्षे होऊन गेले. त्यांच्या अनेक साहसपृणं कार्यांचा, तसें पाहिलें 
तर, इस्लामच्या उपदेशांशीं कोणत्याहि प्रकारचा संबंध नाही; 

पण त्यांनाहि आपल्या सांस्कृतिक परंपरेत स्थान देणाऱ्या 
भारतीय मुसलमानांनी भारताच्या प्राचीन महापुरुषांना मात्र 
आपल्या सांस्कृतिक वारश्ांत सामील करून घेतलें नाही. 
त्याचा परिणाम असा झाला, की भारताचा प्राचीन इतिहास 
व भारतीय परंपरा यांच्यांत बद्धभूल झाल्याने जी शक्‍ति 
आणि सुदृढता भारतीय मुसलमानांना मिळूं शकली असती, 
ती वरील गोष्टींच्या अभावीं त्यांना मिळूं शकली नाही. 
भारताच्या प्राचीन इतिहासाचा स्वीकार न केल्यामुळे 
भारतीय मुसलमानांचा सांस्कृतिक वारसा कमकुवत झाला. 
भारतांत प्राचीन कालापासून भिन्न-भिन्न जाती-जमातींचें 
संमिश्रण होत आलें आहे. मुसलमानांच्या बाबतींतहि तसें 
व्हायला हरकत नव्हती. कारण इस्लाम हा मनुष्यमात्राच्या 
समानतेचा समर्थक आहे. त्याच्या ठिकाणी रंग किवा जाती 
यांच्यावर आधारित अश्या कोणत्याहि भेदभावाला जागा नाहीं. 
भारतांतल्या प्रत्येक मुसलमानाच्या धमन्यांत ज्या पूर्वेजांचे 
रक्‍त आहे, ते मुसलमान नव्हते, हें त्यांनी ओळखायला ह्वें 
होतें. भारतीय मुसलमान दुसर्‍या देशांतल्या दुसर्‍या धर्माच्या 
अनुयायांशीं ज्या मैत्रीने वागतात, तीच त्यांची मैत्री भारतीय 
देशबांधवांशींहि असणें आवश्यक होतें. अन्य देशांतून आलेले 
इस्लामी मतप्रवाह भारतीय मुसलमानांनी जसे स्वीकारले, 
त्याचप्रमाणे त्यांनी भारतीय तत्त्वांचाहि स्वीकार करायला 
हवा होता. या देशांत समन्वय आणि ऐक्य यांना पुर्वीपासून 
वातावरण अनुकूल होतें; पण भारतीय मुसलमानांनी त्याचा 
उपयोग करून घेतला नाही. त्यांनी मुख्यत्वे अन्यदेशीय इस्लामी 
परंपरा व धर्मकथा यांतूनच प्रेरणा घेतली. भारतांत राहायचे 
पण प्रेरणा मात्र अभारतीय स्वीकारायच्या, या दुरंगीपणा- 
मुळे भारतीय मुसलमानांची सदेव ओढाताण झालेली आहे. 
भारतावर मुसलमानांची सत्ता होती त्या कालांत ही गोष्ट 
धकून गेली. त्या वेळीं कांही समस्या निर्माण झाल्या नाहीत. 


इक्ष्वाकु वंदा 


दंडक या नांवाचा एक पुत्र होता. याच्याच नांवावरून एका 
अरण्याला दंडकारण्य हें नांव पडलें (भाग. पु. ९. ६; विष्णु 
पु. ४. २). याच्या दहाव्या मुलाचे नांव दशाश्‍व असून तो 
माहिष्मतीचा राजा होता (म. भा. अनु. २. ६). इक्ष्वाकूने 
शंंभरहि पुत्रांना आपलें राज्य वांटून दिलें. शकुनिप्रभूति 
पन्नास पुत्रांना उ. भारताचें व ज्शांतिप्रभूति पुत्रांना द. 
भारताचें राज्य मिळालें. अयोध्येला इक्ष्वाकूचें राज्य वच 
काळपर्यंत नांदलें. या वंशांत अनेक थोर पुरुष होऊन गेले. 
त्यामुळे वहुतेक पुराणांत याची वंद्यावळ सांपडते. सर्वे पुराणां- 
तील वंशाावळीचा सूक्ष्म अभ्यास केल्याअंतीं पुढील नामावली 
निदिचित होते-- 
मन्‌ वेवस्वत 
इक्ष्वाकु, २ विकुक्षि (च्च्देवराट्‌, श्षाद), ३ पुरंजय 

(>: ककुत्स्थ, इन्द्रवाहू ), ४ अनेता (च सुयोधन, अयोधन), 
'५ पृथु, ६ दृषदश्व (>: विशववगदव, विष्टराइव), ७ आद्रे 
(3 आद्र, आल्य, चान्द्र), ८ युवनाध (१), ९ श्रावस्त, 
१० वत्सक (च वंशक, वत्सुक), ११ वृहृदशव, १२ कुवलारव 
( च धुन्युमार), १३ दृढाइव, १४ प्रमोद व (५ हयंदव ( हे 
दोघे दृढाश्‍₹वाचे भाऊ होते, १६ निकुम्भ, १७ संहताइव, 
१८ कृश्ाइव, १९ प्रसेनजित, २० युवनाइव (२), 

२१ मांधाता 

| 

| | 
२२ अंवरीष २४ पुरुकुत्स 

| | 
२३ युवनाइव (३), २५ त्रसुदस्यु, २६ सम्भूत, २७ अनरण्य, 
२८ त्रसदव, २९ हुर्यश्‍व, ३० वसुमना (२ वसुमानु, 
सुमन, सुमति, सुधन्वा), ३१ त्रिधन्वा, ३२ त्रय्यारुण, 
३३ सत्यब्रत ( 3 त्रिशंकु ), ३४ हरिश्चंद्र, ३५ रोहित 
(> रोहिताइव ), ३६ हरित, ३७ चंचु (च चंप, धुन्धु ), 
३८ विजय, ३९ रुरुक ( - भीरुक, कारुक, अलक ), 
४० वृक, ४१ बाहु ( > असित ), ४२ सगर, ४३ असमंजस 
(3 पंचजन ), ४४ अंशुमान, ४५ दिलीप (१ ), ४६ 
भगीरथ, ४७ श्रुत ( २ विश्रुत, श्रुतवान्‌ ), ४८ नाभाग, 
४९ अम्बरीष (२), ५० सिन्धुद्वीप, ५१ अयुतायु ( - अयु- 
ताजित ), ५२ त्रघ्तुपरवं, ५३ सर्वकाम, ५४ सुदास ( ८ इन्द्र 
साख, हंसमुख ), ५५ मित्रसह (5 कल्माषपाद),, ५६ सर्वकर्मा, 
५७ अवरण्य, ५८निघ्न, ५९ अनमित्र, ६० रघु (१), 
६१ दुलिदुहू, ६२ दिलीप (> खट्वाड्ग ) [ दुसरी शाखा- 
कल्माषपाद - अशमक - उरकाम - मूलक- शतरथ-इडविड- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


वृद्धशर्मा-विशवसह- दिलीप (खट्वाडूग)] ६३ रघु (च दीघे" 
बाहु), ६४ अज, ६५ दशरथ, ६६ राम, ६७कुश, ६८ अतिथि, 
६९ निषध, ७० नल, ७१ नभ, ७२ पुण्डरीकाक्ष, ७३२ क्षेमधन्वा, 
७४ देवानीक, ७५ अहीनगु, ७६ सुधन्वा ( 3 रुहु ), ७७ 
पारिपात्र, ७८ शिल (3: शल, दल, देवळ), ७९ दल (च बल, 
वच्चल, अनल), ८० उन्नाभ (3 औंक, उलूक, उत्क, उक्थ), 
८१ वज्ननाभ, ८२ शंखन, ८३ व्युशिताश्‍व (- युपिताश्व), 
८४ विशवसह, ८५ हिरण्यनाभ, ८६ पर कौसल्य ( > हैरण्य- 
नाभ ), ८७ ब्रह्मनिष्ठ ( - वसिष्ठ, वरिष्ठ), ८८ पुष्य 
(च पुष्प ), ८९ ध्र्वसंधि ( _ अर्थसिद्धि), ९० सुदशंन, 
९१ अग्निवर्ण, ९२ शत्र ( 3: शौचग ), ९२ मर 
मनु ), ९४ प्रसुश्रुत, ९५ सुसंधि, ९६ अमर्षण ( च अमरष), 
९७ सह्स्वान्‌ ( 3_ महस्वान्‌ ), ९८ विश्रुतवान्‌ ( च विश्‍व- 
भव ), ९९ वृह्द्बल. 

या इक्ष्वाकु कुलाविषयीं डॉ. केतकर पुढीलप्रमाणे माहिती 
देतात-- 

इक्ष्वाकुकुल सूतसंस्क्ृतींतील प्रसिद्ध कुलांपैकी एक होतें. पण 
मांत्र संस्कृतीच्या लोकांत अध्वयुप्रधान यज्ञसंस्थेच्या कालाचा 
उदय होईपर्यंत या कुलाचा फारसा परिचय नव्हता. अथर्ववेदात 
इक्ष्वाकु हा कुष्टरोगावरची ओषधी जाणणारा, म्हणून उल्ल- 
खिला जातो. यावरून मांत्र लोक पुर्वेकडे गेळे, तेव्हा त्यांना 
इक्ष्वाकु नामक एक प्राचीन पुरुष होऊन गेला, एवढेंच त्याच्या" 
बद्दल ठाऊक होतें. क्रग्वेदांतल्या एका सूक्‍तांत असमाति नामक 
राजाचा आज्ञाधारक वीर या स्वरूपांत इक्ष्वाकूचें दर्शन होत 
(१०.६०). ब्राह्मणकालांत मात्र इक्ष्वाकूला ब्रेंच प्राधान्य 
मिळालें. या कालांत मंत्रोक्‍्त राजांचा संबंध इक्ष्वाकूशीं जोड” 
ण्यांत आला व इक्ष्वाकु कुलांतील राजांचा संबंध श्रौतविधीशीं 
जोडण्यांत आला. बृहद्देवतेंत त्र्यसण राजाला व शतपथ ब्राह्म” 
णांत पुरुकुत्साला इक्ष्वाकुकुलोत्पन्न बनविलें आहे. महाभारत, 
रामायण आणि भागवत इ. अनेक पुराणें हीं इक्ष्वाकुवंशाच्या 
इतिहासाचीं साधनें होत. काल्पनिक परंपरा खरी मातून 
अर्वाचीन कालापर्यंत यायचें असेल, तर सांप्रतच्या उदेपूरच्या 
राण्यांची वंशावळ पाहावी. ते थेट इक्ष्वाकूपासून आपल 
वंशपरंपरा सांगतात. [ इ. जि. पु.; पुराणम्‌ व्हॉ. २, श् 
ज्ञा. को.] 


0 चतुददेशमुखी विधात्याच्या चौथ्या मुखापासून निर्माण 
« झालेला चौथा स्वरवर्ण. याचें उच्चारणस्थान तालू 
आहे. हा द्विमात्रक आहे. याचें वर्णन कामधेनुतंत्रांत पुढील” 
प्रमाणे दिलें आहे- 


खंड पहिला 


ईकारं परमेज्ञानि स्वयं परमकुण्डली । 
ब्रह्मविष्णुमयं वण तथा रुद्रमयं सदा ॥ 
अर्थ - हे देवि, ईकार हा परम कुंडली असून ब्रह्म-विष्णु- 
रुद्रात्मक आहे. 
हा स्त्रीमूति असून याला महामाया, लोलाक्षी इ. नांवें 
आहेत. मातृकान्यासांत डावा डोळा हें यार्चे स्थान आहे. 
[ श. क. | 


द या शब्दाचा अर्थ मेजवानीचा दिवस असा आहे. 
द्‌ इद-- उल उ डे ोठे 

 इंद-उ छु-फित्र व ईद-उल॒-अझहा हे दोन मोठ मुसल- 
मानी मण आहेत. पाहा- वकरी ईद, रमजान ईद. [डि.इ- ] 


मुसलमान लोकांची प्रार्थनेची जागा. ही जागा 
वहुधा गांवाबाहेर असते. याच ठिकाणीं ते रमजान 
ईद व बकरी ईदच्या दिवशीं वाएज ( उपदेश ) ऐकतात. 
1 ति. मरा. प:] 


इंदगाह 


तेळुगु ताडीकलालांची एक जात. उत्तर अर्काट, 
_ नेलार, कडाप्पा जिल्हा, चिंगलपेट, सालेम इ. 
भागांत यांची वस्ती आहे. हे लोक वलिज वंद्यांतील असून 
धंद्यामुळे या भागांत आले, असें कांही लोकांचें म्हणणें आहे. 
ईदिगांचे दंड ईदिग व बलिज ईदिग असे दोन वर्ग आहेत. 
तमिळ मधले शानान व ईदिंग यांच्यांत ताडी काढण्याच्या 
बाबतींत भेद आहे. तमिळ ताडीकलाल माडापासून ताडी 
काढतात, तर तेलुगु ताडीकलाल खजुरापासून ती काढतात. 
ईदिगांचा पिढीजात धंदा ताडी काढण्याचा असला, तरी हल्ली 
फारच थोडे लोक हा धंदा करतात. पुष्कळशा लोकांनी 
अलिकडे मोलमजुरी, शेती व इतर धंदे पत्करले आहेत. हे 
मद्यदेवता एल्लम्म हिला भजतात. हे दारू पीत नाहीत. यांची 
मूळ भाषा तेलुगु आहे. 

विवाहप्रथा- या लोकांत बहुपत्नीकत्व रूढ आहे. विवाह 
प्रौढपणींच करावा, असा निर्बंध आहे. जातिभ्रष्टता व व्यभि- 
न्ह्यांखेरीज पुरुषाला स्त्रीचा त्याग करता येत नाही. 
भ्रष्ट झाला, तरच स्त्रीला घटस्फोट घेतां येतो. 


मतिकप्रथा- हे मृतांना पुरतात व बारा दिवस सुतक 
नाही. परंतु सव- 


पाळतात. यांच्यांत श्राद्ध करण्या ची पद्धत 

पित्री अमावास्या व वर्षप्रतिपदा या दिवशीं ते पितरांच्या 

नांवाने दानधर्म करतात. यांचे उयाध्य़े ब्राह्मण असतात. 
ताताचार्य नामक एक वैष्णव ब्राह्मण यांचा गुरु असतो. 


कित्येकांचा गुरु सनातनी ' असतो. उच्च जातीच्या लोकांना 
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चार या गुन 
नवरा जाति 
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ईज्ातन्रत 


हे आपल्या जातींत घेऊं शकतात. यांच्यांत एक भिक्षुकांचा वगे 
असून त्यांना हे ठराविक वेळीं देणग्या देतात. हे व्यासापासून 
आपली उत्पत्ति मानतात. [ म. ज्ञा. को. ] 


हर हा»! . स. > बे ७ 
इरनागरमारी द. भारतांतील सात मारी देवतांपंका एक. 


९ ९ जैन दक्ंनांत सांगितलेली एक गति. तिचें लक्षण _ 
झ्या पुढीलप्रमाणे आहे- 


लोकातिवाहिते मार्गे चुम्बिते भास्वदंशूनि: । 
जन्तुरक्षाथमालोक्य गतिरीर्या मता सताम्‌ ॥ 

( स. द. सं. आहेत ) 
अर्थ- ज्यावर सूर्यप्रकाश पडलेला आहे, अशा रहदारीच्या 
मार्गावर जंतूंचे रक्षण व्हावें ( त्यांना इजा पोच्‌ं नये ) म्हणून 
ज्या प्रकारची गति ( ठेवतात ), तिला सज्जनांनी ईर्या असें 


मिकिशी 
मानलें आहे. 


«_ कशिवाचें एक नांव. ईशाची म्‌ति आदित्याचें रक्षण 
इंश करते ( मत्स्य पु. २६१.२३ )-[ पु-. ] 


९ (१) ईशान्य दिशेचा अधिपति. शिवाचें एक नांव. 
इशान  , इकवर: शर्व ईज्लान: ' ( अमर )- याची मूति 
चतुर्भुज असते. याचा एक हात रिकामा असून बाकीच्या तीन 
हातांत डमरु, तलवार व खंजीर अशीं आयुधे असतात. त्याच्या 
शेजारीं वृषभाची प्रतिमा असते. कारण वृषभ हें त्याचें वाहन 
आहे. अष्ट दिक्‌पालांत याला प्रमुख मानतात. याच्या पत्नीचें 
नांव शिवा असून दोघां पुत्रांची नांवें मनोजव व अविज्ञानगति 
अशीं आहेत ( वायु पु. २७.१२.२२-५२ १९ 
(२) जझ्ाकड्टीपाच्या हृद्दीवरील एका टेकडीचें नांव. 
(३) दहाव्या कल्पाला ईशान असें नांव आहे. [ पु. इं. ] 


ईशानबालि शूलगव पाहा. 


९ काम्यव्रत. याचा विधि असा- पौषांतील पुष्य 
इशानत्रत नक्षत्रयुक्‍त पौगिमेला शुभ्र वस्त्र आंथरलेल्या 
वेदीवर चार दिशांना चारव मध्ये एक अशा अक्षतांच्या राशी 
करतात. त्यांवर पूर्वेला विष्णु, दक्षिणेला सूर्य, पश्चिमेला 
ब्रह्मा, उत्तरेला रुद्र व मध्ये ईशान यांच्या प्रतिमा स्थापून 
त्यांची पूजा करतात. ब्रतकर्त्याने गोमूत्र प्राशन करून उपवास 
करायचा असतो व ब्राह्मणभोजन घालून एक गाय व एक बेल 


ईज्ानब्रत 


यांचें दान करायचें असतें. व्रताचा अवधि पांच वर्षांचा आहे 
गोप्रदान देतांना प्रत्येक वर्षी एकेक गाय वाढवीत जातात. बैल 
मात्र प्रत्येक वर्षी एकेकच असतो. व्रताचे फल- सुख व ऐश्‍वर्य 
यांची प्राप्ति. [ व्र. प. ] 


वी: त्र केदारतीर्थाचें दुसरे नांव. या शिखरावर 
इशान शखर ईूज्ञान हा साक्षात्‌ वास्तव्य करतो, असें 
देवीपुराणांत सांगितलें आहे. 


$ज्ञावास्योपनिषद शुक्ल सजुतदाच्या वाजसनेयी संहि- 
र * तेच्या चाळीसाव्या अध्यायाला ईशा- 
वास्योपनिषद्‌ असें नांव आहे. याच्या आरंभीं “ ईशावास्यम्‌ ' 
असा शब्द आलेला असल्यामुळे याला हें नांव मिळालें आहे. 
याशिवाय याला ईश्लोपनिषद्‌, वाजसनेयी उपनिषद्‌, संहि- 
तोपनिषद्‌, मंत्रोपनिषद्‌, अश्ींहि अन्य नांवें आहेत. इतर सर्व 
उपनिषदे ब्राह्मण ग्रंथांत किवा आरण्यकांत अंतर्भूत आहेत. 
परंतु हें उपनिषद्‌ मात्र वाजसनेथी संहितेंत अंतर्भूत आहे. 
हें उपनिषद्‌ अवघें अठरा मंत्रांचे असलें, तरी त्यांतील 
विचारांवरून त्याच्या कर्त्याची सूक्ष्म दृष्टि व अगाध ज्ञान 
दिसून येतें. कर्म व ज्ञान या विरोधी द्ृंद्राचा तकंशास्त्रदष्ट्या 
समन्वय हा या उपनिषदाचा मुख्य विषय आहे. 
यांतील पहिलाच मंत्र असा- न 
ईशावास्यमिदं सवव यत्किज्च जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्‍तेन भुज्जीथा मा गृध: कस्यस्विद्धनम्‌ ।। 
अर्थ--या पृथ्वीवरचे सवे जीवन परमात्म्याने अधिष्ठित 
आहे, अशी भावना करावी. त्यागवृद्धीने या सर्वांचा उपभोग 
घ्यावा. कोणाच्याहि धनाची हांव धरू नये. 
हाच विचार विशेष स्पष्टीकरणाने पुढे सांगितला आहे, 
तो असा-- 
या लोकांत ईदवरापण वृुद्धीने कर्मे करावीं. तसें केल्यानें 
कर्मांचा बंध लागत नाही. कमंबंधन टाळण्यासाठी याशिवाय 
अन्य मार्ग नाही. वीतराग स्थितप्रज्ञाचें पुढील मंत्रांनी वर्णन 
केलें आहे- 
यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्मन्येवानुपर्यति । 
सवंभूतेषु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते ।। 
यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्यात्मेवाभूद्रिजानत: । 
तत्र को मोह: क: शोक एकत्वमनुपश्यत: ।। 
अर्थ--जो मनुष्य सर्व प्राणिमात्राला परमात्म्याच्या ठिकाणीं 
व परमात्म्याला सर्व प्राण्यांच्या ठिकाणीं पाहतो, तो कोणाचीहि 
घृणा करीत नाही. ज्या स्थितींत ज्ञानी पुरुषाला सर्व प्राणी- 
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भारतीय संस्कृति कोर 


मात्र परमात्मरुपानेच प्रतीत होतात आणि प्राणी व परमात्मा 
यांच्या एकत्वाचा साक्षात्कार घडतो, त्या वेळी व त्या अवस्थेत 
त्याचे शोक आणि मोह शिल्लक उरत नाहीत. 

अनुभूति ही कमं व ज्ञान यांच्या पुढची पायरी असून 
तिच्यांत कर्म व ज्ञान हीं दोन्ही सामावतात, अश्ली सम” 
न्वयाची उपपत्ति या उपनिषदांत लावली असून ती नवी व 
महत्त्वाची आहे. या शिवाय विशेष लक्षांत येण्याजोगी गोष्ट 
म्हणजे या उपनिषदांत ब्रह्म या शब्दाऐवजी “ईश ' हा 
शब्द वापरलेला असून संभूति, असंभूति. मातरिड्वा इ- कांही 
शब्द अर्थाच्या दृष्टीने विवाद उत्पन्न करणारेहि आले आहेत. 

या उपनिषदांवर शंकराचार्य, आनंदतीर्थ इ. अनेक 
विद्वानांनी टीका लिहिल्या आहेत. [ उ. र.; सु. वि. को. ] 


९-__ योगांतील अष्ट सिद्धींपैकी एक. या सिद्धीच्या 
हाशत्वस्‌ ३ रि व्यापी होतो. 

«. योगाने मनुष्य ईश॒ किवा सवेव्यापा € 
पाहा- अष्ट महासिद्धि [पु. इं. ] 


सत्ता 
व्यापूत 


- ईश टि करणें, ताब्यांत ठेवणें, 
र चालविणे, नियमन करणें, किवा अश 
राहणें या धातुपासून ईश्‍वर शब्द बनला आहे. 

भारताच्या सांस्कृतिक इतिहासांत वेद, यज्ञ, तप, 
मोक्ष, ईश्‍वर इ. शब्दांना फार महत्त्व आहे. पण या 
बहृल विद्वानांत मतभेदहि तितकेच तीव्र आहेत. ईश्‍वर प 
शब्द सामान्यपणे जगन्नियंता, सृष्टि-स्थिति-प्रलयाचा कर्ता, 
सर्वव्यापक, सर्वांतर्यामी आणि देवाधिदेव अश्या अर्थांनी घेतल 
जातो. शिव, विष्णु, राम, कृष्ण, हे शब्दहि ईश्‍वरखवाच 
मानले जातात. पण ईश्वर या अर्थाबरोबरच ते एक अनि 
यिक भावहि प्रकट करतात. ईश्‍वर किवा परमेश्‍वर है य 
मात्र संप्रदायनिरपेक्ष परम प्रभु हाच केवळ अत सू 
करतात. 

ईइवर शब्दाच्या इतिहासावर दृष्टिक्षेप करतां 
येते, की हा शब्द परमेश्‍वर या अर्थी फार उशीरा 
आला आहे. प्रारंभीं त्याचा उपयोग राजा किंवा रा 
या अर्थानेच होत असे. क्र्ग्वेदांत ईश्‍वर शब्द एकदाहिं जाविची 
नाही. पण तो ज्या ईश धातूपासून निघाला, त्या पं 
प्रयोग मात्र अनेकवार झालेला आढळतो. उदा०- १ 
दुःशंस ईहात !(१.२३.९). ' ईश्े ह्यग्निरमृतस्य ' (७.४८ 
* ईझ्चे यो विश्‍वस्यादेववीते:, ( १०. ६. ३ ). 

ईश्‍वर शब्दाप्रमाणेच ईश धातूपासून निघालेला दुसरा 
म्हणजे ईशान हा होय. त्याचा अर्थ समर्थ किवा स्वामी 


स्व र्ग 1 
दाब्दां- 


असें दिव 


द्‌ 


रा ८ 


खंड पहिला 


असून तो शब्द इंद्रादि देवतांना उद्देशून योजलेला आहे. उदा ०- 
* ईशानो यवया ववधम्‌ ! (क्र. १. ५. १० ).  ईक्लानासो ये 
दधते स्वर्ण: ' ( क्र. ७. ९०. ६). 

ईज्लान शब्द यजुवेंदांत व अथवंवेदांत व मुख्यत्वे शिव किवा 
रुद्र यांचें विशेषण म्हणून प्रयुक्त आहे. पुढें हें विशेषण, 
विशेषण म्हणून न राहतां तें शिवाचें नामच बनलें. € ईश्‍वर: 
शर्व ईशान: ' या इलोकांतल्या शिवाच्या नामावळींत तें स्वतंत्र 
नाम म्हणूनच दिलें आहे ( अमर ). 

शुकलयजुरवेद संहिता व सामवेद संहिता यांतहि ईश्‍वर 
शद्वाला स्थान नाही. अथवेवेद संहितेंत ईश्वर शब्द आढळतो; 
पण तोहि स्वामी, धनी या अर्थींच. 

मनुस्मृति व भगवद्गीता यांमध्ये मात्र परमेश्‍वर या अथी 
ईश्वर शब्दाचा प्रयोग झाळेला आहे. पण पुढच्या काळांत 
निर्माण झालेलीं शेव पुराणे, कालिदास, बाणभट्ट इ. कवींचीं 
काव्ये, यांत ईश्वर शब्द महेदश्‍वर था अथी केवळ शिवालाच, 
उहदंशून योजलेला आहे. ईश्‍वर शब्दाला संप्रदायनिरपेक्ष असा. 
परमंरवर हा अर्थ भारतीय दशंनांत प्राप्त झाला. सांप्रत द 
भारत वगळल्यास सामान्ययथणें ईश्वर शब्दाचा अर्थ सर्वसाक्षी 
सर्वव्यापक परमेश्‍वर असाच करतात. 

ईइवरकल्पनेचा विकास कोणत्या प्रकारें झाला, तें पाहणेंहि 
बोधक ठरेल. ईऱवर हा जगताचा उत्पादक, जगल्नियंता, 
सर्वांतर्यामी, सृष्टीचा स्वामी, पण सृष्टीहून । भिन्न, पुज्य, 
देवाधिदेव व पुरुष आहे. ईइवराच्या या व्यापक अर्थावरून 
एक गोष्ट स्पष्ट होते ती ही, की ब्रह्मा, शिव, विष्णु इ. देव 
हे ईश्वर नाहीत; कारण सृष्टीच्या घडामोडींत त्यांना आपल्या 
परिवारांतील अन्य देवतांची गरज भासते. त्याचप्रमाणे ब्रह्म 
हेंहि ईश्‍वर नव्हे. कारण तें मननविषय झालें, तरी पुजाविषय 
होऊं शकत नाही. 

जिला ईश्‍वर किवा परमेश्‍वर म्हणतां येईल, अशी एकहि 
देवता वैदिक दैवतसमू हांत दिसत नाही. वेदांतल्या इंद्र, अग्नि, 
मित्र, वरण इ. देवता ईइवरपदवीला पोंचलेल्या नाहीत. त्यांना 
* नियतकर्माण: ' म्हणजे नेमून दिलेलें काम करणार्‍या देवता 
असें म्हटलें आहे. क्र्हग्वेदांत पुढीलप्रमाणे एक मंत्र आहे- 

एकं सह्िप्रा बहुधा वद-- 
स्त्यांग्त यमं मातरिवानमाहु: ॥। 
( १. १६४. ४६ ) 

अर्थ -- तो (ईश्‍वर) वस्तुतः एकच आहे. ज्ञानी जन 

त्याला पुष्कळ प्रकारचीं नांवें देतात. त्याला अग्नि, यम, 


मातरिद्वा म्हणतात. 
यावरून वरील सर्वे देवतांच्या माग कोणती तरी एक 


५७९ 


ईृवर 


आध्यात्मिक शक्ति किवा एकता असून तीच सर्व देवतांच्या 


'ठिकाणीं वास्तव्य करते, अशी कल्पना वैदिक द्रष्ट्यांच्या 


अंतरांत प्रादुर्भूत झालेली दिसते. या आध्यात्मिक एकतेचाच 
पुढे वेदान्त्यांच्या ब्रह्मकल्पनेंत विकास झाला. 

ब्रह्म शब्द नपुंसकलिंगी असल्यामुळे कर्मकांडांत ब्रह्म हें 
पूजाविषय होऊं शकत नाही. पुंलिंगी किवा स्त्रीलिंगी असलेलें 
दैवतच पुजायोग्य असतें, असा दैवतक्षास्त्रांतला नियम आहे. 
त्यामुळे वैदिक कर्मकांडांत ब्रह्माला स्थान न मिळतां तें इंद्र, 
आग्ति इ. देवतांना मिळालें. पण तत्त्वज्ञानी लोकांची उपासना 
ही मानसिक असल्यामुळे त्यांना वेदांतल्या नाना देवतांशी 
कांही कर्तव्य नव्हतें. ते स्वभावतःच भेदांत अभेद व नाना- 
त्वांत एकत्व पाहणारे असल्यामुळे त्यांना ब्रह्मकल्पना स्वीका- 
रायला कोणतीहि अडचण पडली नाही. 

सांप्रतचा हिंदुधर्म हा निगमागम धर्मांच्या संमिश्रणांतून व 
समन्वयांतून वनलेला आहे. निगम म्हणजे वेद व आगम 
म्हणजे तंत्रविद्या होय. आधुनिक हिंदुधर्मातील देवता व कर्म- 
कांड हीं वैदिक धर्मापेक्षा कितीतरी भिन्न आहेत. ऐतिहासिक 
दृष्टीने पाहतां तांत्रिक धर्म हा वैदिक धर्मापेक्षाहि प्राचीन 
असल्याचें समजतें. आगमधर्मांत शिवाला प्रमुख स्थान आहे. 
तंत्रांची रचना त्यानेच केली, असें मानतात. वेदकालीन आर्यांनी 
तांत्रिक धर्माला दूर ठेवण्याचा व त्यापासून अलिप्त राह- 
ण्याचा खूय प्रयत्न केला; पण भारतांतील फार मोठ्या वैदिके- 
तर समाजाचा तो लोकधर्भ असल्यामुळे वैदिकांना त्याला दूर 
ठेवणें शक्‍य झालें नाही. कालांतराने तांत्रिक धर्मातील कांही 
गोष्टींचा वैदिक धर्मांत अंतर्भाव करणें त्यांना भाग पडले. 

अशा या काळांतच वैदिक रुद्र व तांत्रिक शिव यांचें एको- 
करण झालें. क्र्ग्वेदांतील अनेक देवतांना लागणारें ईशान हें 
विश्षेषण पुढे एकट्या शिवालाच प्राप्त झालें व ईशान हा 
शब्द शिव या अर्थी रूढ झाला. इवेताश्‍वतरासारख्या प्राचीन 
उपनिषदांत महेश्‍वर हा शब्द शिवाचा पर्यायी म्हणूनच योज- 
लेला आहे. शैव साहित्यांत केवळ शिव हाच ईश्‍वर ठरला आहे. 

त्यापुढचा काळ हा दश्शंनांचा काळ होय. त्या कालांत 
ईकवर हा सांप्रदायिकतेच्या कक्षेतून बाहेर पडला. तो दार्शनिक 
विचाराचा विषय बनला, तेव्हा त्याला जगक्चियंता परमेश्‍वर 
असें स्वरूप प्राप्त झालें. विविध दशेनांच्या मूलसूत्रांतून ईश्‍वर 
शब्द आढळतो, तो संप्रदायनिरपेक्ष आहे. पुढे पुढे ही ईश्‍वर- 
विषयक प्रवृत्ति वाढीस लागली आणि दार्शनिक विचारांत 
ईवरसिद्धीला महत्त्व प्राप्त झालें. न्यायकुसुमांजलि व ईरवरा- 
नुमानचितामणि हे दोन ग्रंथ केवळ ईशवरसिद्धीसाठी निर्माण 


झाले आहेत. 


ईइवर 


ईइवरकल्पना मुळांत निर्माणच कां झाली, हा यापुढचा 
प्रश्‍न आहे. या कल्पनेच्या उगमाला कारणें संभवतात, तीं 
अश्ीं- आपल्या आवतीभोवती पसरलेल्या या अपार सृष्टीचे 
निरीक्षण केलें असतां सृष्टींतील समस्त व्यापारांमागे कांही 
योजकता, शिस्तवद्धता आणि सुसूत्रता दिसते. त्रव्तूंमागून क्रतु 
त्याच क्रमाने येणें, दिवस-रात्र यांचा पाठशिवणीचा खेळ, 
वनस्पतींचा नियमवद्ध पत्रपुष्पकलरूप विकास, पक्षु व मनुष्य 
यांच्या गर्भधारणेंतळा निरिचित कालावधि, या सर्व गोष्टींय 
कांहीतरी व्यवस्था असल्याचें दिसून येतें. योजकता किवा 
य्रवस्था हो आपोआप घडणारी गाष्ट न८ थात्‌ या समस्त 
विद्वव्यापारांमागे त्यांचा कोणीतरी नियंता असला पाहिजे. 
आणि हा जो कोणी असेल, तोच ईश्‍वर होय. तोच या 
विद्वाचा कर्ता, धर्ता आणि संहूर्ता असून चैतन्य किवा ज्ञान हें 
त्याचें वेगिष्ट्य आहे. हिदुधर्माप्रमाणे अश्या ईइवराचें अस्तित्व 
व वेदांचे प्रामाण्य मानणार्‍्याला आस्तिक व तें न मानणार्‍्याला 
नास्तिक अश्लो संज्ञा आहे. दार्शनिक तत्त्ववेत्त्यांनी ईशवरसिद्धी- 
करितां पुढील आठ प्रकारचा युक्तिवाद सांगितला आहे - 

(१) विद्वाची रचना व व्यवस्था नियमबद्ध आहे. ह 
रचना कोण्यातरी अत्यंत कुशाग्र वुद्धीच्या कर्त्याकडून झाली 
असली पाहिजे. तो वुद्धिमान्‌ कर्ता म्हणजेच ईव्वर होय. 
आकान्यांतोल सूय, तारका व ग्रह यांच्या गतीचे नियम अत्यंत 
सूक्ष्ष व निरपवाद आहेत. मानवी शरीर हेंहि रचना कौग- 
ल्याचें उत्तम उदाहरण आहे. जगांत कुठेहि अव्यवस्था व 
घोटाळा नाही. म्हणून हें जग अत्यंत विचारपुर्वक कोणीतरी 
निर्माण केलें असलें पाहिजे. 

(२) जगांत सवंत्र प्रेरणा दिसते. प्रेरणेला प्रेरकाची अपेक्षा 
असते. जगांतल्या अणुरेणूंत सवंत्र गति आहे. त्या गतीला 
प्रथम प्रारंभ ज्याने केला, तोच ईरवर होय. सारथी ज्याप्रमाणे 
घोड्यांना हाकतो, त्याप्रमाणे ईश्वर मूरद्रव्यांना चालना देतो. 

( ३ ) जगांत सवंत्र उद्देश, संकल्प किवा हेतु आढळतो. 
हा उद्द्श ज्याच्या मनांत आहे, तोच ईश्वर होय. पाणी नस- 
ल्ल्या ठिकाणीं वनस्पति उत्पन्न होत नाहीत. पाणी व प्राणी 
यांचा संबंध हेतुपूर्वक दिसतो. त्याचप्रमाणे प्राण्यांना अन्नाची 
गरज असते, म्हणून तें उत्पन्न होतें. तें शोधण्यासाठी प्राण्यांना 
डोळेहि मिळतात. 

(४) जें जें इंद्रियांना गोचर होतें, बुद्धीला कळतें, तें तें 
द्रष्ट्यावर अबलंबून असतें. प्राणिमात्र झोपी गेळे तरी विश्व 

असतच. म्हणजे त्याचा अनुभव घेणाराहि कोणीतरी 
सतोच. तोच ईइवर होय. 
(५) जगांत मोहक, मंगलमय व विस्मयजनक सौंदर्य 


“६ /्पट 
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भारतीय संस्कृति कोल 


नेहमी प्रतीतीस येतें. त्याच्या मुळाक्षी विशाल, विशुद्ध व 
अनंतकलाविलासिनी अशो प्रतिभा असलीच पाहिजे. ही 
प्रतिभा ज्या कोणाची असेल, तोच ईश्‍वर होय 

(६) मनुष्यमात्राकरितां नीति-अनीति 
शुभ-अशभ यांचे नियम ठरविणारा व त्याप्रमाणे निणय 
देणारा, सर्वांत वरिष्ठ आणि प्रमादरहित असा कोणीतर! 
न्यायाधीश या जगांत असलाच पाहिजे. तो नसल्यास सगळी 
नेतिक मूल्ये व शुभाशुभ विचार निराधार ठरतील सुकरृताचें 
शुभ फल मिळवून देणारा व दुष्कृत्याबद्दळ शासन करणारा 
या विशवांत कोणीतरी असलाच पाहिजे. तसेंच अमुक सत्कम 
व अमुक दुष्कर्म हें निश्‍चित ठरविणारी चेतनदकति असलीच 
पाहिजे. ती शक्ति म्हणजेच ईश्‍वर होय 

(७) ईइवर, आत्म्याचे अमरत्व व कर्मविवाकवाद या 
कल्पनांना मानवी जीवनांत कांही मूल्य आहे. त्यांच अस्तित्व 
गृहीत भरल्याशिवाय मागसाला संसारांतलीं कर्मे धीरात 
करतां येणार नाहीत. वद्धोपलिकडच्या या वस्तू अस्तित्वांत 
आहेत, असें मानल्यानेच मनष्य़ाळा आपले जीवन कुताथ 
करतां येतें. हेंच त्या वस्तंच्या कल्पनांचें मूल्य हाय 

(८) विचारवंत व संश्योधक सांगतात, कौ मानवजातीचा 
धामिक अनुभव हाच ईश्वरी सत्तेचा पुरावा आहे. जर्गार 
एकहि जात किवा जमात अक्यी नाही, की जिच्यात वर्मसंस्था 
अस्तित्वांत नाही. रानटी समाजापासून तो सुव्रारणेच्या 
शिखरावर पोंचलेल्या समाजापर्यंत सर्वत्र धमसंस्थच अस्तित्व 
दिसून येतें. रानटी लोकांच्या धामिक कल्पना व सु बारलेल्या 
समाजांतील तत्त्वज्ञांच्या व साधुसंतांच्या धामिक कल्पना 7 


सत्कर्म-दुष कर्म, 


तं 

फार मोठी तफावत असली, तरी अलौकिक गाक्‍तीच्या क 
त्वाचा प्रत्यय ही गोष्ट उभयसाधारण आहे त्याचवरा 

अनभव ष्ठ 


क्रपिमनींचा व साधसंतांचा दिव्य, अलौकिक 
एक ईदवरी सत्तेचे महत्त्वाचें प्रमाण होय, असें धामिक ट 
सांगतात. इन्द्रियजन्य अनुभवापेक्षां हा अतीन्द्रिय अनुभव व 
मानलेला आ 
वर दिलेल्या या यक्‍्तिवादांवर नास्तिकांनी आक्षेप वि 
आहेत, ते यथाक्रम पुढीलप्रमाणे आहेत 
(१) जग हें अत्यंत विचारपुर्वक कोणीतरी निभ 
असलें पाहिजे, हा युक्तिवाद सकृदर्शनीच खरा आहे. 2. 
जाणीव किवा ज्ञान या साधनांची गरज नेहमीच लागत 
ही. मानवाच्या व्यवहारांत वृद्धीची गरज असते, € ह 
असलें तरी तेवढ्यावरून विशववरचनेसाठी वुद्धीची गर व 
असें ठरत नाही. जीवाच्या शरिरांतल्या पचन रुधिरामिस रल 
इ. गुंतागुंतीच्या क्रिया अजाणतां होत असतात. त्याचप्रम 


"ण केले 


खंड पहिला 
नियमित गति हा ग्रह-तार्‍्यांचा स्वभावच आहे. तेव्हा 
त्यासाठी ईश्‍वराची आवश्यकता नाही. 

(२) प्रत्येक गतीला स्वतंत्र प्रेराची गरज नसते. कारण 

प्रत्येक वस्तूत स्वयंगति-शक्ति असते व एक वस्तु दुसर्‍या 
वस्तूच्या गतीला कारण होते मूलद्रव्याला प्रथम प्रेरणा 
देणारा म्हणून ईश्वर मानायचें कारण नाही. कारण विश्‍व हें 
अनादि असल्यामुळे ' प्रथम ' ही कालदर्शक कल्पनाच चुकीची 
ठरते. 
व (३) उद्देश किवा हेतु म्हणजे कोणती तरी इच्छा. 
इ€वराला इच्छा आहे असे मानल्यास तो अपुर्ण व अतृप्त 
आहे, असें सिद्ध होतें व त्यामुळेच तो अनीश्‍वर आहे, असे 
म्हणावें लागतें. 

(४) कोणतीहि वस्तु तिच्या ज्ञानावर अवलंवून नसते; 
तर ज्ञान हें वस्तुवर अवलंबून असतें. जी वस्तु जाणीव 
असेल तरच असते व जाणीव नसेल तर नसते, ती काल्पनिक 
असते. म्हणून या जगाचा अनुभव घेणारा कोणी (ईइवर) 
नसला दरी जग हें असणारच. त्याच्या अनभवासाठी ईश्‍वराची 
गरज नाही. न 

(५) विव हें केवळ सौंदर्यरूपच आहे, असें म्हणतां येत 
नाही. समजा तसें मानलें, तरी तें सौंदर्य कोण्या प्रतिभासंपन्न 
शक्‍तीने निमिलें आहे, याला कांही आधार नाही. सुंदरता 
क्रिवा कुरूपता ही तिचा भोग घेणाऱ्या मानवाच्या अनुभवा- 
वरून ठरते. मानवाला दोन्ही प्रकारचा अनुभव येतो. शिवाय 
जगांतील सोंदर्याचा अनुभव हा परिस्थिति सापेक्ष आहे. 
त्यावरून विश्व हें वस्तुतः सोंदर्यमयच आहे, असें विधान 
करतां येत नाही. सोंदर्य निर्माण करणारो प्रतिभाशक्ति त्या 
सौंदर्याच्या मागे असलीच पाहिजे, हेंहि अनुमान चुकोचें आहे. 
कारण सोंइ्ये हा विश्‍वाचा स्वभाव आहे व तो शाइवत 
आहे. सौंदर्य कोणोतरी निर्मिले असें म्हणणें म्हणजे त्याच्या 
निर्पितीपू्वी विश्व कुरूप होतें, असें म्हणावें लागेल. आणि 
या विधानाला प्रमाण नाही. 

(६) नीतिमूलक ईश्‍वरानुमानहि चुकीचे आहे. शुभाशुभ- 
कल्पना आणि नीतिनियम हे व्यवहाराच्या सुलभतेसाठी आणि 
सुस्थितीसाठी मानवानेच बनविले आहेत. विद्रोह, कलह, 
हिसा इ. दुराचारांचे दुष्परिणाम याच जगांत अनुभवायला 
मिळतात. परस्पर सहकाय, सहानर्भाति, प्रेम, जिव्हाळा या 
गणांच्या योगाने जीवनांत श्रयाची प्राप्ति होते. ही गोष्टहि 
अनभवाला येणारी आहे. या गोष्टी सांगायला ईश्‍वराची 


गरज नाही 
(७) ईश्‍वरावर श्रद्धा व आत्म्याच्या अमरत्वाची कल्पना 
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ईश्वर 


या अलौकिक अथवा पारलौकिक मूल्यापेक्षा केवळ ऐहिक 
मूल्यांच्या स्वीकारानेच इतिहासांत फार मोठ्या घटना घडल्या 
आहेत व वतंमानकाळांतहि घडन येत आहेत. विद्या, कला 
उत्साह, पराक्रम, त्याग इ. मानवी सद्गुण पराकोटीला पोच- 
विण्याचें सामथ्ये वद्धिगम्य अशा ऐहिक मल्यांतच आहे 

(८) धाभिक अनुभवावरून ईइवरसिद्धि होऊं शकत नाही 
अलौकिक शाक्‍तीच्या अस्तित्वाचा प्रत्यय ही भावना वास्तव 
अनुभूतीच्या कक्षेंत बसत नाही. तश्षी ती असती, तर सर्वानीच 
ती प्रमाण मानली असती. कारण प्रत्यक्ष अनुभव हाच मनु- 
ष्याच्या बुद्धिवादाचा खरा आधार आहे. धार्मिक भावना ही 
श्रद्धामूलक असते व श्रद्धा म्हणजे प्रत्यक्ष अनुभव नव्हे. 
मानवजातीने खोट्या कल्पनांनी निमिलेल्या अ्या कितीतरी 
अंधश्रद्धा उराशीं बाळगल्या आहेत. अंधश्रेद्धेमुळे अनक प्रकारचे 
प्रत्यक्ष आभास तयार होतात व भ्रांति निर्माण हाते. साधु- 
संतांचा अनभव म्हटला, तरी त्यांतहि एंकमत्य व सारखपणा 

ही. एकाच वस्तुवद्दल परस्पर विसंगत असे अनुभव यत 
असतील, तर त्या अनुभवांपेकी कोणता खरा ते तकशास्त्रा- 
तील नियमांच्या आधारें ठरवावें लागतें. इंर्वराचे सत्यत्व 
तकंदृष्ट्या सिद्ध होत नाही आणि म्हणून कपिल, वृद्ध, 
महावीर व चार्वाक यांचा ईश्‍वराच्या नास्तित्वाचाच अनुभव 
खरा, असें म्हणणें भाग पडतें. ज्या साधुसंतांना आपल्याला 
ई्वरानुभव घडला असें वाटतें, त्यांचा तो अनुभव भावनेचे 
बळ, श्रद्धा किवा निरंतर ध्यास यांमुळे आलेला असतो. तो 
अनुभव ईईइवर या वस्तूच्या सन्निकर्षामुळे आलेला नसतो. 

चार्वाकमतवादी हे केवळ प्रत्यक्ष प्रमाण मानतात. ईश्‍वर 
प्रत्यक्ष दिसत नाही, म्हणून तो नाही, असें त्यांचे मत आहे; 
पण त्यांचें हें विधान बरोबर नाही. कारण, तसें मानल्यास 
विचार, सत्ता या गोष्टीहि खोट्या मानाव्या लागतील. कारण 
त्या बाह्य ज्ञानेंद्रियांचा विषय होऊं शकत नाहीत. भूमींतून 
तृणांकुर उत्पन्न करणारी शवित आपल्याला दिसत नसली, 
तरी ती न'कारतां येत नाही. ईरवर ही एक व्यक्ति नसल्या- 
मुळे ती दाखवितां येत नाही. सृष्टीला कर्ता पाहिजे, असें 
म्हटल्यास ईशवरालाहि निराळा कोणी तरी कर्ता मानावा 
लागतो; पण अशी ही कर्त्यांची मालिका कधीच संपणारी 
नाही. त्यापेक्षा सृष्टीला कर्ताच नाही असे म्हणणें सयुक्तिक 
ठरेल, असा आणखी एक आपेक्ष घेतला गेला आहे. या 
आक्षेपाचे निराकरण असें-- 

पंचमहाभूतांचे अस्तित्व सर्वेच मान्य करतात. पण तीं 
स्वतः जड आहेत. तेव्हा त्यांना निर्माण करणारा कोणीतरी 
असलाच पाहिजे, तोच ईश्‍वर होय. तो सामथ्यसंपन्न असल्या- 


ईइवर 


मळे त्याला दुसरा निर्माता असेल, असें मानण्याची आवइय़कत 
नाही. तो स्वतंत्र व स्वतःला उत्पन्न करणारा असाच असेल 

वैषम्य व नैघुण्य हे दोन दोष ईश्‍वराच्या अंगों कांही 
आक्षेपक चिकटवितात. ईइवराच्या ठिकाणीं समता असती, 
तर त्याने सर्वांनाच सारखे तुखी किवा दुःखी ठवलें असतें; 
पण व्यवहारांत तसें अनुभवाला येत नाही. कांही माणसें 
जन्मभर पुर्ण सुखोपभोग घेतात, तर असंख्य माणसें जन्मभर 
दुःखांत पिचत राहतात. ईश्वराला निर्घृण अशासाठी म्हणावें 
लागतें, की तो तरुण स्त्रीचा पति मृत्युमुखीं पाडून तिला 
वैधव्य़ाच्या यातना देतो. तो वृद्ध मातापित्यांचा एकमेव 
आधार असलेला पुत्र त्यांच्यापासून हिरावून नेतो; इतकेंच 
काय; तो अकेक्रांवर अनेक प्रकारच्या आपदा आणतो. 

पण आस्तिकांच्या मतें वरील दोष ईदवराच्य़ा अंगीं लागत 
नाहीत. ईरवर हा केवळ कर्माध्यक्ष आहे. तो प्रत्येकाच्या पुर्व- 
कर्मानुसार ज्याला त्याला वरें किवा वाईट फळ देत असतो. 

ईशवराविषयीं आस्तिक व नास्तिक यांचीं मतें वरीलप्रमाणे 
आहेत. आस्तिकांनी जे ईश्‍वरविषयक्र विचार मांडले आहेत. 
त्यांचा निष्कषे पुढीलप्रमाणे सांगतां येईल. 

ईश्वर हा सिद्ध आहे. तो सर्वेज्ञ व सर्व शक्तिमान आहे. 
म्हणून त्याला दुसर्‍या निर्मात्याची गरज नाही. तो स्वतःच 
स्त्रत:ःला निर्माण करतो. ईदवरी शक्ति ही एक आंतरिक 
शक्ति आहे. कळीचें फूल बनतें तेव्हां त्याला बाहेरून पाकळया 
चिक्रटवाव्या लागत नाहीत. आंतील शक्‍तीनेथ दो कळी फुलते, 
विकसित होते. ईइवराच्या एकविध शक्‍तींतून अनेकविध 
जीव व वनस्पती निर्माण होतात. सृष्टीला आंतून उत्तेजन 
देऊन फुलविणारी आणि एकांतून अनेक तिर्माण करणारी 
परमेदवरी शक्ति अधिष्ठानरूपाने या जगताचे कारण आहे. 
एखादा घट पाहिला, को कुंभाराने तो निर्माण केला आहे, 
हें लक्षांत येतें; पग कुंभारांचे घटकतृंत्व व ईरवराचें सष्टि- 
कर्गत्व यांत एक मोठाच फरक आहे. घट एकदा बनविला, कौ 
कुंभाराचा घटाशीं संबंध राहत नाही; पण ईशश्‍वरांचें तसें 
नाही. जग निर्माण केल्यावरहि जगाशीं असलेला त्याचा संबंध 
सुटत नाही. जगांत त्याच्या अनंत शक्‍तोचे अंश वास करीत 
असतात. वनस्पति, पशू, पक्षी, मानव हे निर्माण झाल्यावर 
त्यांच्यांत क्रमाने विशिष्ट मर्यादेपर्यंत वाढ होत राहते व 
पुनरपि त्यांच्या क्षयाळा सुरुवात होते. शेवटीं जे जन्मले 
आणि वाढले, त्या सर्वांवा अंत होतो. पृथ्वी खचते, उल्का 
पतन पावतात, जंगलें जळतात, समुद्र आटतात, पर्वत कोसळ- 
तात, सांथी पसरतात आणि युद्धे भडकतात. विश्‍वांत कुठे 
उभारणी दिसते, तर कुठे संहारणी दिसते. या सर्व घडामोडींत 
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भारतीय संस्कृति कोद 


ईश्‍वराच्या शक्‍तीचे अंश काम करीत असतात. त्यावरून ईश्‍वर 
हा चराचराला व्यापून उरणारा आहे, असें मानावें लागतें. 

यापुढे वेगवेगळ्या दशनांनी ईशवरविषयक विचार कशा 
प्रकारे मांडले आहेत, तें पाहायचे आहे - 

न्यायदर्शन-न्याय दर्शनांत ईश्वराला महत्त्वाचें स्थान आह 
ईश्वराच्या अनुग्रहाशिवाय पुरूषाला प्रमेयांचे यथार्थ ज्ञान हीत 
नाही किवा तो मोक्षाचा अधिकारीहि होत नाही, असें नया 
यिक मानतात. त्यांच्या मतें ईश्वर हा जगाच्या उत्पत्ति 
स्थिति-ल्याचा कर्ता आहे. सारवकाल विद्यमान असणार्‍या अपू- 
पासून तो जग निर्माण करतो. जगांत व्यवस्थाहि तोच लावतो 
त्यांच्या मतें ईश्‍वर हा विठवाचें निमित्तकारण आहे; उपादान 
कारण नाही. वेदान्तांत त्याला निमित्तकारण व उपादान 
कारणहि मानलें आहे. मनष्य जें कर्म करतो, त्याला ता 
केवळ निमित्तमात्र असतो. ईइवरच त्या कर्माचा प्रयोजक 
कर्ता असतो. अश्या प्रकारें ईश्‍वर हा प्राणिमात्राचा नैतिक 
शासक, त्यांच्या कर्मफलांचा दाता व सुखदुःखाचा नियार्मक 
आहे. नैयायिक इंग्वरसिद्धि पुढील तीत प्रमाणांनी करतात 

(१) कार्यकारणसंबंध-- ज़िश्वांतील सर्तर पदार्थ हे काऱ 
आहेत, म्हणजे ते उत्पन्न झालेले आहेत. याचें कारण असतें 
ते सावयव आहेत व त्यांचें परिमाण सौप़ित आहे. कार्याला 
कोणीतरी कर्ता असतो, हा नेहमीचा अनुभव आहे. (0. 
नुसार या कार्यरूप जगताचा कोणीतरी कर्ता असलाच पार्हिर्ज” 
तोच चेतन व सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर होय. तो सर्वेक्ञ आ€ 
सर्वेव्यापकहि आहे 

(२) अदृष्ट- सृष्टींतील मानवप्राणी सगळे सारखे नसतात 
कोणी राजवेभवात लोळत असतो, तर कोणी दुपारच्या ग्रा 
मात्र अन्नालाहि महाग असतो. याचें कारण काय? ज्याचें त्य 
कर्म हेंच त्याचें कारण. मागस जतें बरेवाईट कर्म कर 
त्य़ाला फल मिळतें. तें फळ अदष्टद्वारा त्याला प्राप्त होत” 
असें नैयायिक मानतात. अदृष्ट स्वत: जड आहे; ई 
प्रेरित करतो. तो अदष्टाचा नियंता व अदष्टाप्रमाणे म॑ 
सुखदुःख, उत्कर्ष-अपक्ष व ह्ष-विषाद यांचा संपार्द 
आह. रि त्ता 
(३) वेदप्रामाण्य- आपल्या धर्मांत वेदांची प्रामा, वर 
सर्वतोमुखी आहे. वेद सांगतो तो धर्म व तो ज्याचा - 
करतो, तो अधर्म होय. वेदांना इतको मान्यता आहे, 
कारण वेद हे ईश्‍वररचित आहेत. सर्वज्ञ सर्वशक्तिमार्त 
सर्वव्यापक ईइवराने वेद रचलेले असल्यामुळेच आर्त्ति 
वेदांच्या प्रामाण्यावर श्रद्धा आहे. वेदच सांगतो, क्त 
आहे. 


[तवा वै 


चीं 


खंड पहिला 


एको देव: सर्वभूतेषु गूढ: 
सवंव्यापी सवंभूतान्तरात्मा । 
कर्माध्यक्ष: सर्वं भूताधिवास: 
साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्‍च ॥। 
_ ( इवेताश्व. ६. ११) 
अर्थ- एक देव सर्व प्राणिमात्रांत गूढरूपाने राहिलेला आहे. 
तो सवंव्यापी, सर्व भूतांचा अंतरात्मा, कर्मांचा अध्यक्ष, सर्वे 
भूतांचे आश्रयस्थान, साक्षी, चेतन, एकमेव व निर्गुण आहे. 
म्हणून ईश्वराचें अस्तित्व मान्य केलें पाहिजे. उदयना- 
चार्यांनी न्यायकुसुमांजलि या ग्रंथांत ईश्‍वरसिद्धीसाठी पुढील 
आठ प्रमाणें सांगितलीं आहेत- 
कार्यायोजनधृत्यादे: पदात्‌ प्रत्ययत: श्रृते: । 
वाक्यात्‌ संख्याविशेषाच्च साध्यो विश्‍वविदव्यय:।। 

अर्थ- कार्य, आयोजन, धृति, पद, प्रत्यय, श्रुति, वाक्य व 
संख्याविशेष या प्रमाणांनी ईश्‍वराची सिद्धि होते. 

यो गदर्शन- योगदशं नांत ईशवराचें स्थान फार मोठें आहे. 
ईशवर शब्दाची व्याख्या तिथे पुढीलप्रमाणे दिली आहे- 

क्लेशकमंविपाकाशयेरपरामृष्ट: पुरुषविशेषः ईदवर: । 

( योगसूत्र १.२४ ) 

अर्थ- क्लेश, कमेविपाक व आशय ( "- कर्मफलानुरूप 

संस्काराचा संपर्क) यांनी रहित असणारा पुरुषविशेष म्हणजे 
ईइवर होय. 

ऐवर्य व ज्ञान यांची पराकाष्ठा म्हणजेच ईइवर. तो तीन्ही 
कालांनी अनवच्छित्न आहे. तो गुरूंचाहि गुरु आहे. वेद- 
आस्त्रांचा प्रथम उपदेष्टा तोच आहे. तो नित्य, सर्वज्ञ, 
सर्वव्यापी परमात्मा आहे. विदवांतल्या सर्व जीवांहून तो भिन्न 
आणि श्रेष्ठ आहे. 

योगदर्शनाच्या आचार्यांनी ईश्‍वरसिद्धीसाठी तीन स्वतंत्र 
प्रमाणें पुढे केलीं आहेत- 

(१) ईइवरसिद्धीसाठी सवश्रेष्ठ प्रमाण म्हणजे शब्द. श्रुति 
आणि शास्त्रे एका स्वराने ईश्‍वराची सत्ता उद्घोषित करतात 
व त्याची प्राप्ति हें जीवनाचें परमसाध्य मानतात. 

(२) वस्तूंमध्ये दोन प्रकारच्या कोटी असतात. एक 
अल्पतम कोटी व दुसरी उच्चतम कोटी. वस्तूचे सर्वांत लहान 
रूप म्हणजे परमाणु व सर्वांत मोठें म्हणजे आकाश. त्याच- 
प्रकारें ज्ञानाची सर्वांत मोठी मात्रा जिथे राहते, तोच ईश्‍वर 
होय. तोच जगतांतील ज्ञानधारेचा मूलस्रोत आहे. या जगांत 
लोकांना जें ज्ञान मिळतें, तें गुरूपासून मिळतें. गुरूला त्याच्या 
गरूकडन आणि त्याला त्याच्याहि गुरूकडून मिळतें. अशा 
ध्रकारें गुरुत्वाची जी अंतिम कोटी तोच . ईश्‍वर होय. एखाद्या 
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क्षि-मुनीला या अंतिम कोटींत बसविणें शक्‍य नाहीं. कारण 
तो क्रषि किवा मुनि विशिष्ट कालांतच अस्तित्वांत असतो. 
ईइवराचें तसें नाही. तो दिक्कालाद्यनवच्छिक्न व म्हणूनच 
नित्य आहे. तो ज्ञानाचा परमनिधि आहे. 

(३) प्रकृति व पुरुष यांचा संयोजक व वियोजक म्हणून 
ईश्वराची सिद्धि होते. सर्वज्ञ ईश्वराला प्रत्येक पुरुषार्चे कर्म 
व अदृष्ट यांचें ज्ञान असतें व तदनुसार तो प्रकृति-पुरुषांचा 
संयोग घडवून आणतो आणि जीव-जगत्‌ यांच्या सृष्टीसाठी 
प्रकृतीला प्रेरणा देतो. 

योगाच्या साधनेंतहि ईश्वराला महत्त्व दिलेलें आहे. ईरवर- 
प्रणिधानामुळे समाधि सिद्ध होते, असें योगशास्त्रांत मानलें 
आहे. 

मीमांसाददोन- प्राचीन मीमांसक निरीश्वरवादी होते; पण 
पुढच्या मीमांसकांना ही गोष्ट खटकली व कर्मेफलाचा दाता 
म्हणून त्यांनी ईशवराचा स्वीकार केला. चेतनपुर्याच्या 
अधिष्ठानाशिवाय कर्म हें स्वकोय फल उत्पन्न करायला 
असमर्थ आहे, असें जागून बादरायणाने ईश्वराला कर्मेफलाचा 
दाता मानलें. जैमिनीच्या मतानुसार यज्ञापासूनच त्याच्या 
फलाची प्राप्ति होते; त्यासाठी ईश्‍वराची गरज नाही. पण 
नंतरच्या मीमांसकांनी यज्ञपतीच्या स्वरूपांत ईश्वराचा स्वीकार 
केला. 

वेदान्तद्षंन- हें दर्शन ईश्वर मानणारें आहे. जेव्हा निर्वि- 
शेष ब्रह्म मायेने आवृत होऊन सविशेष किंवा सगुण भाव 
धारण करतें, तेव्हां त्याला ईश्वर म्हणावें, असें वेदान्ती 
सांगतात. विश्वाच्या सृष्टि-स्थिति-ल्याचें कारण ईश्वरच आहे. 
परमेश्वराचा हा सृष्टिव्यापार लीलारूप आहे. व्यवहारांत 
सर्व मनोरथ सिद्ध झालेल्या पुरुषाचे व्यापार जसे निरुद्देश 
होत असतात, तद्वतच ही सकलसृष्टि म्हणजे सर्वेज्ञ व 
सर्वकाम ईश्वराचा लीला-विलास आहे. 

प्रकृतिठच प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ 
(ब्र सू. १.४-२३ ) 
या सूत्रावर भाष्य करतांना शंकराचार्यांनी ईश्वर हा 
जगताचें निमित्तकारण आहे व त्याचबरोबर उपादानकारणहि 
आहे, असें सिद्ध केलें आहे. कुंभार ज्याप्रमाणे मातीपासून नाना 
प्रकारचीं गाडगीं मडकीं बनवितो, त्याचप्रमाणे ईइवर स्वत:- 
मधून जगत्‌ निर्माण करतो. मायोपाधिक ब्रह्म म्हणजेच ईश्‍वर 
होय. त्यामुळे ईश्‍वर चेतन आहे. चेतन्यपक्षाचा अवलंब 
केल्यास ब्रह्म हें जगताचें निमित्तकारण ठरतें व उपाधिपक्ष 
स्वीकारल्यास तें जगताचें उपादानकारणहि होतें. 
रामानुजाचार्याच्या मतें सर्वोत्कृष्ट व गुणसंपन्न तो ईश्‍वर 


ईरवर 


होय. ते निग्‌ंण निराकार ब्रह्माला न मानता सगुण पुरुषोत्त- 
मालाच मानतात. ईदवर हा सेव्य असून जीव हा त्याचा सेवक 
आहे. ईरवर शरणागताला इारण्य आहे. त्याची कमंखूप 
उपासना केल्याने जीव मुक्‍त होतो. 
मध्वाचार्य ईश्वर हा सर्व गुणसंपन्नव दोष वजित आहे व 
तोच नारायण होय, असें मानतात. 
वल्लभाचार्यांच्या मतें ईश्‍वर हा सगुण व निर्गूण अशा दोन्ही 
रूपांत आहे. त्याच्या अनंत शक्‍तींपैकी माया ही एक शक्ति 
आहे. जीव हा परमेश्वरी अंश असून ईव्वरसेवा हें त्याचें 
ध्येय आहे. तें पुष्टिमार्गाच्या द्वारे साध्य होतें. 
गोता - गीतेंत ईइवरतत्वाचा सर्वांगीण विचार केलेला 
दिसतो. तिथे ईश्वराचे वर्णन अनेक ठिकाणीं अनेक प्रकारें 
आलें आहे. श्रीकृष्ण हा गीतेचा वक्ता असून तो पुरुषोत्तम 
आणि योगेश्‍वर आहे. तेव्हां तिथलें बर्‍याच ठिकाणचें ईश्‍वर- 
वर्णन प्रथमपुरुषांत केलेले आहे. सर्वव्यापी निर्गुण निराकार 
परत्र आणि विठवाची घडामोड करणारा सगुण-साकार 
ईश्वर, यांत गीलेने भेद मानळेला नाही. सर्व विश्‍व ईश्‍वरा- 
पासूनच निर्माण होतें व त्याच्या ठिकाणींच विलीन होतें; पण 
त्यामुळे ईश्‍वराच्या अकतृंत्वाला बाध येत नाही. तो जग- 
न्षिभितीरचे काम प्रकृतीवर सोपवितो आणि त्या सर्व कर्मा- 
पासुन अलिप्त राहतो. जगांतले सर्वे पदार्थ ईशवरामध्ये आणि 
इदवराच्या आधाराने राहतात. दोऱ्यांत मणी ओवावे, त्या- 
प्रमाणे सर्व विश्‍व ईदवरांत ओवलेलें आहे. जगांतील सर्व 
सात्विक, राजस आणि तामस पदार्थ ईशवरापासूनच उत्पन्न 
होतात. पण ईदवर मात्र त्यांच्यांत राहून मर्यादित होत नाही 
( गीता ७.१२). 
नवव्या अध्यायांत श्रीकूष्ण आपला ऐंश्वरयोग पुढीलप्रमाणे 
विशद करतो--- 
मया ततमिदं सवं जगदव्यक्‍्तमातिना । 
मत्स्थानि सर्वभूतानि न चाह तेष्ववस्थित: ॥। 
न च मत्स्थानि भूतानि पय मे योगमेश्‍वरम । 
भूतभून्न च भूतस्थो ममात्मा भूतभावन: ॥ | 
यथाकाशस्थितो नित्यं वायु: सवंत्रगो महान्‌ । 
तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ।। 
(९.४-६) 
अर्थ - मी आपल्या अव्यक्त स्वरूपाने हें जग विस्तारिलें 
किवा व्यापिलें आहे. माझ्या ठायीं सर्व भूतें आहेत, पण 
मी त्यांच्या ठायीं नाही. आणि माझ्या ठायीं सर्व भूतेंहि 
नाहीत ! पाहा (कशी ही) माझी ईदवरी करणी किवा योग 
सामर्थ्यं ! भूतें उत्पन्न करणारा माझा आत्मा भूतें धारण 
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करूनहि (पुनः) भूतांत नाही ! सर्वत्र वावरणारा महान 
वायु ज्याप्रमाणे सर्वदा आकाक्याच्या ठायीं, त्याप्रमाणे सव 
भूतें माझ्या ठायीं आहेत, असें समज. 

ईृ्वर हा जर सर्व विश्‍वाचा निर्माता आहे आणि तो जर 
दयाळू आहे, तर त्याच्या जगांत दुष्ट, अमंगळ आणि असुंदर 
पदार्थ कां दिसावे, हा प्रश्‍न अनादिकालापासून प्रत्येक ईृवर- 
वाद्याला भेडसावीत आलेला आहे. जगांतील दोपांमुळे ईश्‍वर 
दूषित होऊं शकत नाही, हें फार तर गीतेंतल्या विवेचनावरून 
समजूं शकेळ; पण जगांत ईश्वराने वाईट पदार्थ निर्माणच 
कां करावे, हा प्रश्‍न शिल्लक राहतोच. याला गीतेचें उत्तर 
पुढीलप्रमाणे आहे -- 

जगांत वाईट किंवा अशुभ केवळ भासतें; त्याला वास्तव 
अस्तित्व नाही. केवळ अज्ञानामुळेच कांही पदार्थ वाईट 
भासतात. तें अज्ञान दूर झालें म्हणजे बऱ्यावाईट सवे पदा 
र्थांत सारखाच व्यापुन राहिलेला ईइवर जाणवू लागता. 
चांगळे व वाईट या कल्पना दृद्याच्या क्षेत्रांतील आहेत- 
सत्य त्या दोहोंच्याहि पलिकडे असतें. म्हणूनच दृद्यातीत 
झालेळे पंडित समदर्शी होतात (५.१८). 

व्यावहारिक जगांत बरे-वाईट हा भेद राहणारच. याला 
कारण स्वभाव हेंच आहे. व्यवहारांत वर्‍याचें वरेपर्णाह्‌ वाईट 
कांही असल्यावांचून प्रत्ययास येत नाही. पण म्हणून तें दव 
निर्माण करतो, असें म्हणणें चूक आहे. ईश्वर कोणाचेंहि पाप” 
पुण्य घेत नाही. मात्र ज्याच्या त्याच्या कर्माप्रमाणे तो ज्याला 
त्याला त्याचें फल मात्र देतो. ही गोष्ट स्पष्ट करण्यासाठी 
शंकराचार्यांनी ' ईशवरस्तु पर्जन्यवत्‌ द्रष्टव्यः ' अस म्ह्टढ 
आहे. ईश्‍वर सर्वांच्या सखद:खांचें साधारण कारण अर्सला? 
तरी जगांत दिसणारे वैषम्य ज्याच्या त्याच्या कर्मामुळेच 
उत्पन्न होते. पर्जन्य हा सर्व वनस्पतींच्या वाढीला साधार” 
कारण असला, तरी त्या वनस्पतींना येणारीं फळें मात्र त्यांच्या 
बीजावर अवलंबून असतात. त्याबद्दल पर्जन्याला दोष 
येत नाही. हें जसे, तसाच ईइवरहि जगांतील वैधम्यामु£ 
दोषी ठरत नाही. 

हें उत्तर जग निर्माण झाल्यानंतर ठीक आहे. परं की 
तीच्या पूर्वी कर्मच ज्यावेळी उत्पन्न झालें नव्हतें, तेव्हां क 
कुठून आलें! यावर उत्तर असें, कौ संसार हा अना 
असल्यामुळे * निमितीच्या पूर्वी ' अता त्याच्याविषयी प्रश्‍न 
येऊ शकत नाही. संसाराचें हें अनादित्व गीतेच्या कली . 
अध्यायांत श्रीकृष्णांनी विशद केलें आहे. पण तेवढ्यानेहि जत 
समाधान होत नाही, त्यांना गीतेचें उत्तर असें, की जर्गात 
वेषम्य केवळ अज्ञानाने किंवा मायेने भासते; निर्दोष व 


नु तिर्मि” 


खंड पहिला 


अशा ब्रह्मांत किवा ईश्वरांत वैषम्याचा लवलेशहि नाही. 

हा ईश्‍वर प्राणिमात्रांच्या हृदयांत निवास करतो, असें 
गीतेने सांगितलें आहे-- 

ईइवर: सर्वभूतानां हद्देशे$जूंन तिष्ठति । 
भ्रामयन्सवंभूतानि यन्त्रारढानि मायया ॥ 
(१८.६१) 

अर्थ - हे अर्जुना ! ईदवर सर्व भूतांच्या हृदयांत राहून 
यंत्रावर चालविल्याप्रमाणे सर्व भूतांना (आपल्या) मायेने 
चालवीत असतो. 

अज्ञा या ईदवराला शरण गेल्याने मायेच्या दुस्तर सागरां- 
तून तरून जातां येतें. ईश्‍वरभजनाने दुराचारी माणसाचीहि 
वृद्धि बदलते, वर्तन सुधारते. याउलट सद्वतेनी माणसाचेंहि 
ईशवरानसंधान सुटलें, तर त्याचाहि अधःपात होण्याची शक्‍यता 
असते. कोणत्याहि स्थितींत जोंवर ईश्‍वरान्‌संधान दृढ आहे, 
तोंवर कोणतेंहि भय संभवत नाही. म्हणूनच गीता सांगते, 
की कोणतेंहि कर्म करायचें तें ईश्वरार्पण वृद्धीने करावें 
(९.२७). 

माया किवा प्रकृति यांच्या साहाय्याने व्यक्‍त रूप धारण 
करणारा आणि कर्मफल देणारा इंइवर, हा स्वरूपत: ब्रह्मच 
असल्याचें गीतेत सांगितलें आहे. पण त्यांतहि गीतेचें वैशिष्ट्य 
हें, की तिने उपनिषदांतील ब्रह्मविद्येला ईशवरवादाची जोड 
देऊन ती सर्वसामान्य व्यक्‍तींना सुगम केली. म्हणूनच ईशवराचें 
वास्तवरूप ' कूटस्थ नित्य! असलें, तरी सामान्य माणसाने 
त्याच्या प्राप्तीसाठी व्यक्‍तोपासनेचाच मार्ग अवलंविगें अधिक 
श्रेयस्कर, असें गीता सांगते. मात्र व्यक्‍तोपासना करीत अस- 
तांहि ईश्‍वराचें वास्तवरूप जाणून सवे कांही ईश्वरच आहे 
अशी भावना ठेवणें आवश्यक असतें, असेंहि गीतेने सांगित 
आहे 

ख्स्ती धमं--हा धर्महि ईश्‍वराला मानतो. किंबहुना तो 
एकेश्‍वरवादी धर्म आहे. ख्थ्रिस्तपूर्व नवव्या शतकापासून इस्रा- 
एलचा इतिहास व त्याचे साहित्य यांचें अवलोकन केलें असतां 
असें कळते, को त्य़ा काळीं भिन्न भिन्न मानवसमूह अनेक 
देवतांना भजत होते. पुढे या अनेक देवतातूनच एकेश्‍वराची 
कल्पना उदयास आली. जुन्या करारातच हा एकेश्‍वरी सिद्धान्त 
प्रस्थापित झालेला दिसतो. सवश्रष्ठ दिव्य व असामान्य अशी 
एकच शक्‍ति विश्‍वाचे नियमन करते व म्हणून तिचीच 
उपासना केली पाहिजे, ही कल्पना जुन्या करारांतच स्पष्ट 
झालेली आहे. 

इस्राएलच्या 
असून तो स्वयभू 


यहदी धर्मांत ईश्‍वराला जेहोवा असें नांव 
स्वयंपूर्ण, विदववकर्ता व चिन्मय आहे. हा 


५८५ 


ईश्वर 


ईइवर इंद्रियगोचर नाही; पण तो वेळोवेळीं आपल्या प्रति- 
निधीच्या रूपाने स्वतःचें रूप व्यक्‍त करीत असतो. प्रॉफेट 
क्रिवा प्रेषित हा केवळ त्याचा संदेशवाहक नसून तो त्याचा 
अवतार असतो. ईश्वर भक्तांवर कृपा करतो व दृष्टांचा 
नाश करतो. 
ग्रीक य॒गांत वरील ईश्‍वरविषयक कल्पनेंत तात्त्विक फरक 
पडला नसला, तरी ईश्वराला अधिक अलौकिक स्थान प्राप्त 
झालें. मानव व ईइवर यांतील अंतर अनंक पटींनी वाढल 
ईदवराला मानवी रूप देण्याची प्रवृत्ति कमी ज्ञाली. त्याच्या 
भोवतीचें पावित्र्याचें वळय अधिकच गडद झालें. 
येश ख्रिस्ताने ईश्‍वरविषयक वरील सर्वे कल्पनांचा पुरस्कार 
केला असून ' जगाचा पिता त्याला विशेष संज्ञा दिली 
आहे. ईइवर हा प्राणिमात्राकडे पित्यांच्या प्रेमळ दृष्टीने पाहता. 
मले अर्थात मानव प्राणी कसेहि वागले, तरी या वापाचे 
त्यांच्यावरचें प्रेम कमी होत नाही. तो भेदभाव न ठवता 
सर्वांवर सारखीच कृपा करतो. तो क्षमाशील आहे. अपरा- 
ध्याला शासन करतांनाहि तो स्वत: दुःखा हात! आणि ज्षासन 
करतो तेहि मानवाने सुधारावे म्हणूनच र्ग्रस्ति सांगतो, को 
मी ईश्‍वराचा श्रेष्ठ पुत्र असून मला त्याचें सामर्थ्य व त्याचा 
दयाबृद्धि प्राप्त ज्ञाळेली आहे. तेव्हा सवाना माझ्यावर पुणं 
विश्वास ठेवावा. 
ईश्‍वराच्या इतर सवे गुणांवरोबर त्याच्या प्राणिमात्रा- 
विषयींच्या प्रेमाला नव्या करारांत प्राधान्य मिळालें. परमेश्‍वर 
हा पित्रा, ख्मिस्त हा. त्याचा पुत्र व जगाच्या उद्धारासाठा 
ईश्वराने केलेली योजना असें इंश्‍वराचें त्रिविध रूप आहे, 
असें स्त्रिस्ती धमं मानतो (जॉन्‌ २३-१६) 
पारज्ञी धर्भ-_ज्ोरास्ट्रियन अर्थात्‌ पारशी धर्माह एकईवर- 
वादीच आहे. या जगांत एकच पुज्य देव आहे आणि ता ज्ञान 
जीवन, सत्य व सद्गुण यांचा अविष्ठाता आहे. त्याला अहुर- 
मज्द म्हणजे सर्वज्ञ ईश्वर असें म्हणतात. अवेस्त्याताल 
हिल्याच क्र्चेंत त्याचें सामथ्य़े व गुणविज्षेष प्रकट केलेल 
आहेत-- 
अहुरमज्द हा जगाचा कर्ता आहे. तो तेजस्वा, वभव- 
शाली, श्रेष्ठ, उत्कृष्ट, अतिसुंदर, अत्प्रंत दृढ, सववज्ञ, सएण 
व अत्युदार आहे 
झरतुष्ट्राने विविध गाथांतून त्याला पुढील विशेषणें योजलीं 
आहेत--सृष्टीचा कर्ता सर्वसाक्षी, सर्वज्ञ, सवथ्लेष्ठ, सव- 
शक्तिमान, सखा, सत्य-न्यायाचा जनक, सन्मानाचा जनक 
कल्याणकारी व उदार. अवेस्त्यानंतरच्या पारशी धमंग्रंथांत 
अहुरमज्दाचीं १०१ नावें दिलेलीं आहेत. 


ईश्‍वर 


इस्लाम-- परमेश्‍वर आहे आणि तो एक आहे, हा 
इस्लामचा मुख्य संदेश आहे. अल्ला या नांवाने तो ओळखला 
जातो. इस्लामी धर्मसाहित्यांत अल्लाचे पुढील गुणविदोष 
सांगितले आहेत- तो एकमेव, सवंसाक्षी, सरवेश्रोता, सर्वेवक्ता, 
सर्वज्ञ, सर्वसंकल्प, अचित्य, अनिरुद्ध, सर्वशक्तिमान्‌ व रब्ब 
( प्रभू ) आहे. तो प्रेम करणारा आहे, हे खरें; पण त्याचें 
'प्रेम सज्जन, मुहुंमदाचे अनुयायी, निगर्वी, सदाचरणी, श्रद्धावंत 
'व परमेदवराचा पक्ष घेऊन लढणारे, यांनाच मिळतें. अल्लाच्या 
ठिकाणीं “ कर्तुमकर्तूम्‌ अन्यथाकर्तुम ' शक्ति आहे, असें कुराणांत 
वारंवार सांगितलें आहे. 'स्त्रिस्ती धर्मांत सांगितल्या प्रमाणे 
अल्लाचें व मानवाचें नातें पिता-पुत्राचें नाही. अल्ला हा धनी 
असून मानव हा त्याचा गुलाम आहे. अल्लाच्या आदेश्यानुसारच 
मानवप्राणी कर्मे करीत असतात. ईइवर सातव्या अस्मानांत 
अगे (सिंहासन) वर विराजमान झाला आहे (५७१.४). तो 
आपल्या सिहासनावरून फरिष्त्यांच्या द्वारें साऱया विश्वावर 
अधिराज्य करतो. त्यानेच जिवरीलच्या द्वारें मुहुंमदाकडे 
कुराण पाठविलें. कुराणांतला ईर्वरविचार दैताद्वेतभावाचें 
ससंमित्रण आहे. [भा. द.; जगांतील विद्यमान धर्म ; विशव- 
धर्म दंन; गीता: एक अध्ययन ] 


य. (१५०० इ. स. चा सुमार) एक कन्नड कवि. 
इश्वर काव नजी. ) 

याला अभिनव केशिराज अशी पदवी होती. 
याचा कविजिव्हाबंधन नांवाचा एक काव्यग्रंथ उपलब्ध आहे. 
[क.क.च.] 


क सांख्यकारिकांचा कर्ता. याचा काल साधारण- 
उशवरकृष्ण _- चें चौथे ॅ 
र ऑ्न्स्टु पणे इ. स. चें चोथें शतक मानतान. परंतु 
तो याहूनहि प्राचीन असावा, असें श्री. बलदेव उपाध्याय 
यांचे मत आहे. इ. स. च्या सहाव्या शतकांत परमार्थाने 
चिनी भाषेंत सांख्यकारिकांचा वृत्तीसह अनुवाद केला 
आहे. चिनी भाषेंत या ग्रंथाला हिरण्यसप्तति किंवा 
'सुवर्णसप्तति असें म्हणतात. अनुयोगद्वारसूत्र( इ. स.१०० ) 
या जॅन ग्रंथांत, काविलं, सट्टितंतं, माठरं, या ग्रंथांबरोबर 
कणगसत्तरीचा उल्लेख आहे. कणगसत्तरी हें सांख्यकारिकेचेंच 
'चिनी नांव आहे. यावरून ईइवरक्ृष्णाचा काळ इ. स. च्या 
पहिल्या झतकाच्या अलिकडचा नाही, असें उपाध्याय म्हणतात. 

शंकराचार्यांनी आपल्या शारीरक- भाष्यांत सांख्यमताचा 
उपन्यास करतांना सांख्यकारिकांतील अवतरणें दिलीं आहेत. 
सांख्यकारिकांवर अनेक विह्वत्तापूण टीका उपलब्ध आहेत. 
त्यांपकी माठरवृत्ति ही सर्वांत प्राचीन आहे. 


५८६ 


भारतोय संस्कृति कोश 


गोरी चैत्रशू. १ दे पासून चंत्र कृ. ३ ये 

रगण वी वह 
ड्् | व्रत पयंत रोज क्षिव-गौरी यांची पूजा 
करणें, हा या व्रताचा विधि आहे. हें ब्रत॒ फक्त सुव,सिनीं- 
करितांच उक्त आहे. फल- सौभाग्यप्राप्ति. पाहा- गणगौर. 


[हि. व. ] 


3 य ( १८२०-१८९१ इ. स. ) 
इंथ्वरचद्र ' विद्यासागर बंगालमधील एक सुप्रसिद्ध 
संस्कृत पंडित व विधवाविवाह कायद्याचे जनक. मेदिनीपुर 
जिल्ह्यांतल्या वीरसिह्‌ गांवीं यांचा जन्म झाला. यांच्या वडि- 
लांचें नांव ठाकूरदास वंद्योपाध्याय असें होतें. त्यांची आथिक 
स्थिति ठीक नव्हती. ईइवरचंद्रांना लहानपणापासूनच विद्येची 
गोडी लागली. आपल्या मुलाला उत्तम क्रिक्षण मिळावें म्हणून 
वडिलांनी ईइवरचंद्रांना वयाच्या अवघ्या नवव्या वर्षी कल- 
कत्त्याला आणून तिथल्या संस्कृत कॉलेजांत दाखल केलें. 
दारिद्रच व शरिराचें अनारोग्य यांच्याविरुद्ध झगडून ईश्‍वर- 
चंद्रांनी आपला विद्याभ्यास पुरा केला. 

१८४१ सालीं फोर्ट विलियम कॉलेजमध्ये मुख्य पंडित 
म्हणून त्यांची नेमणूक झाली. त्याच वेळीं त्यांना 'विद्यासागर' 
ही पदवीहि मिळाली. १८५१ सालीं ते त्या कॉलेजचे प्राचार्य 
बनले. पुढे त्यांनी शाळाखात्यांत इन्स्पेक्टर म्हणूनहि काम केलें. 
तेवढ्या अवधींत 
त्यांनी पाठशाळांच्या 
जुन्या पद्धतींत फरक 
करून नवी शिक्षण” 
पद्धति सुरू केली. 
पुढे वरिष्ठ अश्रि” 
कार्‍यांश्ीं मतभेद 
झाल्यामुळे त्यांनी 
आपल्या सरकारी 
नोकरीचा राजि” 
नामा दिला आणि 
ते आपल्या सामा” 
जिक व वाड्मयीन 
कार्यांसाठी मोकळ 
झाले. व 

स्वतःचें प्रारंभिक जीवन अत्यंत हालअपेष्टांत गेल्यामुळ 
गरींब जनतेबद्दल त्यांना अत्यंत कळकळ वाटे. त्यांनी कित्येक 
गरीब विद्यार्थ्यांना आणि दुदेवी असहाय्य विधवांना आर्थिक 
मदत केली. हा त्यांचा कनवाळू स्वभाव पाहून लोक त्यांना 


* इशवरचंद्र विद्यासागर 


खंड पहिला 


“* दयासागर * म्हणूं लागले. निर्धनांच्या सेवेंतच त्यांना खरा 
आनंद लाभत असे. त्यांनी स्वतःजवळचा बहुतेक पैसा रंजल्या- 
गांजल्यांसाठीच खर्चे केला. समाजाच्या उन्नतीसाठी, अज्ञानांना 
सज्ञान करण्यासाठी, विशेषतः हिंदु बालविधवांच्या उद्धारा- 
साठी ईवरचंद्रांनी आपली सारी बौद्धिक शक्‍तीहि खर्च केली. 
बंगालला सामाजिक सुधारणेचा प्रकाश त्यांनीच दाखविला. 

असें सांगतात, को एका बालविधवेने आपल्याला पुढील 
जीवनाचा मार्ग दाखविण्यावद्धळ ईदवरचंद्रांची कळवळून 
प्रार्थना केळी. त्या मुलीचा पुनविवाह घडवून आणणें हाच 
तिच्या दुः:खपरिहाराचा उपाय होय, असें त्यांनी मनाशीं ठर- 
विलें. पण त्या काळच्या समाजांत विधवेचा पुरुविवाह ही 
कल्पनाहि महापाप समजली जात होती. कारण रूढि आणि 
धमंशास्त्र दोहोंचाहि त्या गोष्टीला सकत विरोध होता. म्हणून 
मग त्यांनी धमंशास्त्राचें सूक्ष्म परिशीलन करायचे ठरविलें. 
त्या अभ्यासांत त्यांना विधवाविवाहाला अनुकूल असे किती 
तरी उल्लेख सापडले. त्या सर्वांची व्यवस्थित मांडणी करून 
त्यांनी विधवाविवाह या विषयावर एक पुस्तक लिहिलें. पण 
सनातनी पंडित त्यामुळे खवळले आणि त्यांचें खंडन करायला 
सरसावले. ईश्‍वरचंद्रांनी या विरोधकांना उत्तर देण्यासाठीहि 
बरेंच लेखन केलें. सनातनी पंडितांचा विरोध संस्कृत भाषेतून 
व्यक्‍त होत होता, तर ईशवरचंद्र त्या विरोधाला बंगाली भाषें- 
तून सविस्तर उत्तरें देत होते. त्यामुळे ईशवरचंद्रांचे तद्विवयक 
विचार सर्व समाजांत प्रसृत झाळे आणि त्यांना लोकमताची 
अनुकूलता लाभली. त्यांच्या या अदम्य प्रयत्नाला अखेर यश 
लाभले आणि इ. स. १८५६ मध्ये विधवाविवाहाचा कायदा 
संपत झाला. याच कायद्यान्वये विधवेची संततिहि कायदेशीर 
ठरली. 

आपले विचार आचरणांत आणण्याच्या कामीहि ते कचरले 
नाहीत. त्यांनी आपल्या मुलाचें लग्न एका बालविधवेशींच 
लावलें. त्यांच्या कालापर्यंत कलकत्त्याच्या संस्कृत कॉलेजांत 
केवळ ब्राह्मण व वैद्य याच जातींच्या विद्यार्थ्यांना प्रवेश मिळत 
असे; पण ईश्‍वरचंद्रांनी चौफेर प्रयत्न करून समस्त हिंदूंना 
त्या कॉलेजचें द्वार खुलें करून दिलें. स्त्री-शिक्षणाचे ते प्रबळ 
समर्थक्र होते. श्री. बेथ्यून यांच्या साहाय्याने त्यांनी कलकत्ता 
येथे गलस्कूलंची स्थापना केली व तिच्या संचालनाचा भारहि 
आपल्य़ा शिरावर घेतला. या त्यांच्या प्रयत्नशील तळमळीमुळे 
बंगालमधील सारा स्त्रीसमाज त्यांना आपला उद्घारकर्ता या 
नात्याने मान देऊं लागला. 

ईश्वरचंद्र हे परभ मातृभक्त होते. आपली आई आजारी 
आहे, असें समजतांच ते पावसाळ्यांत धो धो वाहणाऱ्या नदींत 


५८७ 


ईृवरयक्ष 


उडी टाकून पैलथडीस गेले व अपल्या रुग्ण मातेस भेटले. 

ईशवरचंद्रांना आधुनिक वंगाली गद्याचे जनक मानतात. 
त्यांनी बंगाली भाषेला नवें वळण लावलें व तिला साहित्याचे 
समर्थ वाहून बनविलें. एक प्रकारें त्यांनी बंगाली भाषेचें पंगु- 
त्वच दूर केलें. वासुदेवचरित, वेतालपंचविशति, बांगलार 
इतिहास, जीवनचरित, बोधोदय, कथामाला, शकुंतला, सोता- 
वनवास इ. अनेक ग्रंथ त्यांनी वंगाली भाषेंत लिहिले. 

साधेपणा, निर्भयपणा, नीतिमत्ता इ. अलौकिक गुणांनी ते 
संपन्न होते. त्यांच्या मृत्यूमुळे आपल्यांतला एक समाजोद्वारक 
महापुरुष हरपला, असें वंगाली जनतेला वाटलें. 


९ भारतांतल्या शक्तिपीठांपैकी एक. या ठिकाणीं 
इंश्वरपुर सतीचा डाव्या हाताचा तळवा पडला होता. हें 
गांव खुलना जिल्ह्यांत आहे. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


वपर (जन्म इ. स. १४३६) एक वैष्णवभक्त. याच्या 
इश्वरपुरी पित्याचें नांव श्यामसुंदर राठी असें असून तो 
कुमारहट्टाचा आचाय होता. ईश्‍वरपुरीने वेदांचे शास्त्रशुद्ध 
अध्ययन केलें होतें. पुढे माधवेन्द्रपुरीने याला वैष्णवधर्माची 
दीक्षा दिली व हा भक्तिमार्गाकडे वळला आणि महान्‌ भक्‍त 
म्हणून प्रसिद्धीस आला. चेतन्य महाप्रभूला गया क्षेत्रांत याचें 
दर्शन झालें होतें व त्यामुळे चैतन्याने आपली यात्रा सफल 
मानली होती. प्रेमविलासादि अनेक वेष्णव ग्रंथांत ईइवरपुरीचें 
वर्णन आलें आहे. [भा. सं. ] 


योगशास्त्रांतला एक महत्त्वाचा शब्द. 


भे ट्र 
इश्वरप्रांणधान राचे लक्षण पुढीलप्रमाणे सांगितलें 


आहे-- 
अभिहितानामनभिहितानां च सर्वासां 
परमगुरो फलानपेक्षया ससरपेणम्‌ । 


क्रियाणां परमेःवरे 


(स. द. सं. पातं.) 

अर्थ--उक्त किवा अनुक्‍त अश्या सर्वे क्रिया परमेश्‍वर 

किवा परमगुरु याला, फलाची आकांक्षा न धरतां सर्मापेत 
करणें, म्हणजे ईश्‍वरप्रणिधान होय. 


९ जैन दैवतसमूहांतील एक यक्ष. श्रेयांश नाथाचा 
इश्‍्वरयक्ष सेवक. याचें वर्णन प्रतिष्ठा सारसंग्रहांत पुढील- 
प्रमाणे केलेलें आहे-- 

त्रिनेत्रोवृषवाहनः फलाक्षसूत्रसंयुक्‍तः 
सत्रिशूलश्चतुभूंज: । 


ईइवरयक्ष 


अर्थ- त्रिनेत्र, बेलावर वसलेला, फल, माला, त्रिशूल 
धारण करणारा. चतुर्भुज. ( श्‍वेतांवर मतें मुंगूस, माला, दंड, 
व फल धारण करणारा. ) 

यांची मूति कलकत्त्याच्या संग्रहाळ्यांत आहे. याचें नांव 
आणि लक्षणें पाहतां, हा यक्ष म्हणजे पुराणांतला शिवच असून 
तो जेनसंप्रदायांत यक्षरूपाने तीर्थकराचा सेवक वनविला गेला 
आहे, असें दिसतें.[ जे. इ. ] 


९ कोणत्याहि महिन्याच्या क्रू. १४ शीस शिवाची 
इश्वरत्रत म चि 
र शेजा करण, हा या ब्रताचा विधि आहे. 
फल- शिवलोकप्राप्वि [हि. ध.]. 


ईथ्वरसंहिता | पर येथे इ. स. १९२३ मध्ये ही 
* ३. पांचरात्र मताची संहिता प्रकाणित झाली. या 
संहितेंत एकूण २४ अध्याय असून, त्यांपैकी १६ अध्यायांत 
पुजाविधानाचें वर्णन आहू. इतर अध्यायांत मूतींचें विवरण, 
ध्यान, दीक्षा, मंत्र, प्रायश्चित्त, संयम, पावित्र्य इ. विषय 
वणिलेळे आहेत. समस्त वेदांचा उगम एकायन वेद हा 
असून तो वासुदेवप्रणीत आहे असे या सहितेंत सांगितलें आहे 

एकायन वेद सृष्टीच्या प्रारंभीं अस्तित्व त होता. त्याच्या- 
पासूनच इतर वेद निर्माण झाले. ते विकारवेद होत. या 
वैद्या उद्यापासून मनुष्य संसारी बनला, म्हगून वासुदेवाने 
त्या वदांपासून एकायन वेद अलग केला व सन, सनत, 
सुजाति, सनक, सनंदन, सनत्कुमार, कपिल व सनातन अश्या 
निवडक अधिकारी व्यक्‍तींना तो शिकविला. मरीचि, अत्रि, 
अंगिरस, इ. क्लूषींनी नारायणाकडन या वेदांचे ज्ञान मिळविले. 
याच वेदाच्या आधारावर एका वाजूने पांचरात्र संहिता व 
दुसऱ्या बाजूने मन्वादि धमंशास्त्रे निर्माण झालीं, असेंहि यांत 
सांगितलें आहे. [भ. वि. ] 


9 (जन्म १६३८ इ. स.) जोधपुर राज्यांतील 
भाह्रस गावी चारणकुलांत याचा जन्म झाला. 
याच्या पित्याचें नांव सूुजा व आईचे नांव अमरबाई होतें 
हॅरसूर व आक्लानंद असे त्याचे दोन चुलते होते व ते कवि 
म्हणून प्रसिद्धि पावले होते. ईसरदासाचा विवाह वयाच्या 
१४ य़ा वर्षी झाला व लगेच त्याचे आईबाप वारले. त्या- 
नंतर त्याचें शिक्षण व संगोपन आशानंदानेच केलें. दुर्भाग्य- 
कश्यातू त्याची पत्नी देवलबाई त्याच्या एकविसाव्या वर्षी मरण 
पावली. त्यामुळे हा संसारांतून विरक्‍त झाला. पुढे त्याने 
आझ्शानंदासह द्वारकेची यात्रा केली. तिथून परततांना वाटेंत 
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भारतोप संस्कृति कोश 


जामनगर येथे त्याचा मुक्काम ज्ञाळा. तोंवर कवि म्हणून 
ईसरदासाने बरीच प्रसिद्धि मिळविली होती. त्यामुळे जाम- 
नगरच्या जामसाहेबाने त्याला आपल्या दरवारांत बोलाविले 
व त्याचा सन्मान केला. पुढे तो तिथेच राजाश्रयाने राहिला. 
जामनगरच्या दरवारांत त्याची प्रतिष्ठा उत्तरोत्तर वाढत 
गेली. सोराष्ट्रांतील राजांचे य्षोगान करून त्याने जाम- 
साहेबांचे प्रेमहि संपादिलें. जामसाहेबाने त्याचें दुसरें का 
केलें. इसरदास पृनवच गृहस्थ वनला. त्याच दरवारांत 
पीतांवरभट्ट नामक एक संस्क्रुत पंडित होता. ईसरदासाने 
त्याच्याजवळ संस्क्रुत भापेचें अध्ययन केलें. पुढे त्या दोघां 
गरुशिष्यांत वेबनाव उत्पन्न झाला व ईसरदास आपल्या 
गुरूचा मत्सर करूं लागला, असे सांगतात; पण पोतांवर- 
भट्टांच्या उदार अंतःकरणाचा त्याला एक दिवस साक्षात्कार 
घडला आणि त्याचें हृद्यपरिवर्तन झालें. त्यापुढे तो केवळ 
शब्दज्ञानी कवि राहिला नाही, तर त्याने आध्यात्मक्षेत्रांतहि 
आपली पुष्कळ प्रगति केली. ईसरदास चाळीस वर्पे जाम- 
साहेबाच्या आश्रयाला राहिला. त्यानंतर तो परत आपल्या 
जन्मभूमोस आला. आयुष्याच्या अखेरीस लनी नदीच्या तीरी 
गुडा गांवाजवळ एक पर्णकुटी बांधून तो राहूं लागला- 
वयाच्या एंशोव्या वर्षी त्याचा मृत्यु झाला. 

राज्यस्थ्रानांत त्याची एवढी कोति झाली, को सर्व जनता 
त्याला ' ईसरा सो परमेसरा ' << ईसरदास हा परमेश्‍वराचा 
अवतार आहे, असे समजूं लागली. व 

ईसरदासारचें समग्र काव्य़ राजप्रश्ंसा, हरिभक्त आणि 
वीरगाथा अद्या तीन विभागांत विभाजित करतां येतें. प्रशसा- 
त्मक काव्यांत त्याची जामसाहेबाच्या प्रशस्तिपर असलेली 
कविता येते. भक्तिकाव्यांत त्याचा हरिरस हा ग्रंथ िंबश्षष्ठ 
ठरलेला आहे. या ग्रंथांत त्याने अनेक आध्यात्मिक रहुस्यांवर 
विवेचन केलें आहे. प्रस्तुत ग्रंथ कर्म, उपासना व ज्ञान यांचा 
संगमच आहे, असं म्हटलें तरी त्यांत अतिशयोक्ति होणार 
नाही. तो म्हणतो. ' ईश्‍वर राम होवो वा कृष्ण होवो; ती 


त्याहि स्वरूपांत ईश्वरच आहे. त्याचे वर्णन होऊं भावि 
नाही. तो अथांग आहे, अग्राह्य आहे, अजात आहे, अतीत 
आहे. भु 


भक्ताच्या हृदयांत निवास करणाऱ्या परमेदवराचें वर्णन 
तो पुढीलप्रमाणे करतो--- 
तिलाँ तेल पोहूप फुलेल, उज्झेलत सायर । 
अगनि काठे जोवन्न घट्ट, भगवट्ट सुकायर ।। 
ईख रस्स अहि फेण, अरथ आगम-उरटाहे 
पानां चंग मजीठ रंग, उछरंग विमाहे ।॥। 


खंड पहिला 


खरगनीर धोर अंतर खरा, मद कुंजर वपु जिम मयज । 
मन बसें तेम तं सांहरे, मो मन बसियो मह्महूण ।। 
अर्थ- तिळांत तेल, फुलांत अत्तर, समुद्रांत तरंग, काष्ठांत 
अग्नि, शरिरांत यौवन, कायर एर्पांत भगदड, उसांत रस, 
सर्पात झाग, वेदांत अर्थ, तांवूलांत उन्मत्तता, मंजिष्ठांत रंग, 
विवाहांत आनंद, तलवारींत पाणी, अंत:करणांत सच्चाई, 
हत्तींत मद, जीवनांत काम तसा हे महामहिम परमेश्वरा, तूं 
माझ्या मनांत दसळल। आहेस. 
ईसरदासाचा हा हरिरस ग्रंथ प्रातःपठनीय ठरला आहे. तो 
राजस्थानी भक्‍तमंडळींचा कंठमणि ठरला आहे. भक्‍त-भावि- 
कांना त्याच्या पठनांतून आध्यात्मिक उपदेश लाभतो. 
त्याच्या वीरकाव्यांत ' हालां ज्ञालाँ रा कंडल्यि ' हें काव्य 
अद्वितीय मानलें जातें. ती दोन रणधुरंधर वीरांची गौरवगाथा 
आहे. राजपूत वीरांच्या नांवापुढे सिह हा शब्द जोडलेला 
पाहून तो त्याचें रहस्य पुढीलप्रमाणे सांगतो- 
एको लाखां आंगमे सीह कहोजे सोय । 
सूरां जे थौ रोड्यि कळहळ ते थी होय ॥। 
सादूळो आपा समो बियो न कोय गिणंत । 
हाक बिडाणी किस सहे धण गजिये मरंत |। 
केह्रि मरू कळाइयां रुहिरज रत्तडियांह । 
हेकणि हाथळ गे हणे दत दुहत्त्या ज्यांह ॥। 
अर्थ- सिंह त्याला म्हणावे, को जो एकटा लाखांची वरो- 
बरी करू दकतो. तो जिथे जिथे शूरांना घेरून टाकतो, तिथे 
तिथे कोळाहाळ माजतो. स्वच्छंदगतीने संचार करतांना तो 
दुसर्‍या कोणाची पर्वा करीत नाही. तो दुसऱ्याचा हुंकारहि सहून 
करीत नाही. त्याची पत्नी त्याच्या रक्‍ताने भरलेल्या पंजांवर 
आपला जीव ओवाळून टाकते. कारण तिला माहीत असते, की 
आपल्या पतीने प्वंतप्राय हत्तीला एका प्रहारांतच लोळविलें 
आहे. वस्तुतः सिंह आकाराने लहान असतो; पण हत्तींचे 
मानमर्दैन करून तो श्रेष्ठ ठरतो. [ मरुभारती - मोहनलाल 
*जिज्ञासु' ] 


€. - (१८३८-१९२३ इ. स.) विध्य प्रदेशांतील एक 
इ्सुरा कवि. याचा जन्म झांशीजवळच्या मेंढकी या गांवीं 
झाला. परंतु याचें आयुष्य मात्र विध्य प्रदेशांतील छतरपुर 
गांवीं गेलें. हा ब्राह्मण होता. याचें शिक्षणहि बेताचेंच होतें. 
परंतु याची प्रतिभा असाधारण होती. त्या वेळचा छतरपुर- 
नरेश विश्‍वनाथसिह याने त्याला राजाश्रय देऊं केला; परंतु 
ईसुरीला तो सोन्याचा पिजरा पसंत पडला नाही. ईसुरी हा 
प्रेमप्रधान कवि आहे. प्रेम हेंच जीवनाचें सर्वस्व, असें तो 
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उंट 
मानतो. [ ज्योतिप्रसाद सक्सेना ] 


0 एक ख्शरिस्ती सण. येशू स्त्रिस्ताच्या पुनसूत्थानाच्या 
झ्स्टर स्मरणाथं हा सण साजरा करतात. परंतु कांही 
लोकांचें म्हणणें असे, को प्राचीन अँग्लोसॅकक्‍्सन लोकांची 
ईस्टर नामक क्रतुदेवता होती व तिच्या प्रीत्यर्थ ते एप्रिल-मे 
महिन्यांत हा सग साजरा करीत असत. अन्य कांही लोकांच्या 
मताप्रमाणे प्राचीन काळीं प्रचलित असलेल्या विवूवदिनाच्या 
सणाचा हा अवशेष आहे. 

ईस्टरच्या दिवक्षों सूर्य नृत्य करतो, अशी जून्या इंग्लिश 
लोकांची समजूत होती. म्हणून त्या दिवशीं ते पहांटे उठून 
सूर्याकडे तोंड करून बसत. कांही लोक पाण्याने भरलेले भांडे 
उन्हांत ठेवोत आणि त्यांतलें पाणी हालवीत. पाणी हालले, को 
त्यावर पडलेलें किरण हि नाचल्यासारखे दिसत. अशा रीतीने 
ते सूर्यनृत्य पाहत. आजदेखील आयलंडच्या कांही भागांतील 
लोक सूर्यनृत्य पाहण्यासाठी पहांटे लवकर उठतात. 

हा सण कधीं करावा, याविषयीं ख्थरिस्ती धमंगुरूंत बराच 
वाद होता. पुढे इ. स. ३२५ त असें ठरलें, को २१ मार्चनंतर 
जी पौणिमा येईल, तिच्या पुढच्या रविवारी ईस्टर सण धरावा. 
लीग ऑफ नेशन्सच्या कॅलेंडर कमिटीने याचा पुन्हा विचार 
केला व १९२८ मध्यें पालमेंटांत असा कायदा केला गेला, को 
एप्रिळमधील दुसर्‍या शनिवारानंतर येणारा रविवार हा 
ईस्टरचा दिवस मानावा. ईस्टरच्या दिवशीं अंडीं वांटण्याची 
प्रथा आहे. कारण अंडे हें पुनरुत्थानाचे जुनें प्रतीक आहे. 
[क.म.] 


6. ब्रह्मदेवाच्या मांड्यांपासून निघालेलीं तामस व 
इहयाशळ राजस अश्लीं दोन विरोधी तत्त्वे. या विरोधी 
दंद्रामुळे स्त्री व पुरुष यांचा संयोग झाला (वायु पु. ८.२९. 
४८.). [पु.इं.] 


,__ ८. शोतांतलें पीक कापुन नेल्यावर तिथे पडलेल्या 
उछदात्त ्लात्याचा एकेक दाणा पक्ष्याप्रमाणे गोळा करून, 
त्यावर पंचमहायज्ञ करून निर्वाह करणें, याला उंछवृत्ति असें 
नांव आहे. उंछवृत्ति हा तपस्येचाच एक प्रकार आहे. [ श.क. ] 


,_ हा शब्द उष्ट्र या संस्कृत शब्दावरून आला आहे., 

वैदिक साहित्यांत उष्ट्राचा अनेक ठिकाणीं उल्लेख 
आलेला आहे. हा सस्तन त्र रवंथ करणार्‍या प्राण्यांपैकी आहे. 
उंट हा मानवजातीला अत्यंत उपयुक्त असा प्राणी आहे. 


उंट री 


कोसन्‌कोस पसरलेल्या वालुका-मैदानांतून प्रवास करण्यासाठी 
व दूरचा प्रवास जलद पुरा करण्यासाठी याचा उपयोग होतो. 
उंटावर बसून निरोप पोंचविणार्‍या स्वाराला सांडणीस्वार 
म्हणतात. 

पाणिनीने याचे अनेक उपयोग सांगितलें आहेत. उंटाच्या 
समूहाला ओष्ट्रक म्हणत ( अष्टा. ४. २. ३९ ). उंट व 
खेचर यांच्या समिश्रव तुकडीला उष्ट्रवामि असें नांव देत 
( अष्टा. ६. २. ४० ). उंटाचे केस, चामडे व आंतडीं यां- 
पासून भांडीं वगेरे पदार्थ बनवीत. सेन्यांत उंटांचा उपयोग 
करीत. 

उंट जेव्हा मरतो, तेव्हा आपल्या जन्मभूमीची आठवण 
काढतो व मारवाड देशाकडे बघतो, असें म्हणतात. याच 
अर्थाची “ उंट मरे जद मारवाड सामो जो वै । ” अशी म्हण 
राजस्थानांत प्रचलित आहे. [पा. भा.; मरुभारती ]. 


»_०_ एक नासधूस करणारा प्राणी. हा गणपतीचे वाहून 
उ्ढा म्हणून पुराणांत वणित आहे. गणेशचतुर्थीच्या दुसऱ्या 
दिवशों उंदराला महानेवेद्य करण्याची कोंकणांत चाल आहे. 
त्या तिथोला ' उंदोरबी ' असें म्हणतात. गणपतीच्या ध्वजा- 
वरहि उंदीर असतो, असें अथरवंशोर्षांत म्हटलें आहे. उंद- 
राच्या उत्पातासंवंधीं प्राचीन साहित्यांत उल्लेख मिळत 
नाहीत. जेन साहित्यांत खतरगच्छाचा आचार्य जिनप्रभसूरि 
याने मात्र एका उंदराला उपदेश केल्याचा उल्लेख जिनप्रभ- 
सूरिप्रबंधांत आलेला आहे. [ मरुभारती ] 


उंदोर-मां एक खेळ. एक मोठी मुलगी आपल्या दोन्ही 
र-माजर हातांत दोन मुलींचा एकेक हात पकडते. या 
दोन मुलींपैकी एकोला म्हणायचें उंदीर व दुसरीला म्हणायचें 
मांजर. प्रथम उंदीर पळूं लागतो आणि त्याला पकडण्यासाठी 
मांजर पळूं लागतें. उंदराला मांजराने धरलें म्हणजे हा खेळ 
संपतो. उंदीर-मांजर पळत असतां मधल्या मुलीलाहि गोल 
गोल फिरावें लागतें व्या. ज्ञा. को. ] 


उंबऱ्या-डंबरी चा लोकांत लग्न ठरले म्हणजे 

पुलाच्या अगर मुलीच्या राशींना जुळ- 
तील अशीं व ज्यांच्या राशीस गुर्बळ आहे, अशीं दोन 
- जोडपीं लग्नांतळे मंगलविधी करण्यासाठी निवडतात. त्यांतल्या 
पुरुषाला उंबर्‍्या व स्त्रीला उंबरी म्हणतात. यांनी उंबराचे 
टहाळे आणून मंडपस्थापना करायची असते. कोकणांत अनेक 
जातींत उंबरा-उंबरी निवडण्याची चाल आहे. ब्राह्मणादि 
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जातींत उंबर्‍या-उंबरी नेमीत नाहीत; पण लग्न लागतांना 
बोहल्याजवळ दोन जोडपीं उभीं करणें व कळसवाणी आणण्या- 
साठी दोन जोडप्यांची योजना करणें, या स्वरूपांत ही चाल 
दिसते. [ बदलापुर ] 
३. कुमारिल भट्टाचा एक शिष्य. भवभूति व उंबेक या 
ब दोन्ही व्यक्ति एकच होत, असें कांही मानतात. 
दशंनग्रंथांत उंबेक नामक आचार्याच्या मतांचा व वाक्यांचा 
अनेकदा उल्लेख येतो. कुमारिलाच्या इलोकवातिकाच्या एका 
कारिकेवर उंबेकाने लिहिलेल्या टीकेचा, चित्सुखाचार्याच्या 
तत्त्वप्रकाशिका नामक ग्रंथावरील भगवान्‌ नांवाच्या टीका- 
काराने उल्लेख केला आहे. चित्सुखाचायं विरचित चित्सुखी 
ग्रंथांत उंवेकाचा नामनिदेश असून चित्सुखीच्या टीकाकाराने 
उंबक व भवभूति या व्यक्ति अभिन्न असल्याचें सांगितले 
आहे. इलोकवातिकावरील तात्पर्यटीका व मंडनमिश्राच्या 
भावनाविवेकावरील टीका, हे उंबेक रचित ग्रंथ उपलब्ध 
आहेत. पाहा-भवभूति. [ पू. म. भा. ] 


_. नागरी लिपींतील पांचवा स्वरवर्ण. याला हल्लीचें स्वरूप 
४ प्राप्त होण्यापूवी चार अवस्थांतून जावें लागलें आहें 
पहिली अवस्था अशोकाच्या गिरनार येथील शिलालेखांत 
( सनपूर्व ३२ रें शतक ) पाहायला मिळते. दुसरी अवस्था मु 
रेच्या लेखांत ( सनपूर्व १ लें शतक ) दृष्टीस पडत. तिसरा 
अवस्था दुसरीच्या खालच्या रेघेला बांक पडून घडली आईह- 


उ चा विकासक्रम 
चवथें वळण राजा यक्षोधर्म याच्या वेळच्या मंदोसर लेखांतील 
(इ. स. ५३२ ) आहे. आजचा 'उ हा इ. स. ८ 
जोधपुर लेखांत स्पष्ट व वळणदार असा पाहायला मिळतो. न 
याचें स्थान ओष्ठ असून हा हस्व-दीघ-प्लुत शब! 1 
त्रिविध होतो. याचें वर्णन कामधेनु तंत्रांत पुढीलप्रमाण दि 
आहे- 


३७ च्या 


उकारं परमेश्ञानि अध: कुण्डलिनी स्वयम्‌ ! 
पौतचम्पकसडःकाशं पळ्चदेवमयं सदा । 
पळ्चप्राणमयं देवि चतुवंगंप्रदायकम्‌ ।॥। 


षे 


खंड पहिला 


अर्थ-हे देवि, उकार हा अवोभागीं कुंडलाकार होत असून 
तो पिवळ्या चांफ्यासारखा व पंचदेवमय आहे. हा पंच- 
प्राणात्मकहि असून चतुविध पुरुषार्थ प्राप्त करून देणारा 
आहे. 

वर्णाभिधानांत याला शंकर, वर्तुलाक्षी, भूत इ. नांवें आहेत. 
मातृकान्यासांत उजवा कान हें याचें स्थान आहे. [ श. क.; 
म. ज्ञा. को. ] 


> गोंड जमातींतील सर्वांत मोठी शाखा. या शाखेतले 
उडइक लोक सहा देवांना भजतात. दिडोरी जिल्ह्यांतील या 
शाखेचे लोक सुतक असलेल्या घरांत जेवीत नाहीत किवा 
कोणाच्या प्रेतयात्रेलाहि जात नाहीत. जावेंच लागलें, तर फार 
दुरून जातात. याचें कारण ते सांगतात, तें असें- एकदा एक 
परधान स्त्री तांब्याच्या भांड्यांत स्वयंपाक करीत असतांना तें 
भांडें फुटलें व ती स्त्री भाजली. त्या रात्रीं देवाने तिच्या 
स्वप्नांत येऊन सांगितलें, की तिच्या घरचे लोक वाराव्याचें 
जेवण जेवले म्हणून हा अपघात झाला. तेव्हांपासून या 
लोकांनी बाराव्याचें जेवण वज्ये केलें. बाराव्याप्रमाणेच हे 
बारशाचेंहि जेवण जेवीत नाहीत. उडके स्त्रिया पांढर्‍या 
मातीने घरें सारवीत नाहीत. 


- _-___,. गुजरातेतील सोनारांचा लग्नाच्या 
उकरडां नातरवा आधी करायचा एक विधि. बायका 
दोन गोवऱ्यांमध्ये कापसाच्या सरक्‍या घालतात व गोवऱ्यां- 
भोवती लाल नाडा गुंडाळतात. नंतर तें गोवर्‍यांचे संपुट 
मंगळ गीतें गात अंगणाच्या एका कोपऱ्यांत पुरतात. 
[ ल. वि. सो. ] 


(१) सामवेदाला उक्थ असें नांव आहे ( उणादि 


उक्थ कोष). 
(२) उद्गाता ज्या सामांचे गान करतो, त्यांना उक्थ 
असें नांव आहे. 


विप्रा उक्थेभिः कवयो गृणन्ति । 
( क्र.३.६४.७. ) 
अर्थ- ब्राह्मण कवि सामांनी स्तुति करतात. 


एक यज्ञीय पात्र. उक्थस्थालींतून या पात्रांत ग्रह 
उक्थपात्र घऊत त्यांचा याग करतात. हें वायव्य पात्र आहे 


तें बंध्याशीं घोड्याच्या टापेएवढे जाड करतात. पाहा-वायव्य 
पात्र. 
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श्णे 


उ्ला 


डी 


उक्थस्थाठी सोमयागांतील एक मातीची स्थाली. निर- 
निराळ्या वेळचे सवे उक्थ्यग्रह्‌ या स्थालीं- 
: ___ तून भरून घेतात. 
हविर्धान मंडपांत असलेल्या 
खराच्या वायव्य कोपर्‍यावर 
ही स्थाली मांडतात. 


उक्थस्थाली 


उक सप्त सोमसंस्थांपैकी एक संस्था. या यागांत पंधरा 
क्थ्य उक्थस्तोत्रे गातात. व पंधरा उक्थशस्त्रे म्हटलो 
जातात. आपस्तंब सांगतो, की गोधनाची इच्छा करणाऱर्‍यान 
हा याग करावा ( १४.१.२ ). या यागांत सुत्यच्या दिवशीं 
इंद्र व अस्ति यांना उद्देशून अग्निष्टोमांत देतात त्यापक्ञा 
अधिक एक बकरा बळि देतात 


कृष्ण यजरवेदाच्या एका शाखंचा भरवतेक म्हणून 
उख ठाणिनीने याचा उल्लेख केला आहे. [ तपेण ] 


व यज्ञांतील एक पात्र. उखा एका विशिष्ट पद्धतीन 
खा तयार करतात. ती तयार करण्यासाठी मंत्रपू्वक 
माती खणतात व ती गाढवावरून यज्ञमंडपाजवळ आणतात- 
नंतर त्या मातींत खापराचे तुकडे, भाताच्या काड्या, बारीक 
वाळ, कृष्णाजिनाचे केस इ. पदार्थ मिसळतात व माती पाण्याने 


कालवून मंत्रपुर्वक 
उखा तयार करतात. 
॥॥. ॥ | टीचभर उंच व 


चोवीस अंगुळें लांब 
व तितकेंच रंद, असें 
हें चौकोनी पात्र 
असतें. उखेचा आकार 
वाटोळा असावा, असा 
एक पक्ष सत्याषाढ 
श्रौतसूत्रांत सांगितला 
आहे ( ११.१.५३ ). आभिचारिक कर्म म्हणूनच यज्ञ असेल 
तर उखा नऊ कोपरे असलेली बनवितात. नंतर गाहूपत्या- 
ग्नीच्या पुढे एक खड्डा खणून त्यांत सव बाजूंनी अग्नि घाल- 
तात व उखा चांगली भाजतात 

उखां करोतु शक्‍त्या बाहुभ्यामदितिधिया । 

माता पुत्रं यथोपस्थे सा 5ग्नि बिभते गभ आ । 
( तै. सं. ४. १.५ ) 


॥2224 10. 
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उख़ा 


ऱउखा 


अर्थ-अदिति आपल्या बुद्धीने, हस्तकौगल्याने व सामर्थ्याने 
ही उखा उत्पन्न करो. आई आपल्या मुलाला ज्याप्रमाणे 
मांडीवर घेते, त्याप्रमाणे क्मसमाप्तीपर्यंत ही उखा (पुत्ररूप) 
अग्नीला आपल्या गर्भांत धारण करो. 

यजमानाच्या दौक्षाविधीच्या वेळीं उखेंत अग्नि उत्पन्न 
करतात, त्याला उख्याग्नि असें म्हणतात. यजमानाच्या गळ्यांत 
मुंज गवताचे एक शिकें अडकवून त्यांत अग्नीसह उखा 
ठेवतात. दीक्षाकाल संपे- 
पर्यत उखा आसंदीवर 
किवा यजमानाच्या 
गळ्यांत अडकविलेली 
असते. दौीक्षेचा काल 
संपला म्हणजे गाहं- 
पत्याग्तीच्या चयनावर 
उखेतील अग्नि ठेवतात. 
मग महाग्निचयनाच्या 
जागीं मध्यभागीं वाळू भरून ती उखा ठेवतात व वर विटा 
मांडतात. 

तुंगभद्रेच्या कांठी उत्खननामध्ये एक उखापात्र सांपडलें 
असून तें धारवाड येथें आहे. हें पात्र सुमारें साडेतीन चार 
हजार वर्षांपुर्वीचें असावें. [ विद्याधर्यास्त्री भिडे ] 


उखासंदी 


उखाणा यालाच संस्क्रतांत प्रहेलिका असें नांव आहे. 
देवकथंप्रमाणेच हा प्रकार प्राचीन आहे. याची 
बेठक केवळ धार्मिक व सांस्कृतिकच नाही; तर तो एक 
साहित्यप्रकारहि समजला जातो. ज्ञान व मनोरंजन हे त्याचे 
उद्देश आहेत. उखाण्यालाच आहाणा, कोहाडा, उमान किंवा 
उमाण असे प्रतिशब्द आहेत. हिंदीत याला पहेली म्हणतात. 
हॅली हा प्रहेलिकेचा अपभ्रंश आहे. वंगालींत द्यामधा, 
'कानडींत आंगणु, तेलुगृंत विडिकथ व तमिळ आणि मल्या- 
ळम्‌मध्ये विडिकदाई, असे त्याला प्रतिशब्द आहेत. ब्रह्मदेवाने 
आपल्या कन्येशीं संभोग केला, त्याच्या निषेधार्थ त्याच्या 
' अगुणां 'चें वर्णन सुरू झालें. त्यांतूनच उखाण्याची म्हणजे 
प्रहेलिकेची उत्पत्ति झाली. ब्रह्मदेवाच्या पुजेचा निषेध भारतांत 
सावंत्रिक आहे. लग्तांतल्या उखाण्यांतलळी अदलीलता यांतूनच 
पुढं आली असें दुर्गा भागवत सांगतात. 
प्रदत व उत्तर या दोहोतून उखाणा बनतो. प्रश्‍नांत ख्प- 
काच्या आश्रयाने एखादी गोष्ट लपविली जाते. व उत्तरांत 
तिचा गौप्यस्फोट होतो. गोपन हा उखाण्याचा प्राण होय. अन्य 
कोणत्याहि साहित्यिक परंपरेपेक्षा उखाण्यांतून लौकिक 
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कल्पकता अधिक आढळते. त्याची घडण नेटकी व हृद्य असते. 
उखाण्याची सांस्कृतिक पावंभूमि विस्तृत आहे. मनोरंजक 
उखाणे सोडले, तर बाको्चे उखाणे महत्त्वाच्या प्रसंगीं 
वापरायचे असतात, असा प्राचीन काळापासून संकेत आहे 
मानवी जीवनांतले महत्त्वाचे प्रसंग म्हणजे पावसाचें येणे-जाणे, 
शेतीची लावणी, ल्ग्नादि संस्कार व मतिक हेच प्रामुख्यान 
होत. अक्या प्रसंगीं उखाणे घालण्याची प्रथा जागतिक आह 
(ग हातात जला जा चा ० जात ]म९ 1170. 940) वै 
भारतांतला उखाणाहि वेदकालापासून प्रचलित आहे ब्रह्मा 
असें त्याचें वैदिक नांव आहे. ( ब्रह्मोद्य पाहा ). क्रग्वेदांत 
पुढील उखाणा आढळतो- 
सप्त युऊजन्ति रथमेकचक्रमेको अवो वहति सप्तनामा । 
त्रिनाभि चक्रमजरमनर्व यत्रेमा विहवा भुवनावि तस्थु-। 
( व. १-१६४२) 
अर्थ- सातजण एक एकचाकी रथ फिरवितात. तो रथ ए्‌क 
'सात' नांवाचा घोडा ओढतो. त्या चाकाला विनधावेंच्या आणि 
फिरतांना न थांवणाऱ्या अत्या तीन अऱ्या आहेत. त्या चाकांत 
प्राणिमात्र राहतात. याचा आशय असा- 
सात पुरोहित यज्ञाच्या योगाने सूर्याचा रथ चाल 
रथ सात घोडे ओढतात. सूर्यरथाच्या चाकाला ती 
तीन अर्‍्या आहेत. या त्रद्रतुचक्रांत सारे प्राणी जगतात. 
खेळांतल्या उखाण्यांचा प्रकार मुलांमध्ये आढळतो, त्याचा 
एक नमुना असा- 
घमघम घमाटा सोन्याची घंटा 
विषाचा कांटा आंत गोड गोटा 
फणसाच्या आंतळे पिवळे धमक गरे, पिकल्याचा दरवळ 
आणि त्यावरचे कांटे, यांना उहेशून हा उखाणा आहे 
एवढेंसें पोर वरून खातें ; खालून हगतें 
हा जात्यावरचा उखाणा आहे. 
सुक्‍या विहिरींत पाखरं फडफडतात 
हा कढई व लाह्या ह्यांच्यावरचा उखाणा आहे. 
दो बहिनों बहिनोंका जुडगया हेत 
दो बहिनोंके पेटमें लडका एक | 
दोन बहिणी, त्यांचें मन जुळलें. त्या दोघींच्या पोटांत 
एकच वालक जन्मले. हा छत्तीसगडी परधानांतला 
असून याचा आशय दोन शिपल्यांतलें एक मोती किवा आका 
पृथ्वी यांच्या आंतली सृष्टि असा आहे. तते 
उखाण्यांत ग्राम्यता व अश्‍लीलताहि पुष्कळदा आढळ तर 
कांही ठिकाणीं रचना अश्‍लील; पण उत्तर इलील असतें त 
कांहीं ठिकाणीं रचना इलील; पण उत्तर अश्‍लील असतें- 


'वितात. हा 
न त्रद्वतूंच्या 
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उखाणा 
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नांव घेण्याचे उखाणे हे प्रश्‍नविरहित उखाण्यांचें उत्तम 
उदाहरण होय. यांत केवळ गोपनक्रिया असते. बायकोने 
नवर्‍याचे व नवर्‍याने बायकोचें नांव घेऊं नये, हा संकेत सर्व 
भारतभर आहे. नांव घेतलें तर त्या व्यक्‍तीचें आयुष्य कमी 
होतें, हा त्यामागचा संकेत. एका प्रसिद्ध श्‍लोकांत याचा 
निदेश आला आहे - 
आत्मनाम गुरोर्नाम नामातिकृपणस्य च । 
श्रेयस्कामो न गृल्हीयात्‌ ज्येष्ठापत्यकलत्रयो: ।। 
अर्थ- ज्याला श्रेयाची कामना असेल त्याने स्वतःचें, 
गुरूचे, अतिक्रपणाचें, थोरल्या मुलाचें आणि पत्नीचें नांव 
घेऊं नये. 
पण महाराष्ट्रांत आणि विकल्पाने कर्नाटकांत लग्नादि 
मंगलप्रसंगी पत्नीने पतीचें व पतीने पत्नीचें नांव घेण्याची 
पद्धत आहे. मात्र तें सुटे न घेतां उखाण्यांत गुंफून ध्यायचें 
असतें. शब्दांच्या अवडंबरांत गुंफून नांव घेतल्यामुळे तें मृत्यूच्या 
कानांत पडत नाही, अशी समजूत असते. नांव गुप्त राखणे हा 
आदिम संस्कृतीचा एक विशेष व अवदोषहि आहे. लग्नांत 
नवरी मुलगी आपल्या पतीचें नांव पुढीलप्रमाणे घेईल --- 
(१) लवंगी वाडी बदामी बंगला 
> > > रावांच्या प्रपंचांत जोव माझा रंगला 
(२) मोठे मोठे डोळे पाहण्याची खुबी 
»>< > >< रावांची छबी माझ्या नजरेसमोर उभी 
(३) द्राक्षांच्या वेलीला त्रिकोनी पान 
>< > > रावांचं नांव घेतें राखतें सर्वांचा मान 
(४) संसाररूपी सागरांत पतोपत्नींची नोका 
> > > रावांचं नांव घेतें कान देऊन ऐका 
नवरा मुलगा आपल्या नववधूर्चे नांव घेण्यासाठी पुढील 
उखाणा घेईल -- 
भाजींत भाजी मंथोची 
>< > >< माझ्या प्रीतीची 
भारतभरचे लग्नविधी पाहिले, तर सांकेतिक अइलीलता, 
शिवराळपणा व भांडकुदळपणा हे प्रकार सवंत्र आढळतील. 
मध्यप्रदेशांत या प्रकाराला ' भडोनि ' असेंच म्हणतात. लग्नांत 
असे अनेक अइलील व बोचक उखाणे घालून विहिणी अन्‌ 
करवल्या यांची एकमेकांवर तोंडसुख घेण्याची जणूं स्पर्धाच 
लागते. उदाहरणार्थ -- 
आळा गोटा, निळा गोटा 
विहीणबाईचा ठमकाराच सोठा 
नवरा नवरी सुताएवढी 
नवर्‍याची आई भुताएवढी 


भा. सं. को. ३८ 
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झिम्मा, फुगडी वगेरे खेळ खेळतांनाहि मुली एकमेकींना 
उखाणे घालतात. फुगडींत दोनच मुली असतात. तेव्हां उखा< 
ण्यांची स्पर्धा रंगते -- 
क गुलाबाचे अत्तर डबीमधे 
>< <>< चा नवरा पेटोमधे 
पाठोवर शेपटा लडबडतो 
म्हातारा नवरा बडबडतो 
, अशा प्रकारें या उखाण्यांतुन एकमेकोंचीं उणींदुणीं काढलीं 
जातात. चेष्टेचे आणि उपहासाचे महार समाजांतले उखाणेहि 
मनोरंजक असतात. त्यांतला एक नमुना असा -- 
अशी लेक साळ्याची 
भाकरी खाईना राळ्याची 
पाणी पिईना शाडूचं 
काम करीना कवडीचं 
कांदा खाईना पातीचा 
नवरा मागते जातोचा 
उखाणा आणि कथा यांची सांगडहि कांही ठिकाणीं 
आढळते. देशावर कुणबी लोकांत नांव घेण्याच्या वेळीं जो 
उखाणा घेतात, त्यांत असे कांही कथाप्रसंग गुंफलेले आढळ- 
तात. शेवटीं त्या कथेचा संबंध नवर्‍याशों आणून त्याचें नांव 
घ्यायचें असतें. उदाहरणार्थ -- 
आड भित पड भित, पड भितोंत कोनाडा, त्यांत पांच गहू, 
त्यांत जल्मले पांच भाऊ, त्यांत एक जल्मला तिरराशिंगराव, 
जाऊ नगराला, नगराशेजारी भिगार (एक गांव), बांधल्या 
भाकरी जाऊ रोजगाराला, रोजगार जयंतसिग, घरचो अस्तुरी 
मावसबहोण, एक भाकरीचं बांधलं पोठ, भाकरीची नाहो 
शुध, पोळ्या जेवला सासुरवाडी, तीनशेंची घेतली गाडी, तिचा 
केला चकणाचूर, मग पाहिला मोती मोर, बाळपणांचा पटका, 
बाळपणींची बंडी, अस्तुरपणाची लेंडी, त्या बंडीची काय वाट, 
महाबळेइवरीं (एक गांव) सभा दाट, दांडा मोडला खांडासाठी, 
रुपया मोडला पानासाठी, येवढा सायास कोणासाठी, > >< > 
च्या नांवासाठी. 
उखाण्यांत लेंगिकतेला गोपनाने भूषवून निमितीचें आवाहन 
केलेलें असतें आणि हा प्रकार प्राचीन कालापासून अद्ययावत 
चालू आहे. पाहा - प्रहेलिका. [ अनसूया लिमये; लो. सा. रू. ] 


अघोरपंथी साधू. हे सुरापान व अभक्ष्यभक्षण 
करतात. यांचा पंथ सुखार व रुखार या शव 
पंथांतून निघाला असावा. हे स्वैराचारी असतात. पाहा - 


रुखार, सुखार. 
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(१) एक जात. बृह्दारण्यकांतील उल्लेखावरून हे 
“उग्र राजाचे सरदार असावे, असें वाटतें (४. ३. ३०). 
पुढे क्षत्रिय पुरुष व शूद्र स्त्री यांच्या संततीला उग्र असें नांव 
मिळालें ( याज्ञ. १. ९१ ). क्र्वग्वेदांत उग्रांचा उल्लेख आहे 
(१०. ९७. १२). बौधायन, मनु व याज्ञवल्क्य सांगतात, को 
ही अनुलोम जात असून क्षत्रिय पुरुष व शूद्र स्त्री यांची संतति 
आहे. गौतमाच्या मतें ती वैश्य पुरुष व शूद्र स्त्री यांची 
संतति होय. मनु सांगतो, की बिळांत राहणाऱ्या प्राण्यांना 
पकडून व मारून त्यावर त्यांनी उपजीविका करावी ( १०. 
४९ ). उश्नस्‌ सांगतो, कौ त्यांनी राजदंड हातीं घेऊन 
राहावें व गुन्हेगारांच्या शिक्षा अमलांत आणाव्या. सह्याद्रि- 
खंड व शूद्रकमलाकर या ग्रंथांत उग्नांना राजपूत म्हटल असुन 
जातिविवेकांत राऊत म्हटलें आहे. 

(२) शिवाचें एक रूप ( मस्त्य पु. २६५. ४१, वायु पु. 
२७. १५ ). याच्या पत्नीचें नांव दीक्षा असून पुत्राचें नांव 
संतान आहे. हें महादेवाचें सातवें नांव होय. 

(३) अकराव्या द्वापारांतील चार पुत्रांसह्‌ू भगवंताचा 
अवतार ( वायु पु. २२. १५२). [पु. इं; हि. ध. ] 


»__ शाक्त पंथाची एक देवता. हिचें वर्णन पूढील 
उग्रचडा प्रमाणे आहे-- 
या मूतिः पोडशभुजा भद्रकालीति विश्रुता । 
त्थेवमूतिर्बहुभ्यामपराभ्यां तु बिभ्रती । 
दक्षिणाधो गदां वामपाणिना पानपात्रकम्‌ । 
सुरापूर्ण॑ च शिरसा मुंडमालां बिलेशयम्‌ ।। 
भिन्नाञ्जनचयप्रख्या प्रचंडा सिहवाहिनी । 
रक्‍तनेत्रा महाकाया युक्‍ताष्टादशबाहुभि: ।। 
अर्थ-षोडदाभुजा भद्रकालीप्रमाणेच उग्रचंडेची मूर्ति असून 
तिच्यापेक्षा हिला दोन हात अधिक आहेत. तिच्या या दोन 
हातांपैकी उजव्या हातांत गदा व डाव्या हातांत मदिरापात्र 
आहे. तिच्या गळ्यांत नररुंडांची माला असून डोक्यावर 
सर्पाने फणा धरली आहे. ती सिंहारूढ असून प्रचंड देह, 
अठरा भुजा व लाल डोळे, यांमुळे भयंकर उग्र दिसते. 
कौशिकी, शिवदूती, हेमवती, ईइवरी, शाकंभरी, दुर्गा, 
महोदरी या उग्रचंडेच्या सख्या होत. [ बी. के. बारुआ - गोडे 
गौरवग्रंथ. ] 


दुर्गेचे एक रूप. उग्र किवा भय यांपासून भक्‍तांना 

उग्रतारा रते, ती उग्रतारा हो च्यानां 
तारते, ती उग्रतारा होय, अशी तिच्या नांवाची 

निरुक्ति सांगितली आहे. ही मातंगीच्या देह तून निर्माण 
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झाली. हिमाल्य हें हिंचें स्थान होय. हिला कालिका किवा 
कामाख्या असेंहि म्हणतात. पाहा-कामाख्या. [ श. क. ] 


., तीनपूर्वा, मघा व भरणी हीं उग्र नक्षत्रे होत 
उग्र नक्षत्र हो ज्ुभ कार्यास वर्ज्य मानतात. पाहा-नक्षत्र- 


इमारत बांधण्यापूर्वी त्या क्षेत्राचे ३६ क. 
चौरस विभाग पाडतात; या विभाग सच 


उग्रपीठ असें नांव आहे. [ एन्सा. हि. आ. ] 


उग्र महाकाली महाकाली पाहा. 


2 मनुष्याच्या वयाला साठ वर्षे पूण डा 
उग्ररथशात म्हणजे उग्ररथश्यान्ति करतात. या वय 
माणसाला येणारी शारीरिक व मानसिक विकलता 
होऊन त्याला दीर्घायुरारोग्य प्राप्त व्हावें व अपमृत्यु ८७ 
म्हणून या शान्तीचें विधान सांगितलें आहे “0 
अज्षेषविघ्नज्ञान्त्यथ॑ सर्वदोषप्रज्ञान्तये । 
षष्ठ्यब्दसन्धो कर्तव्या ज्ान्तिरग्ररयाभिधा ।। हणू 
अर्थ --- सर्व विघ्नें व सर्वे दोष यांची शान्ति व्हावा म्ह्श 
साठाव्या वर्षाच्या संधींत उग्ररथ नामक शान्ति करावी. व्ष 
साठाव्या सबंध वर्षालाच उग्नरथ असें नांव असून, ज्रसते. 
लागल्यावर किंवा पूर्ण झाल्यावर ही शांति किव ज्र्वॅ 
म्हणून हिला षष्टयब्दपूतिशान्ति किवा षष्टितमाव्दिशा 
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नांव आहे. मार्कंडेय ही या शान्तींतील प्रधान देवता असल्यामुळे 
हिला माकंडेयश्ान्ति असेंहि म्हणतात. 
बौधायन गृह्यशेषसुत्रांत (५-८) या शांतीचा विधि दिला 
आहे, तो असा -- 
जन्मनक्षत्रावर किवा जन्म ज्ञाला असेल त्या महिन्यांत 
शान्ति करावी. प्रथम अग्निस्थापना करून त्याच्या आग्नेय 
दिशेला कलशावर मृत्युदेवतेची सुवर्णप्रतिमा स्थापून तिची 
पूजा करावी. प्रधान होमाच्या वेळीं मृत्युदेवतेला शिजलेल्या 
अन्नाच्या व घृतसूक्ताने आज्याच्या आहुती द्याव्या. अग्निमुख 
विधीप्रमाणे सर्वे कर्म केल्यावर यजमानाला अग्नीच्या परिचि- 
मेळा बसवून मृत्युसूक्त, आयुष्यसूक्त व अभिषेकमंत्र म्हणून 
त्याला अभिषेक करावा. 
ब्रह्मकर्मादि इतर ग्रंथांतहि उग्ररथश्ान्तीचा प्रयोग दिला 
आहे, तो पुढीलप्रमाणे -- 
प्रथम प्रायश्चित्त विधि करून आत्मशुद्धि करावी. विधि- 
पूर्वक स्नान, पंचगव्य प्राशन व गायत्री पुररचरण किवा सहस्र 
गायत्री जप करावा. नंतर पुण्याहवाचन करून लिंगतोभद्र- 
मंडलदेवतांची स्थापना व पुजा करावी. माकंडेय या प्रधान 
देवतेची सुवणंप्रतिमा करून ती कलह्यावर मांडावी. मृत्यु व 
यम या दोन अधिदेवता-प्रत्यधिदेवता प्रधान देवतेच्या दोहीं अंगीं 
मांडून अदवत्थामा, बलि, व्यास, इ. सप्त चिरंजीव व तिथि, मास 
व नक्षत्र यांच्या देवतांचीहि त्याच पीठावर स्थापना करावी. 
माकन्डेय महाभाग सप्तकल्पान्तज्तीवन । 
आयुरारोग्यमेःवयं देहि मे मुनिपुड्‌गव ।। 
अर्थ -- हे सप्त कल्पांच्या अंतापर्यंत जगणाऱ्या, मुनिश्रेष्ठ, 
मार्कंडेय, महाभागा, तूं मला आयुरारोग्य व ऐश्वर्य दे. 
या मंत्राने मार्कडेयाचें पूजन करावें. नंतर प्रधान होम 
करून ग्रह, लोकपाल व मृत्युंजय यांना आहुती द्याव्या. नंतर 
तीळ, दूर्वा, दूध, आज्य, परमाक्न, या हृविद्रेव्यांच्या प्रत्येकी 
एकदं आठ किंवा एक हजार आठ आहुती देऊन प्रधान देव- 
तेसाठीं होम करावा. शेवटीं * समुद्रादूमि...' (क्र. ४. ५८) या 
सूक्‍ताने पूर्णाहुति द्यावी व नंतर वसोर्धारा करावी. या वेळीं 
रुद्राध्यायांतील चमकानुवाक व ' अग्निमीळे...' (क्र. १. १) इ. 
सुक्‍्तें म्हणावीं. मंग कलह्यांतील जलाने यजमानाला अभिषेक 
करावा. अभिषेकानंतर देवतांचे विसर्जन करावें व यजमानाने 
आचार्याला देवतापीठ दान द्यावें. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


द. भारतांतील एक जात. कारवारच्या दक्षिणेस हे 
उग्राणी लोक आढळतात. हे ग्रामसेवकाचें काम करतात व 
गांवांतील धान्याचीं कोठारे, खजिना व भूतस्थानें यांवर 
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उचले 


पहारा करतात. १९०७ सालीं सरकारने यांना गांवपोलि- 
साचीं कार्मे दिलीं व तेव्हापासून ते आपल्या दंडावर ' ग्राम- 
पोलिस ! अशीं अक्षरें असलेला पितळी बिल्ला लावूं लागले. 
चोरी, घरफोडी, आत्महत्या इ. गुन्हे, जमिनीबाबतचे तंटे, 
फकीर, वेरागी व दुर्वेतंनी इसमाचे गांवांत आगमन व 
वास्तव्य, रस्ते, पुल, गुरांचे कोंडवाडे व सरकारी झाडें इ. चें 
नुकसान, या सर्वे गोष्टी त्यांना तालुक्‍याच्या मामलेदाराला 
कळवाव्या लागतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


गेश्व वाराणसींतलें एक तीर्थ. लक्ष्मीलिंगाच्याजवळ 
उग्रधर माभिमख उग्नेश्‍वराचें लिंग ने 

पशश्‍चिमाभिमुख उग्नेश्‍वराचें लिंग असून तें पापनाशक 
आहे. [कृ. क. त. ] 


उचली नत्य या नृत्यांत पुरुष आपल्या जोडीदार तरू- 
चला नृत्य जोला उंच उचलून धरून नाचतो, म्हणून या 
नृत्याला हें नांव मिळालें आहे. हें जादुविद्यंतलें एक जागतिक 
नृत्य आहे. या नृत्यांत प्रजोत्पादनाची क्षमता असते, असें 
पुष्कळ जमाती मानतात. 


- एक जात. यांना गांठचोर असेंहि नांव आहे. पुणे 
उचल लल्ह्यांतील भीमथडी, हवेली, खेड व शिरूर 
या तालुक्यांत यांची वस्ती आहे. मुळांत हे तेलंगणांतले 
असावे. कारण हे आपसांत मोडकी तोडकी तेलुगु भाषा बोल- 
तात. हे पुर्वी लोकांच्या घरांत शिरून किवा गर्दीच्या ठिकाणीं 
जाऊन चोरी करीत. खिसे कापण्यासाठी त्यांच्याजवळ कोय- 
त्याच्या आकाराची बारीक सुरी असे. ती ते तोंडांत किवा 
जिभेखाली लपवून ठेवीत. 

उचल्यांच्या टोळींत महार, मांग सोडून कोणाहि हिंदूला 
प्रवेश मिळतो. उचल्यांच्या जातींत शिरण्यापूर्वी माणसाला 
बराच विधि करावा लागतो. प्रथम उचल्यांच्या जातींतल्या 
सर्वांची संमति मिळवावी लागते व प्रवेशशुल्क म्हणून १५ ते 
२५ रुपये द्यावे लागतात. एवढें झाल्यावर ते लोक या नव्या 
इसमाला आंघोळ घालून नवा पोषाख देतात. नंतर एक वृद्ध 
उचल्या त्याच्या तोंडांत चिमूटभर हळद व साखर टाकतो. 
नंतर भोजनाच्या वेळीं हा नवा उचल्या व दोन तीन वृद्ध 
उचले एका ताटांत जेवतात. अशा रीतीने हा विधि संपतो. या 
नव्या उचल्याला कोणत्या तरी एका आडनांवाचा पुरुष आपला 
कुटुंबीय मानतो व दुसऱ्या आडनांवाचा इसम त्याला आपली 
मुलगी देतो. या सर्व गोष्टी वाजंत्री लावून होतात. [ बॉ. बे. 
क्रा.; म. ज्ञा. को. ] 


उच्च-नीच 
-__ विशिष्ट राशींत सूर्यादि ग्रह हे उच्च किवा 

उच््वननाच कोत होऊन चांगलीं-वाईट फलें प्रकर्षाने 

देतात. ग्रहांच्या उच्च-नीच राशींचें कोष्टक पुढीलप्रमाणे-- 


ग्रह उच्च राणि नीच राणि 
सूय मेष तुला 
चंद्र वृषभ वृश्चिक 
मंगळ मकर क्‌के 
वुध कन्या मीन 
ग्‌रू क्‌के मकर 
शक्र मीन कन्या 
शनि तुला मेष 


जातकांत ग्रहांचे उच्च-नीच स्थान पाहून फल वतंविण्याची 
पद्धत आहे. 


एक आभिचारिक प्रयोग. भूत, प्रेत, पिक्लाच 

उच्चाटन ब शत्रु यांचें त्यांच्या स्थानावरून उच्चाटन 
व्हावें, या उद्देशानें उच्चाटनाचे विविध प्रयोग केळे जातात. 
या प्रयोगांनी कार्य सिद्ध होते, अशी प्राचीन काळापासून 
सार्वभौम श्रद्धा आहे. आजच्या वेज्ञानिक युगांतहि ही श्रद्धा 
नष्ट झालेली नाही. जारण-मारण, उच्चाटन इ. प्रयोग 
करणारे कांही मांत्रिक असतात. ते लिंबाला सुया टोचणे, 
गुलाल शिंपडून भाताचा बळि देगे, कागदावर किंवा भूर्ज- 
पत्रावर यंत्र तयार करून त्यांत मंत्राची अक्षरे लिहिणें इ. 
प्रयोग करतात. या उच्चाटनाचा विधि मंत्रमहोदधींत पुढील- 
प्रमाणे दिला आहे-- 

कृष्ण चतुर्दैशीस पडक्या घरांत कुकक्‍्कुटासन घालून दक्षिणा- 
भिमुख बसावें. केस मोकळे सोडावे. निळें वस्त्र नेसावें. 
माळेच्या ऐवजी गांठी घातलेली दोरी हातांत घेऊन पुढील 
मंत्रे २००० वेळां जपावा. 

७ ब्लूंस्लुम्लूक्ष्टूंकालरात्रिमहाध्वांक्षिभमुकमाशूच्चाटयो- 
च्चाटय छिन्धि छिन्थि भिन्थि स्वाहा हों कामाक्षि क्रोम्‌ । 

जप पुरा झाल्यावर २०० संख्येने मोहऱ्यांचें हवन. नंतर 
ग व पी यांनी युक्‍त अश्या मोहरीच्या पेंडीचें बलिदान. 

मं. म. 


उच्चे; समुद्रमंथनांतून निघालेला घोडा. चौदा रत्नांत 
च्च्‌श्र्वा नि इन्द्राचें 

याची गणना आहे. हा इन वाहन आहे. 
याचा रंग पांढरा असून अमृत हें याचें खाद्य आहे. याला सात 
तोड आहेत. गांधर्वीच्या पोटीं याचा जन्म झाला (ब्रह्मांड पु. 
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भारतीय संस्कृति कोश 


३.३. ७६; मत्स्य पु. ८. ८). दसर्‍याच्या दिवशीं घोड्याची 
पुजा करतात, ती तो उच्चेःश्रव्याचा प्रतिनिधि म्हणून. 
त्या पुजेचा विधि असा-- 
सकाळीं पाणवठ्यावर नेऊन घोड्याला धुतात. त्याच्या 
गळ्यांत फुलांच्या माळा, पाठीवर शेला, पायांत तोडा वगैरे 
अलंकार घालून त्याला शंंगारतात. दुपारीं त्याची मिरवणूक 
काढतात. या अरवपूजेचा मंत्र असा-- 
गंधर्वकुलजातस्त्वं मा भूयाः कुलदूषकः 
ब्रह्मणः सत्यवाक्येन सोमस्य वरुणस्य च ॥ 
प्रभावाच्च हुताशस्य व्धंय त्वं तुरडगमान्‌ । 
रिपुन्‌ विजित्य समरे सहभर्तरा सुखी भव ।। क 
अर्थ--हे अशवा, तूं गंधर्वकुलांत उत्पन्न झाला आहेस. तरा 
तूं कुलदूषक होऊं नकोस. ब्रह्मदेवाच्या सत्य वाक्याने व सोम, 
वरुण, अग्नि, यांच्या प्रभावाने तूं (माझ्या) घोड्यांची वृद्धि 
कर व युद्धांत शत्रूंना जिंकून धन्यासह सुखी हो. 


भुकक्‍्तावशेष -< खाऊन उरलेले. दुसर्‍याच्या पानांतळ 


उरलेलें किवा दुसर्‍याने तोंड लावून टाकलेले 
असें 
या- 


उच्छिष्ट 
खाऊं नये; खाल्ल्यास त्या दोषावद्दल प्रायश्चित्त करावें, 
आपल्या धर्मशास्त्रांत सांगितलें आहे ( विष्णुस्मृति). 
बावतचे नियम पुढीलप्रमाणे-- 
शूद्रोच्छिष्टाश्नने च वमनं कृत्वा सप्तरात्रमुपवसेत्‌ 
अर्थ--शूद्राचें उच्छिष्ट भक्षण केलें असतां तें ओकून टाकून 
सात दिवस उपवास करावा. 
चांडलपतितादीनाम्‌च्छिष्टान्स्य भक्षणे । 
हिजः शुध्येत्‌ पराकेण कूत्रः कृच्छेण शुध्यति । 
क *____* (अंगिरसस्मृति) 


च्या उच्छिष्टाचें भक्षण 


अर्थ--चांडाल, पतित, इ. ि 
ट्चित्तान 


असतां ब्राह्मण पराक प्रायशिचित्ताने व शूद्र कृच्छ प्राय 
शुद्ध होतो. 

मात्र कांही उपासना संप्रदायांत गुरूचें उ 
विषयीं अनुरोध आहे. जुन्या काळीं बायकोनें गळ्या स 
उष्ट्या ताटांत जेवणें ही गोष्ट पत्नीधर्मांत गणली जात क 
[श. क. ] 


च्छिष्ट खाण्या” 


न > उउत्तराम्नायांत याच्या प्रतिमेचे लेखन 
ठाष्छड गणश पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे- वड 

पद्मासन घातलेला, उन्मत्त, त्रिलोचन, रक्‍तवणे व चतुभु डर 
चार हातांत अनुक्रमे पाश, अंकुश, मोदकपात्र व दंत था 
करणारा असा उच्छिष्ट गणेश रेखावा. दुसरा पर्याय असा 


खंड पहिला 


इवेताके किवा मकेतीकाष्ठ यांच्या मुळाची अंगुष्ठमात्र प्रतिमा 
करावी किवा रक्‍तपद्मासनावर बसून चाप, वाण, धनुष्याची 
दोरी व अंकुश हीं चार आयुधे चार हातांत धारण करणारा व 
नग्न दक्‍तीशीं रतिक्रीडा करणारा, अशी याची प्रतिमा करावी. 
याचा मंत्र श्रीविद्यार्णवतंत्रांत पुढीलप्रमाणें दिला आहे-- 

3३% नमो भगवते एकदंष्ट्राय हस्तिमुखाय, लंबोदराय, 
उच्छिष्टमहात्मने आंक्रीं म्हों ग॒घे घे स्वाहा । 

तंत्रमार्गातळे वामाचारी लोक या गणपतीची आराधना 
करतात. उच्छिष्टगणपतिपंथाचे अनुयायी जातीपातींचा भेद 
मानीत नाहीत. मद्य व मैथुन हे दोन “म 'कार या पंथांत 
विहित आहेत. या पंथाचे लोक कपाळावर लाल टिळा 
लावतात. 


डार , _/__ तंत्रमार्गातील एक देवता. ही प्रेतावर 
च्छष्ट चडाला ब्रसणारी असून हिच्या गळ्यांत 
गुंजांच्या माळा असतात. हिच्या एका हातांत खड्‌ग व दुसर्‍या 
हातांत कपाल असतें. दुसरा पर्याय म्हणजे ती खतवस्त्र 
नेसून शूल व वीणा धारण करते. [ श्रीविद्याणवतंत्र ] 


ह ह »_ व्यापार आणि उदीम करणाऱ्या 
उाच्छष्ट पफशाचयत्र ठ्य़क्तीच्या मार्गात जर कोणी 
अडथळे आणूं लागला, 
तर त्याला प्रतिबंध 
करण्यासाठी उच्छिष्ट 
पिज्याचयंत्राचा 
करतात. स्वतःच्या 
रक्‍तांत गोरोचन मिस- 
ळून त्या मिश्रणाने भू्ज- 
पत्रावर हें यंत्र काढतात. 
नंतर त्याची पूजा कर- 
तात. मग “3 आकषंय 
स्वाहा ' हा मंत्र म्हणत 
त्या यंत्राचे तुकडे करून ते शत्रूच्या मार्गात टाकतात. असें 
केल्याने शत्रु पराभूत होतो, असें समजतात. [ यं. चि | 


3 आकर्थय स्ब्राठा 


प्रयोग र 3 


ग 
क 


उच्छिष्ट पिशाच यंत्र 


माऊँ जिल्ह्यांतील एक क्षेत्र. इथे ज्वालादेवीचें 
उजंन आअंदिर आहे. हिला उजयिनीदेवी असेंहि म्हणतात 
चैत्र शकल अष्टमीला इथे मोठी यात्रा भरते. याशिवाय 
भतेश्‍वर, मक्‍तेश्‍वर, नागनाथ व जगरश्‍वर यांचींहि इथे लहान 
लहान मंदिर आहेत. जगेश्‍वर महादेवाच्या नजिक २० फूट 
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उज्जेन 


उंचीची व २०० फूट व्यासाची विटांची एक टेकडी आहे. 
तिथे बौद्धकालांतील एखादा विहार किवा स्तुप असावा. 

युआन च्वांगने वर्णन केलेल्या प्राचीन गोविषाण नगराचे 
अवशेष इथेच आहेत, असें कनिंगहूंमचें मत आहे. या नगरा- 
भोवती वरेचसे तलाव असून द्रोणसागर हा त्यांपैको सर्वांत 
मोठा आहे. इथे एक जुना किल्ला आहे. [ कुमाऊें ] 


». एक पर्वत. याच्यावर योगेश्‍वरीचें देवालय व 


उज्जत दरसतिष्ठ क्रषीचा आश्रम आहे (वायु पु. ७७. ५२). 
नैनिताल जिल्ह्यांतील एक शिवक्षेत्र. इथे भीम- 
उज्जनक अंकर श्िवाचें विज्याल मंदिर आहे. कांही विद्वा- 


नांच्या मतें हें ज्योतिलिंग असून भीमशांकराचें स्थान आहे व 
हा प्रदेश म्हणजेच प्राचीन कामरूप किंवा डाकिनी देश होय. 
[ कल्याण-तीर्थांक ] 


उज्जनी होकालठी महाकालीचें एक स्वरूप. 


एक क्षेत्र. महाभारतांत या क्षेत्राचा उल्लेख 
उज्जानक तिच भोळ्या असळेल्यां 

आहे. सिंधु नदीच्या किनार्‍यावर ल 
काफिरीस्थानमधील उद्यानक हेंच उज्जानक होय, असें 
नंदलाल डे म्हणतात. [ कृ. क. त. ] 


रामायणांत या प्रदेशाचा उल्लेख आढळतो 
उाज्जहान 

हा लहानसा प्रदेश गंगेच्या कांठीं बदायुन 
जिल्ह्याच्या आसपास असावा. याला पिपरीय म्हणजे पुष्कळ 
पिपळ असलेला प्रदेश असें म्हणत. [ ए. से. ए. इं. ] 


> हिला उज्जयिनी किवा अवंती असेंहि नांव आहे. 
उज्जन पुराणकाळीं शंकराने या ठिकाणीं त्रिपुरासुरावर 
विजय मिळविला, म्हणून या स्थानाला उज्जयिनी नांव पडलें, 
असें स्कंदपुराणांतरगंत आवंत्य खंडांत सांगितलें आहे. अशो- 
काच्या शिलालेखांत या स्थानाला उजेंनी असें म्हटलें आहे 
तर पेरिप्लस व टॉलेमी यांनी त्याला ओजेंनी असें नांव दिलें 
आहे. स्कंदपुराणानुसार भिन्न भिन्न कल्पांत ही नगरी कनक- 
शंग, कुशस्थली, अवंती, उज्जयिनी, पद्मावती, कुमुदवती 
अमरावती व विश्वाला, अशा विविध नांवांनी प्रसिद्ध होती 
अयोध्या, मथुरा इ. मोक्षदायिनी सात पुरींमध्ये अवंती- 
चाहि (उज्जेन) अंतर्भाव आहे. समग्र तीर्थस्थानें जर देह- 
स्वरूप मानलीं, तर अवंतिका ही त्यांतला नाभिदेश आहे, असें 


उज्जेन 
वराहपुराणाने म्हटलें आहे. द्वादश ज्योतिलिंगांपेकी महाकाल- 
नामक ज्योतिलिंग इथे असून एकावन्न शक्‍तिपीठांपेको हें एक 
पीठ आहे. इथे सतीचा कोपर गळून पडला व हें शक्‍तिपीठ 
बनलें. इथल्या मंदिरांत देवीच्या मूर्तीऐवजी कोपराचीच पुजा 
होते. का 

शिप्रा नदीच्या तीरावर हें शहर वसले आहे. सम्त्राट्‌ 
अश्योकाने उज्जैन येथील एका गृहस्थाच्या कन्येश्ीं विवाह 
केला होता. अश्योकाचीं मुलें महेंद्र व संघमित्रा यांनी इथेच 
प्रत्रज्या घेतली. 


महाकाल-मंदिर उज्जेन 


उज्जेनमधील प्रसिद्ध स्थळ म्हणजे महाकाल मंदिर हें होय. 
आकाझे तारकं लिड्‌ंगं पाताले हाटकेशवरम्‌ । 
मृत्युलोके महाकालं लिड्‌ंगत्रयं नमो5स्तु ते ।। 
अशी या महाकालाची महती आहे. या मंदिराला पांच मजले 
असून त्यांवेकी एक मजला जमिनीखाली आहे. मुख्य मंदिरांत 
अंधार असतो, त्यामुळे तिथे नित्य दीप तेवत असतात. औरंग- 
जेबाने इथे रोज चार शेर तुपाचे नंदादीप लावावे, अशी आज्ञा 
केली होती. इथल्या शिवलिंगाला ओंकारेश्वर असें म्हणतात. 
हें महाकाल-शिवलिंग विशाल असुन नागपरिवेष्टित आहे. 
कोणत्याहि देवाला एकदा फुलें वाहिलीं, कौ तीं काढल्यावर 
निर्माल्य बनतात. परंतु ज्योतिलिंगाच्या बाबतींत या नियमाला 
अपवाद आहे. ज्योतिलिंगाला एकदा वाहिलेलें बिल्वपत्र पुन्हा 
धुवून लिंगावर वाहता येतें ( शिव पु. १.४२ ). 
शिवपुराणांत या महाकालाची कथा दिली आहे, ती अशी- 
अवंती नगरांत एक धार्मिक व योगी ब्राह्मण राहत होता. 
एकदा दूषण नांवाच्या एका राक्षसाने नगरांतील लोकांना 
त्रास द्यायला सुरवात केली. तेव्हा सर्व लोक त्या ब्राह्मणाकडे 
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भारतीय संस्कृति कोश 


गेले व त्यांनी आपल्याला या त्रासांतून सोडविण्याची त्याला 
विनंती केली. ब्राह्मणाने मग त्यासाठी उग्र तप केलें. पृथ्वी 
दुभंग करून महाकाल त्याच्यापुढे प्रकट झाला. ब्राह्मणाच्या 
इच्छेप्रमाणें त्याने राक्षसाचा संहार केला. नंतर भक्तांनी त्याला 
तिथेच राहण्याविषयीं प्रार्थना केली व ती महाकालाने मान्य 
केळी ( १.४६). टे 
स्कंदपुराणांत या क्षेत्राला महाकालवन म्हटलें आहे. हे 
सर्वोत्तम तीर्थ आहे, असें अग्निपुराण सांगते. महाकालाच्या 
दर्शनाने मुक्ति मिळते व अकालमृत्यु टळतो, अशीहि भावि- 
कांची श्रद्धा आहे. क 
उज्जेनमधील दुसरे महत्त्वाचें मंदिर म्हणजे हरसिद्धीचे. 
स्कंदपुराणांत या मंदिराविषयीं पुढील कथा आहे- एकदा शंकर 
कैलासावर गौरीवरोबर सारीपाट खेळत असतां चंड व प्रर्चंड 
या दोन राक्षसांनी त्यांच्या खेळांत विघ्न आणलें व नंदीलाहि 
घायाळ केलें. तेव्हा शंकराने देवीची प्रार्थना करून तिला 
राक्षसांचा संहार करायला सांगितलें. देवीने राक्षसांच्या वशा) 
विषयीं हराचें काम सिद्ध केलें, म्हणून तिला हरसिद्धि अस 
नांव मिळालें (५.१.१९). 
उज्जैन नगरांतलें आणखी एक यात्रास्थान म्हणजे शि्रिबत 
हा वट आकाराने अतिशय लहान आहे व कित्येक वर्षांपासून 
त्याचा आकार तेवढाच असल्याचें सांगतात. 
कृष्ण, बलराम व सुदामा हे तिघे या नगरींतच सांदीपनि 
क्रषीच्या आश्रमांत अध्ययनासाठी राहिले होते. 
प्राचीन साहित्यांत उज्जेनचे अनेक उल्लेख सांपडतात 
> मौर्य कालांत मालवप्रदेशांत 
सुराष्ट्र, लाट, माळवा? 
कच्छ, सिंध व उत्तर कोंकण 
यांचा समावेश होत होता १ 
या सवे प्रदेशाची राजधा र 
उज्जयिनी ही होता. 
मोर्यांनंतर गंधर्वसेनाच्या 
( गदंभिल्ल ) राजवंशार्न 
मालव देशावर राज्य वा 
नंतर कांही काळ र की 
शकांचें राज्य आल- ा 
विक्रमादित्याने शार्क 


खंड पहिला 
वरास्त क€ून माळव्यावर आपलें राज्य स्थाविलें. 
विक्रमादित्यानंतर उज्जयिनी नगराची चांगली भरभराट 
झाली. अनेक वर्षे उज्जयिनी हें ब्राह्मण, बौद्ध व जैन 
या तीन्ही धर्मांच्या शिक्षणाचें केंद्र होतें. ज्योतिषविषयक 
शिक्षण तर इथे सर्वोत्कृष्ट मिळत असे. गुप्तकालांत संस्कृत 
काव्य व नाटयशास्त्र यांच्या उच्च शिक्षणाचें हें मोठेंच केंद्र 
होतें. भवभूतीचीं नाटकें याच नगरींत कालप्रियनाथ किवा 
महाकाल याच्या मंदिरासमोर होत असत. कालिदास, भवभूति, 
भारवि, भर्तृहरि इ. कवि इथें बराच काळ राहिले होते, 
आश्या अख्यायिका आहेत. 
महाराज जयसिहाने इथे एक वेधशाळा बांधली आहे. जय- 
सिह हा ज्योतिष- 
शास्त्रातील मोठा 
विद्वान्‌ होता व 
ज्योतिष शास्त्रा- व 
च्या उत्कर्षाची र 
त्याला तळमळ 
होती. उज्जेन हें 
भारतांतील 
ग्रीनिचे आहे. 
भूमीची मध्यरेखा 
अर्थात्‌ मुख्य रेखा- 
वृत्त उज्जयिनी- 
वरून जातें, असें 
तिथिचितामणींत 
म्हटलें आहे. 
भारतीय खगोलशास्त्रज्ञांच्या मतें शून्य रेखांशावर हे नगर 
वसलें आहे. दर वारा वर्षांनी जेव्हा गुरु वृश्चिक राशींत 
भ्रवेश करतो, तेव्हा इथे कुंभमेळा भरतो. कालिदासाने मेघ- 
दूतांत उज्जैनविषयीं आपला प्रेमभाव प्रकट केला आहे. यक्ष 
मेघाला सांगतो- 
वक्र: पन्था यदपि भवत: प्रस्थितस्योत्तरा्याम्‌ । 
सौधोत्सडगप्रणयविमुखो सा स्म भ्रुज्जयिन्या: ।। 
( मेघ. पू. २७) 
अर्थ- उत्तर दिशेला निघालेला तूं वांकडी वाट करून का 
होईना, उज्जयिनीला जा व तिथल्या रमणींच्या सौवतलांवर 
चाललेल्या शृंगारचेष्टा पाहा. 
र॒घधवं्यांतहि कालिदासाने स्वयंवराच्या प्रसंगीं सुनंदेच्या 
मखाने अवंतिनाथाचें वणन केलें आहे (६.३२-३४ ). 
भे स्कंदपुराणांत या क्षेत्राचे माहात्म्य पुढीलप्रमाणे सांगितलें 


क्ष भर 


चित्रगुप्त-मंदिर उज्जैन 


पुर 


उज्जेन 


आहे- 
महाकाल: सरिच्छिप्रा गतिशचेव सुनिमंला । 
उज्जयिन्यां विश्ञालाक्षि वास: कस्य न रोचयेत्‌ ।। 
स्नानं कृत्वा नरो यस्तु महानद्यां हि दुलंभम्‌ । 
महाकालं नमस्कृत्य नरो मृत्यु न श्ोचयेत्‌ ।। 
मृत: कोट: पतड्‌ंगो वा रुद्रस्यानुचरो भवेत्‌ । 
( अवंति क्षेत्र माहा. २६.१७-१ ९) 
अर्थ- जिथे महाकालाचा निवास आहे, व शिप्रा नदीचा 
सुनिर्मल प्रवाह आहे, त्या उज्जयिनी नगरांत राहणें कोणाला 
आवडणार नाही ! महानदी शिप्रेंत स्तान करायला मिळणें 
दुलभ होय. तें करून जो महाकालाला नमस्कार करतो, 
त्याला मृत्यूचें भय राहत नाही. इथे मेळेला कोटक किवा 
पतंगहि रुद्राचा अनुचर होतो. 
विक्रमादित्याचें स्मारक म्हणून इथे एक विक्रमस्मृतिमंदिर 
बांधायचें ठरलें असून त्याप्रमाणे ८ मे १९५१ रोजीं डॉ. राजेंद्र ' 
प्रसाद यांनी या मंदिराचा शिलान्यास केला. 
सांप्रतचें उज्जैन नगर प्राचीन उज्जयिनीच्या स्थानापासून 
थोडें दूर वसलें आहे. पूर्वी जिथे महाकाळवन होते, तिथे आज 
गजबजलेले उज्जैन शहर नांदतें आहे व त्याचबरोबर प्राचीन 
उज्जयिनी आजमितीस उजाड पडली आहे. तिला हल्ली गढ 
असें म्हणतात. हें स्थान सांप्रतच्या नगराच्या उत्तरेला क्षिप्रा 
नदीच्या उजव्या तीरावर आहे. आजूबाजूच्या भूमीपेक्षा ह 


स्थान तीस-चाळीस फूट उंच आहे. याच्या चारी बाजूंना पुर्वी 
प्राकारहि असावा, असें वाटतें. नगराचा विस्तार दक्षिणोत्तर 
सुमारे एक मैल व पुर्व-परिचिम सुमारें पाऊण मैल एवढाच 
होता; परंतु नगराचीं उपनगरें मात्र दुरवर पसरलेलीं होतीं. 
ग्वाल्हेर राज्यांतील पुरातत्त्व विभागाने गढ, वैश्या टेकडी 
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व कुंभार टेकडी या ठिकाणीं इ. स. १९३९ मध्ये उत्खनन 
सुरू केलें. तें काम दोन वर्षे चाललें होतें. इथे सांपडलेल्या 
वस्तूंपैकी सर्वांत मनोरंजक वस्तू म्हणजे गोलाकार 'कूप होत. 
यांची बनावटहि जरा विचित्र आहे. मातीचे दोन फूट व्यासाचे 
व सात-आठ इंच उंचीचे वीस ते पंचवीस गोल नळ एकमेकांत 
बसविलेले सांपडलेळे आहेत. या कूपांत मातीच्या मुद्रा, भांडीं, 
मातीचे घोडे, सुरया, दिवे, खेळणीं, मणके, हस्तिदंती सामान 
गाढवाचीं हाडे इ. वस्तु मिळाल्या आहेत. हें गोल कूप धान्य 
किंवा गरजेच्या वस्तू साठविण्यासाठी उपयोगांत आणीत असावे, 
असें अनुमान आहे. मातीचीं मोठमोठीं पारत्रेंहि इथे मिळाली 
असून त्यांतील एकांत माणसाच्या अस्थि सांपडल्या आहेत. 
त्या पात्रांतच मातीची एक मुद्रा असून तिच्यावरचें नांव ज्या 
व्यक्‍तीच्या त्या अस्थि आहेत, त्याचें असावें. दुसऱ्या एका 
मुद्रेरर एका बाजूला मानवी शिर व दुसर्‍या बाजूला कमळ 
काढलेलें आहे. इ. स. १९६०-६१ मध्येहि इथे पुन्हा उत्खनन 
झालें. त्यांत तिथल्या प्राचीन खंदकाजवळ हाडांच्या सुऱ्या, 
मासे धरण्याचे गळ, वाणाग्रें व गुप्तकालीन तांव्याची एक 
मूति अशा वस्तू सांपडल्या आहेत. [ भारती; कल्याण-तीर्थांक; 
अजन्ता; वि. स्मृ. ग्र. ] 


एक वैयाकरण. याने ज्लाकटायनाच्या उणादि 


उज्ज्वलद्त्त सूत्रांवर वृत्ति लिहिली आहे. [म. च. को. ] 
उज्ज्वल रस रूप गोस्वामी यांनी मानलेला एक रस. ते 


काव्यशास्त्राच्या पद्धतीला धरूनच त्याचें 
प्रतिपादन करतात. पण ध्र्वदास वगैरे हिंदी कवींनी या 
रसाच्या बाबतींत साहित्यश्ास्त्राला प्रामाण्य न देतां तें स्वानु- 
भूतीला दिलें आहे. रूप गोस्वामी सांगतात --- 
स्यायिभावो$त्र शुंगारे कथ्यते मधुरा रतिः । 

अर्थ -- (शृंगारप्रधान अश्या या रसाचा) मधुरा रति हा 
स्थायी भाव आहे. 

कृष्णरतीलाच मधुरा रति म्हणतात. ही रति कृष्णमति 
किवा तिचें अनुकरण करणारी व्यक्ति यांच्याविषयींहि होऊं 
शकते. हा रत्यात्मक स्थायिभाव विभाव, अनुभाव व संचारी 
भाव, यांच्या योगाने उज्ज्वल बनून भक्‍्तांचें अंतःकरण रस- 
मय करतो. भक्ताच्या मनांत जेव्हा राधा व कृष्ण यांचा पर- 
स्पर प्रेमभाव भरून राहतो, तेव्हा या रसाची निष्पत्ति होते. 
मग त्या भावारचें कथन करण्याच्या कामीं वाणी असमर्थ ठरते. 

या रसाची देवता विष्णु (क्ृष्णरूप) आहे. विष्णु हा 
इयामवर्ण आहे. पण त्याचा वेष उज्ज्वल आहे. उज्ज्वल शब्द 


-उडक्यांचा नाच 


भारतोय संस्कृति कोश 


कालुष्यहीनतेचाहि द्योतक आहे. रूप गोस्वामींनी उज्ज्वल 
नीलमणि नांवाचा ग्रंथ लिहिला आहे. त्यांत उज्ज्वल हा शब्द 
अलौकिक, रागानुगा मधुर भक्तीसाठी प्रयुक्त केला आहे. या 
शब्दांत त्यांनी शृंगाराचा पुर्ण अंतर्भाव केलेला आहे. कृष्णाला 
नायक व राधेला नायिका मानून या ग्रंथांत कृष्णप्रेमाचें विशद 
वर्णन केलेलें आहे. ह्रिभक्तिरसामूर्तासधृंत भक्तीचे पांच भाव 
सांगितले आहेत. पांचवा भाव माधुर्य आहे आणि त्याचाच 
विस्तार उज्ज्वल नीलमणि या ग्रंथांत उज्ज्वळ रसाच्या रूपाने 
केलेला आहे. या रसाची विलक्षणता ही, की याच्या अनुभूतींत 
भक्‍त देहसुखहि विसरून जातो व प्रेमरंगांत रंगून राहतो. 
[ रास और रासान्वयी काव्य; हि. सा. को. ] 


हें नृत्य कोकणांत पाहायला मिळतें- 
नर्तक परस्परांच्या दंडांत दंड अडकवून 
तरापीवाल्यापुढे उभे राहतात व उजव्या पायाने उड्या मारीर्त 
नाचतात. उड्या मारीत करण्याचीं सर्व नृत्ये हीं समानोत्पत्तिक 
जादुविद्येशीं संबंधित आहेत. नाचणारा जेवढी उंच उडी मारील, 
तेवढीं त्या सालाचीं पिकें उंच वाढतील, असा त्यांतला गभित 
आशय असतो. 


मुलींचा एक खेळ. एक मोठी मुलगी उभी 


उडत काबडा रहते व तिच्या पुढयांत एक लहान मुलगी 


उडत-कोंबड्याचा दुसरा प्रकार 


> _ _ >). उभी 
बसून आपले हात माग नेते व मोठ्या मुलीचे पाय धरत. उ 
मुलगी आपल्या हातांनी. तिचे हात धरते व दोघीजणी उडत 


खंड पहिला 


उडत फिरतात. या खेळाला उडत कोंबडा असें नांव आहे. 
[व्या. ज्ञा. को. ] 


महार, मांग वा तत्सम जातीच्या लोकांना 
उडत रुमाठ द्विला जाणारा मराठी राज्यांतला एक 
किताब. जे लढाईंत बहादुरी गाजवीत, त्यांना हा किताब 
मिळे. असा किताब धारण करणारा माणूस रस्त्याने निघाला, 
की त्याचे दोन नोकर स्वच्छ पांढरे हातरुमाल हातांत घेऊन 
ते चवरीप्रमाणे त्याच्यावर वारीत दोहीं अंगीं चालत. अश्या 
किताबधारी लोकांना सरकारांतून कांही नेमणूकहि असे. 
[ इ. सं.-पारसनीस ] 


न्य ( १८७६- १९४८ इ. स. ) ओरिसांतील 
डाडयाबाबा एक संत. याचे आईबापहि मोठे ईश्‍वरभक्त 
होते. वयाच्या पांचव्या वर्षी याचें उपनयन झालें व त्याने 
ओडियाभाषा, संस्कृत व गणित या विषयांचें अध्ययन केलें. 
नंतर मयूरभंज येथील पाठशाळेंत तो शास्त्रें पडला. तो 
एकोणीस वर्षांचा असतांना ओरिसांत मोठा दुष्काळ पडला. 
त्यावेळीं याने गौहाटी येथील कामाख्या मंदिरांत जाऊन तिथे 
मंत्रानुष्ठान केलें. पुढे त्याला वाचासिद्धि प्राप्त झाली. त्यानंतर 
त्याने गोवर्धन मठाच्या शंकराचार्यांकडून संन्यासदीक्षा घेतली. 
आचार्यांनी मग त्याचें पुर्णानंदती्थ असें नांव ठेवलें. उडिया- 
बाबा हें त्याला लोकांनी दिलेलें नांव असावें. 

उडियाबाबा शांकरमतानुयायी होता. उपासना हा मनाचा 
स्वाभाविक धर्म असून त्याला जर भगवद्‌भक्तींत गुंतविले 
नाही, तर तें सांसारिक विषयांत आसक्त होतें, असें याचें मत 


आहे. [भा. सं. म. ] 


त त एक जात. हे लोक गवंडीकाम व मजुरी 
उाडयासाझया करतात. हे उडड क्रिवा ओड़ नांवाच्या 


फिरत्या लोकांचे वंशज आहेत. हे संबळपुरांत राहतात. उडिया 
राजांच्या पदरीं हे लोक पडतील तीं कामें करीत. 

बनेटिया व खांदाईत असे यांचे दोन वर्ग आहेत. बनेटिया 
लोक खांदाईतांच्या' मुलींशीं लग्न करतात; पण त्यांच्या घरीं 
अन्न मात्र खात नाहीत; फक्त दहीसाखर तेवढी खातात. 

यांच्यांत मुलींचीं लग्नें ७ ते १० वर्षांच्या दरम्यान होतात. 
१२ व्या वर्षांपर्यंत मुलीचें लग्न न झाल्यास विधंवाविधीने 
तिचें लग्न होतें. लग्न उडिया पद्धतीने लागतें व लग्नाची मिर- 
फार थाटाची असते. वरात घरीं आल्यावर नवरा 


वणक | 
पाण्याने भरलेलीं सात भांडीं उपडीं करतो. नंतर तो 


मुलगा प्‌ 


६०१ 


उड्पी 


आपलें तोंड धुवून तीं भांडीं फोडतो व तिथून पळतो. नंतर 
बायका त्याला हुडकून काढून त्याच्यावर रंग ओततात. 
नवव्या दिवशीं वधू सासरच्या सर्वे माणसांच्या कपाळाला 
दहीसाखरेचा टिळा लावते. या लोकांना घटस्फोट व विधवा- 
विवाह संमत आहे. हे विश्‍वकर्म्याची पुजा करतात. श्राद्धेंहि 
करतात. मांस खातात; पण मद्य पीत नाहीत. द्रृगच्या 
राजाची दृष्टि एका विवाहित सांज्षिया स्त्रीवर गेली द॒ ती 
आपल्याला मिळावी, म्हणून त्यानें खूप प्रयत्न केले. या 
गोष्टीला त्रासून नऊ लक्ष सांज्षियांनी वरार बांधाकडे स्थलां- 
तर केलें. तिथेहि राजाने तिचा पाठलाग केला; म्हणून तिने 
शेवटीं आग्तिप्रवेश केला. ओडनी गीतांत ही कथा दिलेली 
आहे. [ म. ज्ञा. को. ] 


-__ एक द्विदल धान्य. वाजसनेयिसंहितेंत मूग व उडीद 
उडद यांचा' उल्लेख आला आहे (१८.१२). याशिवाय 
तै. सं. (५.१.८.१), का. सं. ( १२.७), मै. सं. (४.३.२) 
इ. ग्रंथांतहि माष म्हणजे उडीद याचे उल्लेख आले आहेत. 
अथवेवेदांत (१२.२.४) माषाज्य 3 भरडलेल्या उडदांचा 
नेवेद्य, असा शब्द आहे. काठक (३२.७) व मैत्रायणी 
संहितेंत (१.४.४०) हें धान्य निषिद्ध मानलें आहे. जव 
व उडीद यांच्या पिकासाठी जी जमीन चांगली असे, तिला 
व्यय किवा माष्य असें म्हणत असत. उडीद हा मांसाचा 
प्रतिनिधि म्हणून श्राद्धाच्या स्वयंपाकांत वापरतात. उडदामध्ये 
भूतबाधा दूर करण्याचें सामर्थ्य आहे, असेहि समजतात. शांति- 
कर्मांतल्या बलिदानांत भातावर उडीद टाकतात. [ पा. भा. ] 


-___ ९0 सारस्वत लोकांत यज्ञकार्याच्या प्रसंगीं हा 
उडाढयुहूत विधि करतात. प्रथम गणपति-पुजन करतात. 
नंतर सुवासिनी स्त्रिया देवकाजवळ जातें मांडून त्याला 

_ आंब्याचे टहाळे बांधतात व त्यावर थोडेसे उडीद 
दळतात. [ ल. वि. सो.] 


उड दक्षिण कर्नाटकांतील एक क्षेत्र. याचें प्राचीन नांव 
ड्पी उड्पा असें होतें. उड॒ म्हणजे नक्षत्र व पा म्हणजे 
पालक. उड्पा शब्दाचा अर्थ चंद्र असा होतो. चंद्राने इथे 
तपश्चर्या केली व शंकराने प्रसन्न होऊन त्याला आपल्या 
मस्तकीं धारण केलें, अशी कथा आहे. उड्पीला रजतपीठपुर, 
रौप्यपीठपूर व शिवाली अशींहि प्राचीन नांवें होतीं. 
दवैतमतवादी मध्वाचार्य यांच्या वास्तव्यामुळे उड्पीला 
क्षेत्राचं स्वरूप प्राप्त झालें. त्यांनी आपलें धार्मिक कार्य उडपी 


उड्पी 


येथेच केलें. इथे त्यांनी मठस्थापना केली त्यामुळे हें धामिक . 


ज्ञेत्राचें ठिकाण वनलें. इथली मध्वस्थापित क्ृष्णमूति पाहण्या- 
साठी दूरदूरचे यात्रेकरू येऊं लागले. चैतन्य व पुरंदरदास 
यांनीहि इथे येऊन इथल्या श्रीकृष्णाची पूजा केली होती, असें 
सांगतात. या मंदिराच्या छतावर चांदीचा पत्रा असून त्यावर 
सोन्याचीं पानें व फुलें काढलेलीं आहेत व भितीवर दशा- 
वतारांचीं चित्रें चितारलेलीं आहेत. इथली श्रीकृष्णाची मूति 
ञळिग्राम शिळेची असून अत्यंत प्रेक्षणीय आहे. मूर्तीच्या 
चारी बाजूंना चार समया तेवत असतात. त्यांपेको एक मध्वा- 
चार्यांच्या वेळेपासून आजवर सतत तेवत आहे, असें सांगतात. 
मकरसंक्रांतीपूर्वी दहा दिवस इथे मोठा उत्सव होतो. 

इथली कृष्णमूति मध्वाचार्यांना कशी मिळाली, त्याविषयीं 
पुढील आख्यायिका सांगतात- उड्पीजवळच्या मालपें वंदरांत 
ह्वारकेहन गोपीचंदनाची माती घेऊन एक जहाज आलें होतें. 
तें किनाऱ्याजवळ पोंचतें न पोंचतें तोंच मोठें वादळ झालें. 
मध्वाचार्यांनी दैवी शक्‍तीने तें वादळ शांत केलें; तेव्हा 
गळवताच्या मालकाने मध्वाचार्यांना विचारलें, की “ तुम्हाला 
काय वक्षिस पाहिजे ? ' त्यावर त्यांनी जहाजांतील विवक्षित 
ठिकाणचीं गोपीचंदनाचीं ढेकळें मागितलीं. ही मृति त्या 
ढेकळांतच दडलेली होती. मग स्वामींनी ती मंदिरात आणून 
हिची स्थापना केली. 

उडुपीला मध्वाचार्यांनी आठ मठ स्थापन केले असून त्यांत 
एकेक मध्वमतानुयायी संन्यासी राहतो. यांपैकी प्रत्येक संन्यासी 
आळीपाळीने दोन दोन वर्षे देवाची पुजा व इतर धामिक 
कृत्ये करतो. दोन वर्षांनी होणार्‍या खांदेपालटाला ' पर्यायम्‌ ! 
असें नांव असून त्यावेळीं तिथे मोठा उत्सव होतो. त्यासाठी 
शेंकडों यात्रेकरू तिथे जमतात. 

याशिवाय इथे चंद्रेरवर व अनंतेश्‍वर यांचीं दोन प्राचीन 
मंदिरे आहेत. परश्युरामाने इथे शंकराची आराधना केली होती, 
असें सांगतात. त्याने स्थापन केलेल्या शिर्वालगाला अनंतेश्‍वर 
असें नांव आहे. [कल्याण-तीर्थांक ] 


क-- मगा सिंधप्रांतांतला प देव. चाळा सिधुनदाचा मियॉ 

तार असून त्याचा आविष्कार इ स. ९५१ मध्ये 
झाला. याची आख्यायिका अशी -- त्या काळांत सिधमधील 
थत्ता या नगरांत मर्ख नांवाचा मुसलमान राजा राज्य करीत 
होता. त्याने एके दिवशी फर्मान काढलें, की ' राज्यांतल्या 
स्व हिंदूंनी ताबडतोब मुसलमान व्हावें. जे या आज्ञेचा भंग 
करतील, त्यांचा शिरच्छेद केला जाईल व त्यांची मालमत्ता 
सरकार जमा होईल. ' 
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भारतीय संस्कृति कोश 


तो हुकूम ऐकतांच सर्व हिंदू घाबरले व सिधुनदाच्या 
तीरावर एकत्र जमून त्यांनी त्या नदाची आळवणी सुरू केली. 
तिसऱ्या दिवशीं त्या नदाच्या पात्रातून आवाज उठला, क 
“मी आठ दिवसांनी नरसापूर येथे अवतार घेईन व तुमच 
संकट निवारीन. माझें नांव उडेडोलाल असें असेल. ' रा 

आठ दिवसांनी त्याने नरसापूर येथे अरोरा जातींतील 
एक प्रख्यात हिंदुपुढारी रतनराय ठाकूर व त्याची पत्नी देवकी 
यांच्या उदरीं जन्म घेतला. त्या दिवक्षीं वर्षप्रतिपदा होता. 
कांही क्षणांतच तो दाढी-मिक्ञांचा तरुण बनला व हं अघटित 
राजाच्या कानापर्यंत पोंचलें. राजाने त्याला थत्ता येथे बोला- 
वणें धाडलें. उडेडोलाल त्याच्यापुढे उभा ठाकला. त्यान 
राजाला सांगितलें, की ' हिंदु-तुक॑ समान आहेत; तेव्ह' त्‌ 
हिंदूंवर धर्मांतराची सक्ति करूं नको. ' राजाला 
घिटाईचा राग आला व त्याने उडेडोळालला पकडण्याचा 
हुकूम दिळा. पण राजाला ती गोष्ट शक्‍य झाली नाही. 
राजाच्या उद्दामपणाचा उडेडोलाललाहि राग आला ् त्यात 
अग्नीला थत्ता नगरी भस्मसात्‌ करण्याची आज्ञा दिली. शहर 
जळूं लागतांच मग राजाचे डोळे उघडले व तो उडेडोलालला 
शरण गेला. त्या घटनेमुळे हिंदूचे धर्मातर टळून त्यांना त्या 
राज्यांत धर्माचरणाचें स्वातंत्र्य मिळालें. 

मत्स्यावर आसनमांडी घालून बसलेला व घोड्यावर श्व 
झालेला अक्षीं उडेडोलालचीं दोन रूपें आहेत. पहिल्या कळ 
त्याच्या हातीं पुस्तक व जपमाळ आहे. दुसर्‍या ख्पांत झुल, 
आपल्या हातीं ध्वज व खड्ग धारण केलें आहे. कर, र 
नजीक पीर पाथो व पीर मांघो नांवाचीं जीं दोन कक 
आहेत, तीं उडेडोलालचींच आहेत. हिंदूंग्रमाणेच मलन दी 
त्या ठिकाणीं त्याला भजतात. थत्ता व सक्कर येथेहि त्या 
मंदिरे आहेत. उडेडोलाळ जेव्हा हिंगलाजहून करा तिथि 
आला, तेव्हा तो तिथल्या मनोरावेटावर राहिला होता. 3 
त्याने बांधलेलें मंदिर अद्यापि चांगल्या अवंस्थेंत आ€- 
चैत्र व आषाढ या महिन्यांच्या पौणिमेस मोठी जत्रा भारी णीं 
दर्यापंथी लोक उडेडोलालला भजतात. त्यांनी अनेक कु ग 
त्याचीं मंदिरे बांधलीं आहेत. उडेडोलाल हा शेवटी 
दुभंग होऊन तिच्यांत अदृश्य झाला. [ [सिंधी कल्चर 


त्याच्य़ा 


3 जट द. भारतांत सुखवस्तु लिंगायत हत 
उडेय (वोडेय) यांना ही पदवी लावतात. पय म्हण 
अधिपति. निलगिरी प्रदेशांतील बदग जातीच्या एका स्ेसूरचे 
पोटजातीलाहि उडेय किवा वोडेयर हें नांव आहे. “६ 
महाराज वोडेयर घराण्यांतले आहेत. [ का. ट्रा. स- टि 


खंड पहिला 


उड बौद्धांची एक देवता. ही रक्‍तवणं 
डायान झुर्कुळा असून हिचें घ्यान भयप्रद आहे. हिचें 
आसन अर्धपर्यंक व वाहन प्रेत आहे. हिच्या गळ्यांत कपाल- 
माला असते व हिची जीभ व सुळे बाहेर आलेले असतात. केस 
तांबूस असून ते ज्वालेप्रमाणे वर गेलेले असातात. ही व्याघ्- 
चर्म परिधान करते. हिला तीन डोळे व चार हात असून 
हातांत पुष्प, धनुष्य व बाण या वस्तू असतात. [ इं. बु. इ.] 


उड्डीयानवंध हठयोगांतील एक वंध. याचा विधि पुढील- 
[यानबध माणे --- 
उदरे पश्चिम तानं नाभिरूध्दं तु कारयेत्‌ । 
उड्डोयानो ह्ासो बन्धो मृत्युमातड्‌गकेसरी ।। 
समग्राद्‌ बन्धनादेतदुड्ीयानं विशिष्यते । 
उड्डोयाने समभ्यस्ते मुक्‍्तिः स्वाभाविको भवेत्‌ ।। 
अर्थ - बेंबीच्या वरचें पोट भकाळीं नेऊन बेंबी वर करणें 
याला उड्डोयानबंध असें म्हणतात. हा मृत्युगजाचा सिह आहे, 
सर्व बंधांत श्रेष्ठ आहे व याचा अभ्यास केला असतां मुक्ति 
सहज मिळते. 
तसेंच याच्या अभ्यासाने दीर्घायुष्य प्राप्त होतें, उदराचे 
व मूत्राशयाचे विकार दूर होतात, नाभिस्थित समान व 
ककल या प्राणांत स्थिरता येते, वात, पित्त व कफ शुद्ध 
होतात व सुबुम्ना नाडीचें द्वार खुले होतें. [ यो. सो. पू. च.; 
गा म.वि.] 


ढे एक जैन पंथ. या पंथाचे लोक शरीराचा 
उड्ढकड्यग खालचा भाग कधीहि खाजवीत नाहीत. 


जत ओरिसांतल्या लोकांना प्राचीन काळीं उड्‌ म्हणत. 
ड॒ यांचा उल्लेख महाभारत, बृहत्संहिता, मनुस्मृति इ. 
ग्रंथांत आढळतो. यांना ओडू किंवा औड़ू अशींहि नांवें होतीं. 
पाहा - ओरिसा. 


अंगावरून ओवाळून टाकलेला पदार्थी व ती क्रिया. 
उतारा लिंबू मीठ, तांदूळ, पाणी, भाकरीचा तुकडा, दही- 
भात, इ. उताऱ्याचे पदार्थ होत. संस्क्रतमध्ये या क्रिय्रेला 
अवतरणकमंगल असे नांव आहे. स्त्रियांच्या धार्मिक क्रियांत 
उताऱ्याला महत्त्वाचें स्थान आहे. कांही उतारे मांगलिक, तर 
कांही जादूटोण्यांतले असतात. नवरदेव लग्नाच्या मंडपांत 
वधू पतीसह घरीं आल्यावर, बाळ-बाळंतीण 


आल्यावर, नव अडरे 
त्यांच्यावरून भे 


दहाव्या दिवशीं घरीं आल्यावर, 


६०२३ 


उत्कठिता 


पाणीं किंवा भाकरीचा तुकडा ओवाळून टाकण्याची चाल आहे. 

खेडेंगांवांत उताऱ्याचा पुढील प्रकार आढळतो- शिजविलेले 
अन्न, लाल कापड, सव्वा रूपया, कोळसा, दोंदूर, सुर्मा, खिळा 
व नारळ हे पदार्थ एका मातीच्या परळांत ठेवतात. मग तें 
साहित्य रोग्याच्या अंगावरून ओवाळतात. नंतर मांत्रिक 
तें परळ व नागवी तलवार घेऊन स्मशानांत जातो. त्याच्या 
मागून लोकहि नाचत व ढोलकी वाजवीत जातात. मांत्रिक 
तें परळ स्मश्ञानांत ठेवतो व सर्वे मंडळी मार्गे न पाहतां परत 
येतात. कोंबडीचें पिल्लू, दहीभात, इ. पदार्थहि रोग्यावरून 
ओवाळून टाकण्याची पद्धत आहे. 


योगमार्गांतलें एक प्रसिद्ध आसन. याचा विधि 
उत्कटासन उसा- 
अड्गुष्ठाभ्यामवष्टभ्य घरां पाष्णी च खे गतो । 
तत्रोपरि गुदं न्यस्य विज्ञेय मुत्कटासनम्‌ ।। 
अर्थ - दोन्ही पाय पाठीमागे वळवून टांचांवर बसावें व 
पायांचे चवडे बोटांच्या आधारावर जमिनीवर ताठ ठेवावे. 


उत्कटासन 


कंबर, पाठ व डोकें समांतर ठेवून हात गुडघ्यांवर ठेवावे. 
याला उत्कटासन असें नांव आहे. [ उ. यो. द.; यो. सो. पु. च.] 


डल अष्टनायिकांपैकी एक नायिका. हिला उत्का 
उत्काठता असेंहि म्हटलेलें आहे. भरताने प्रथम हिचा 
उल्लेख केला आहे. ' संकेतस्थलं प्रति भर्तुरतागमनकारणं या 
चिन्तयति ' > संकेत स्थळीं जाऊन (नायकाच्या येण्याची जी 
मागंप्रतीक्षा करते, आणि) तो अजून कां आला नाही अशी 


उत्कठिता 


चिंता करते, ती उत्कंठिता होय , अशी भानुदत्ताने तिची 
व्याख्या केली आहे. तिच्या अवस्थेंत प्रतीक्षेवरोबरच उत्सुकता 
विशेष जाणवते. भक्तिकाव्यांत व रीतिकाव्यांत या नायिकेची 
भावविव्हळता, चिंता, उत्सुकता, आकांक्षा व आतुरता या 
मनोवस्थांचें सुंदर चित्रण केलेलें आहे. 
उत्कंठितेच्या मनोव्यापारांचें वर्णन पुढील इलोकांत केलें 
आहे- १ 

आनेतृं न गता किमु भ्रियसखी भौतो भुजंगात्‌ किमु । 

क्रद्धो वा प्रतिषेधवाचि किमसो प्राणेश्‍वरो वतंते । 

इत्यं कणंसुवणंकेतकरज: पातोपघातच्छलाद्‌ 

अक्ष्णो: कापि नवोढनीरजमुखी बाष्पोदक मुज्चति ।। 

अर्थ - प्रियसखी प्रियकराला आणायला गेली नसेल का ? 

तो सापाला भ्याला असेल का? का मी त्याचा निषेध केला 
म्हणून तो रागावला ? अश्या अनेक शंकांनी व्याकुळ होऊन 
कानावरील सोनकेवड्याचे पराग डोळयांत गेले अशा बहाण्याने 
ती कमलमुखी सुंदरी अश्रु गाळीत आहे. 


वेदीच्या उत्तरेला दोन पावलांवर वेदींतील कचरा 
उत्कर टाकण्याची जागा असते, तिला उत्कर असें नांव 
आहे. सामान्यतः दर्भाचे तुकडे, पुरोडाश तयार करतांना 
पडलेला कोंडा इ. पदार्थ उत्करांत टाकतात. उत्कर शब्दा- 
पासून मराठींत उकिरडा शब्द आला असावा. [ विद्याधर 
शास्त्री भिडे ] 


त्क अर्वाचीन ओरिसा या प्रदेशाचें प्राचीन नांव. हा 
उत्कल देश त्रद्रषिकुल्या नदीपासून सुवणरेखा आणि महा- 
नदी यांच्यापर्यंत पसरला होता (स्कंद पु. ६.२७). उत्कल 
देशाची पुर्वसीमा कपिक्ा नदी व पशचिमसीमा मेकल लोकांचें 
राज्य, अशी होती. सुद्युम्नपुत्र उत्कल याचें राज्य प्रथम या 
प्रदेशावर निर्माण झालें, म्हणून याला उत्कल देश म्हणूं 
लागले. पुराणांत उत्कलांचा उल्लेख उद्र, मेकलळ, कलिंग व 
आंध्र यांच्याबरोबर येतो. पाहा - ओरिसा. 


उत्कळ नाण ओरिसांत निवास करणाऱया ब्राह्मणांपैकी 

एक जात. यांचे दोन भेद आहेत : दाक्षि- 

णात्य व जाजपुरी. कटक, पुरी, इ. ठिकाणीं दाक्षिणात्यांची 

वसती आहे. जाजपुर, अंगळेट या भागांत राहणारे ते जाज- 

पूरी होत. सामंत, मिश्र, नंद, पती, कर, आचार्य, तत्यापथी, 
वेदी, सेनार्पात, पर्णग्राही, इ. त्यांच्या उपाधी आहेत. 

त्यांच्यातलाच आणखी एक पोटभेद म्हणजे महापात्र 


६०४ 


भारतीय संस्कृति कोष 


ब्राह्मण हा होय. हे लोक श्राद्धे, प्रायशिचित्तें इ. कार्यात पौरो- 
हित्य करतात. उत्कल ब्राह्मणांतील कांही लोक पुरी येथे पड- 
गिरीहि करतात. या पंड्यांची सहा गोत्रे असून हे शुक्‍्लयजु- 
वेदाच्या माध्यंदिन शाखेचे आहेत. [ भा. ब्रा. जा. प्र. ] 


त्की त्य त्र. ३.१५-१६ या दोन सूक्तांचा द्रष्टा- 
उत्काठ कात्य हु दोन्ही सूक्ते अग्निस्तुतिपर आहेत. 


व सर्व पापांचा क्षय होऊन प्राणांचें 
उत्क्रातेथनुदान उत्क्रमण सुखाने व्हावें, म्हणून बेतूच 
दान देतात. आसन्नमरण पुरुष हें दान देतो अथवा त्याच्या 
मृत्यूनंतर त्याचा पुत्र तें देतो. एका दुभत्या गायीची शि 
व खूर सोन्यारुप्याने मढवून तिच्या अंगावर दोन वस्त्र 
घालून तिची व ब्राह्मणाची पुजा करतात. मग- 
असृत्क्रान्तौ प्रवृत्तस्य सुखोत्क्रमणसिद्धये । 
तुभ्यमेनां संप्रददे धेनुमुत्करान्तिसंज्ञिकाम्‌ ।। 
या मंत्राने ती ब्राह्मणाला दान देतात. गायीच्या अ 
तत्प्रतिनिधिभूत गोमूल्य देतात. या घेनुदानाला मोक्षथडु 
असेंहि म्हणतात. [ दा. चं.; ध. सिं.; तृ. प. ] 


दान 


भारतांतील उत्खनित संस्क्रतीचा 


साकल्याने विचार करायचा झाल्यास 
त. यांत 


उत्ख- 
जें प्राथमिक 


उत्खनित संस्कृति 


दोन गोष्टी प्रामुख्याने विचारांत घ्यायला हव्या 
पहिली गोष्ट म्हणजे प्राचीन आधिभौतिक संस्कृत 
विविध अवस्था आतापर्यंत ज्ञात झाल्या आहेत, त्या 
ननांच्याच मुळे झाल्या असं नव्हे; तर उत्खननपूव 
संशोधन करावें लागतें, त्यामुळें प्राचीन संस्कृती 
झालीं. विद्षेषतः अदमयुगीन संस्कृतींचा शोध 
उत्खनन फारसें करावें लागत नाही. निरतिराळं 
कांठांच्या छेदांची सूक्ष्म आणि शास्त्रीय पाहणी अर. गाची 
संस्कृतींची ओळख करून घेण्याकरितां मूलभूत रॉब मळे 
ठरते. दुसरी गोष्ट अश्ली, की भारतांत अश्या संशोवना 3 
आणि उत्खननामुळे जी अनेक संस्कृतींची ओळख ₹_ _ हा 
मूलत: गेल्या पंचवीस वर्षांतील या क्षेत्रांत शोधृतर र 
गेलेल्या कार्यामुळेच होय. भारतीय पुरातत्त्वकार्याची यो 
त्सरी जरी गेल्या वर्षींच साजरी झाली असली, तरी लीत 
पाऊण कालखंडांतील कार्य हें अलिकडील अंतिम चतुच णि 
तील कार्याच्या मानाने थिटे वाटावं, इतकें अल्प आ. 
सुसंगतीचा अभाव ददविणारें आहे. म्हणूनच भारतांतील गा 
उत्खनित संस्कृतींचें दिग्दर्शन करतांता अश्मयुगीन संशाबत 


गला 


खंड पहिला 


आणि गेल्या पंचवीस वर्षांतील उत्खननांच्या व्यापक आणि 
हेतुपूर्वक योजनांचा आढावा घेणें अगत्याचे ठरतें. 

पंचवीस वर्षांपूर्वीच्या कालखंडांत भारतांत जें संशोधन आणि 
जीं उत्खननें झालीं, त्यामध्ये सुसूत्रता, शास्त्रीयदृष्टि आणि 
साधनें यांचा वराचसा अभाव होता. या कालांतील पुराण- 
वस्तुसंशोधनाचें कार्य बहुतांशी वौद्धकालीन पुरातन नगरींचा 
ठाव घेणें आणि या प्रयत्नांत हातीं आलेल्या विविध पुरातन 
अवदोषांचा संग्रहालयांचें उद्दिष्ट डोळ्या समोर ठेवून सांठा 
करणें, एवढ्यापुरतेंच मर्यादित होतें. यांत या प्राचीन अवदो- 
षांच्या कलात्मकतेबद्दलचा कौतुकाचाच भाग अधिक होता. 
अश्या विविध अवशेषांचे गट पाडून त्यांचा तौलनिक अभ्यास 
करून त्यावरून प्राचीन संस्कृतीच्या टप्प्यांचा मागोवा घेण्याची 
दृष्टि नव्हती. यामुळेच ब्रूस फूट यांना जरी १८६२ सालीं 
मद्रासजवळ प्राचीन अश्मयुगीन मानवार्चे दगडी हत्यार 
सांपडलें, तरी त्या संस्कृतीची अखिल भारतीय व्याप्ति 
पटविण्यास जवळजवळ शांभर वर्षे लागलीं. या शतकाच्या 
प्रथम पादांत उजेडांत आलेल्या सिंधुसंस्कृतीची व्याप्ति केवळ 
सिंध-पंजाबापुरती मर्यादित राहिलेली नसून ती सोराष्ट्र- 
गुजरात-राजस्थान या प्रदेशांतहि दृढमूल झालेली होती, 
हें कळायला मार्शल आणि वत्स यांनी केलेल्या उत्खननानंतर 
एक पंचविशी उलटावी लागली. 

भारतांतील उत्खनित संस्कृतींचा आढावा ध्यायचा झाल्यास 
तो विभागदा: घेणें इष्ट ठरतें. अरमयुगांतील प्राथमिक संस्कृती- 
पासून तों तहत मध्ययुगीन संस्क्ृतीपर्यंतच्या निरनिराळ्या 
अवस्थांचा अवदोषरूपी पुरावा भारतांत फार मोठ्या प्रमा- 
णांत हातीं आलेला आहें. आणि या निरनिराळ्या अवस्थांचे 
अश्मयुग, ताम्रयुग, लोहयुग असे विभाग पाडतां येतात-- 

अशमयुगांतहि प्राचीन अश्‍मयुग, मध्य अश्‍मयुग आणि नव 
अश्मयुग असे तीन उपविभाग पाडतां येतात. यापैकीं प्राचीन 
अड्मयृगाचे प्राचीनतम, प्राचीनतर आणि प्राचीन असे तीन 
मेद करतां येतात. भारतांतील आतापर्यंतच्या संशोधन- 
उत्खननांत या बहुतेक सर्वे अवस्थांचें दशन झालेलें असल्याने 
ढोबळपणे सुसंगतरीत्या मानवी संस्कृतीच्या वाटचालीचे 
दिग्दर्दन करतां येण्याजोगी परिस्थिति निर्माण झाली आहे, 
ही नमूद करण्यासारखी गोष्ट आहे, यांत शंका नाही. 

म धन--- ताम्मयुगीन संस्कृतीच्या विविध 


अद्मयुग्रीन संशो पाणि 
अवस्थांचा प्रत्यय केवळ गेल्या पंचवीस तीस वर्षांच्या संशो- 


धनाने आणून दिला आहे. त्याआधीच्या कालात अर₹म- 
यगीन संस्क्रतीचें दशन अत्यंत त्रुटित स्वरूपांत आणि प्रादे- 
किक दष्ट्या असंबद्धरीत्या झालेलें होतें. मद्रास, उत्तर गुज- 
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उत्खनित संस्कृति 


रात, मराठवाड्यांतील पैठण, नमंदाकांठीं भुत्रा आणि पंजाब- 
कार्मीर प्रदेश या ठिकाणीं रॉबेट ब्रूस फूट, वायने, हॅकेट, टॉड, 
वाडिया, डिटेरा आणि पॅटरसन यांच्या संशोधनाला यश येऊन 
प्राचीनतम अइमयुगांतील मानवी हत्यारें तुरळक प्रमाणांत 
सांपडलीं. अर्थात्‌ डिटेरा आणि पॅटरसन यांचे श्ञास्त्रीय प्रयत्न 
सोडल्यास बाकीच्यांचें संशोधन योजनाबद्ध नसल्याने १९४० 
पर्यंतच्या कालखंडांतील सर्वे काम त्रुटित स्वरूपांत राहिले. 

गेल्या वीस पंचवीस वर्षात मात्र प्राचीन अरमयुगाबद्दलच्या 
संशोधनाने क्रांतिकारक काम केलें आहे. या कालांतील 
दगडांचीं बनविलेलीं अनेक प्रकारचीं हत्यारें संशोधकांनी 
शोधून काढलीं. आणि त्यावरून आंध्र, कर्नाटक, महाराष्ट्र, 
मध्य प्रदेश, राजस्थान, ओरिसा, .पूर्व पंजाब या विस्तृत 
भूभागावर प्राचीनतम अश्‍मयुगीन मानवाचे वास्तव्य होतें, असें 
निश्‍चितपणे म्हणण्यासारखा पुरावा आता उपलब्ध झाला 
आहे. 

प्राचीनतम अइमयुग--या प्राचीनतम अश्मयुगीन संस्कृतीचे 
तीन प्रमुख विभाग दगडी हत्यारांच्या बनावटीच्या तंत्रावरून 
पाडण्यांत आलेळे आहेत. सोहनपुर्व संस्कृति, सोहन संस्कृति 
आणि हातकुऱ्हाड वापरणाऱ्यांची संस्कृति असे ते तीन विभाग 
आहेत. सोहन ( संस्कृत -शोभना ) ही पश्चिम पंजाबांतील 
एक नदी असून ती रावळपिडीजवळून वाहते. तिच्या खोऱ्यांत 
जें संशोधन झालें आणि त्यावरून अश्मयुगीन हत्यारांचे जे 
विभाग पाडतां आले, त्यामुळें या संस्कृतींना सोहनच्या अनु- 
षंगाने नांवे दिलीं गेलीं आहेत. 

सोहनपुर्वे संस्कृति-- दगडी हत्यारांबद्दल फारशी माहिती 
मिळत नाही. हत्यारांची दुमिळता या गोष्टीला कारणीभूत 
आहे. मात्र या हत्यारांबाबत एवढें सांगता येतें, की हीं 
सोहन खोऱ्यांतील सर्वांत खालच्या दगडगोट्यांच्या थरांत 
सांपडल्याने आणि या खोऱ्याचा भूग्भशास्त्रदृष्टया अभ्यास 
केला गेला असल्याने तीं भारतांत अत्यंत प्राचीन समजलीं 
जातात. यांचें स्वरूप सर्वसाधारणपणे अत्यंत ओबडधोबड 
असल्याने त्यांना हत्यारे समजणेंहि बऱ्याच जणांना अवघड 
वाटतें. हीं आकाराने मोठीं असून यांवर सोहनसंस्कृतीच्या 
अथवा त्यानंतरच्या कालांतील दगडी हत्यारांत आढळणारा 
नीटनेटकेपणा आणि तंत्रप्रयोजनाची जाणीव अजिबात दिसून 
येत नाही. 

सोहन संस्कृति-- या संस्कृतीचीं दगडी हत्यारें मात्र बना- 
वटीच्या तंत्रज्ञानाची जास्त प्रगल्भता दाखवितात. असें असून 
देखील हातकुऱ्हाडीच्या बनावटींत जो तंत्रप्रकषे दिसतो, त्याचा 
सोहन संस्कृतीच्या हत्यारांत अभाव जाणवतो. सोहनसंस्कृतीची 


उत्खनित. संस्कृति 


हीं दगडी हत्यारें एका विविष्ट तंत्राने बनविळेलीं आढळतात. 
मोठमोठे दगडी गोटे एकमेकांवर आपटल्यास त्याचे दोन 
तुकडे होतात. अश्या अर्थछिन्न गोट्याचा तुकडा घेऊन, 
तुटलेल्या वाजूवर खालून भआाणखी ठोके देऊन छिलके काढ- 
ल्याने तुटलेल्या बाजूचे घारदार कडेंत रूपांतर होतें. या 
दगडी गोट्यांचा वराच मोठा भाग अविठिन्न नैसर्गिक स्वरू- 
पांत कायम राहतो. फक्त एक बाजू तोडण्याच्या अथवा 
छिलण्याच्या कामीं उपयोगांत येईल, अशी बनविली जाते. 
यांनाच इंग्रजीत ' चॉपसं ', ' चॉपिंग ट्ल्स्‌ ' अथवा ' स्क्रेपस ' 
अशी संज्ञा आहे. 

सोहन संस्कृतीची व्याप्ति--सोहन संस्कृतीचीं हत्यारें फक्‍त 
पंजाव-काइमीर विभागांतच सांपडल्याने व तद्विषयक अपुऱ्या 
संशोधनामुळे सोहनसंस्कृतीचा मानव केवळ याच विभागांत 
ठाण देऊन बसला होता, असा संशोधकांचा समज झाला होता. 
तसेंच तो सांस्कृतिक आणि वांशिक दृष्ट्याहि ' हातकुर्‍्हाड 
बनविणाऱ्या मानवापेक्षा भिन्न होता, असेंहि मत मांडलें जात 
होतें. परंतु गेल्या वीस-पंचवीस वर्षांतील संशोधनामुळे या 
मताचा फोलपणा सिद्ध झाला आहे. सोहनसंस्कृतींतल्या- 
सारखीं दगडी हत्यारे आता गुजरात, बिहार, ओरिसा, 
महाराष्ट्र, मद्रास, आणि मध्यप्रदेश या विस्तृत भूभागावर 
सांपडलीं असल्याने सोहनसंस्कृतीचा मानव सौराष्ट्र, पश्चिम 
राजस्थान, गंगा-यमुना दुआव, केरळ, आसाम आणि सिंव हे 
प्रदेश सोडून इतर सवं प्रदेशांत हिंडत होता, असें म्हणतां येतें 
याहि विभागांत योजनापूर्वक संशोधन झाल्यास सोहन- 
संस्क्रतीच्या निशाण्या मिळण्याची शक्‍यता आहे. 

“हातकुऱ्हाड 'संस्कृति--सोहनसंस्कृतीच्या हत्यारांच्या बाब- 
तींत जसे संकुचित समज होते, तसेच हातकुऱ्हाडी वापरणा- 
ऱयांच्या बाबतींतहि होते. हा मानव केवळ मद्रासच्या 
परिसरांतील प्रदेश आणि उत्तर गुजरात एवढ्याच भूभागावर 
वास्तव्य करून असावा, असें त्या प्रदेशांत सांपडलेल्या 
हत्यारांवरून सांगितलें जाई. परंतु अलिकडील संशोधनाने 
हातकुऱहाडी आणि संलग्न हत्यारें सांपडण्याच्या भूभागाची 
व्याप्ति मोठ्या प्रमाणावर ज्ञात झाली असल्याने सोहन- 
संस्क्रतीप्रमाणेच ही संस्कृतिहि व्यापक होती किंबहुना सोहन 
संस्कृतीची आणि तिची व्याप्ति प्रादेशिकदृष्ट्या तत्सम होती, 
असे दिसून आलें आहे. 

हातकुऱ्हाडींशीं संलग्त असलेल्या संस्कृतीची मानवी 
हत्यारें विविध, उत्कृष्ट बनावटीचीं आणि तांत्रिक प्रगतीचीं 
निदर्शक वाटतात. तोडण्याकरितां बदामाच्या आकाराच्या; 
पण मापाने मोठ्या व हातांत धरून वापरतां येण्यासारख्या 
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भारतीय संस्कृति कोश 
कुऱ्हाडी, फरशीसारखीं धारदार कड असलेलीं हत्यारे, 
छिलण्याकरितां उपयोगी पडतील अशीं हत्यारें आणि छ्द्रिं 
पाडण्याकरितां उपयोगीं येतील अशीं हत्यारें, हे मुख्यतः य़ा 
संस्कृतीच्या हत्यारांचे मुख्य प्रकार होत. सोहनसंस्क्रतींत न 
आढळणारी, छिलके उत्कृष्टपणे व नियोजनपूर्वक काढून 
हत्यारें वनविण्याची कला, या कालांत आढळून येते. 

मानवी जीवन --सोहन संस्कृति आणि हातकुर्‍हाड संस्क्रति 
यांतील मानवी जीवनाची कथा मात्र अद्याप अज्ञात आहे- 
या दोन्ही संस्क्रतींच्या हत्यारांची भारतीय व्याप्ति डोळ्यांत 
भरण्यासारखी असतांना या संस्कृतींचा जनक मात्र आजतागा- 
यत संशोधकांना हुळकावण्या देत लपून बसलेला असावा, ही 
विलक्षण गोष्ट आहे. या संस्कृतीच्या मानवाचे अवदाष 
अद्याप हातीं न आल्याने त्याच्या वंशसंबंधाचा अथवा त्याच्या 
मेंदूच्या बौद्धिक प्रगतीचा अंदाज करणें शक्‍य झालेलें नाहीं” 
मात्र त्याच्या कालांतील नैसागिक परिस्थितीचा मागोवा 
घेतल्यास, नद्यांकांठच्या प्रदेशांची व ज्या थरांत हीं हत्यार 
सांपडलीं त्या थराचा भूगर्भशास्त्राच्या दृष्टीने अभ्यास केल्यास, 
त्या कालांत पावसाचें प्रमाण आजच्यापेक्षा खूपच अधिक हा९ 
असें सांगता येतें. हीं हत्यारं दगडगोट्यांच्या थरांत सांपडल्यार्न 
पर्जन्यविपुलतेमुळे नदीच्या पाण्याचा जोर मोठा होता आ 
त्यामुळें हे दगडगोटे आणि त्यावरोबरच हीं ह्त्यारें बाहूत 
नेण्याचें सामर्थ्यं नदीच्या पाणलोटांत होतें, हें स्पष्ट होतें. तेव्ही 
प्राचीनतम अश्मयुगांतील हा मानव घनदाट जंगलांत राहत 
असावा असें अनुमान करतां येतें. त्याच्या हत्यारांच्या आकारा” 
वरून व बोजडपणावरून त्याच्या प्राथमिक गरजांचें या भे 
प्रतीत होतें. तो गुहेंत राहत असावा आणि रानटी हत” 
इ. स्थूल जनावरांना हांका घालून व कोंडींत पकडून दरडीवरू, 
खाली उडी घ्यायला भाग पाडीत असावा. बाणाची टा 
म्हणून वापरतां येणारीं हत्यारे अथवा पळणाऱ्या जनावर ह 
फेकून मारतां येतील अश्या तर्‍हेचीं भाल्याचीं टोकें असलेल 
हत्यारे त्याला निकडीची भासत नसत. कारण त्या काळ क 
जनावरेंच बोजड आणि मंद गतीचीं असल्याने दरडीखार्ल ना 
कोसळून तीं गतप्राण झाल्यावर सावकादा हातकुऱ्हाडीने गि 
फरशीसारख्या दगडी हत्याराने त्या प्राण्यांच्या मृत 
तोड करण्यास त्याला भरपूर वेळ होता. मानवी 
अत्यंत प्राथमिक गरजापलिकडे त्याची दृष्टि नव्हती. त्यार. 
जनावरांच्या कळपांमागे अन्नशोधार्थ भटकत तोहि भ्ट्कै 
आयुष्य घालवीत असे. 
प्राचीनतर अइमयुग -- अश्मयुगीन संस्क्रृतींच्या 


तेचा प्रत्यय अलिकडील संशोधनाने विलक्षणरीत्या 


शरीरा 
जीवनाच्या 


विविध” 
आलिली 


खंड पहिला री 
ू व उत्खनित संस्कृति 


आहे. प्राचीनतम अश्मयुगांतील सोहनसंस्कृति आणि हात- रणत्व पटायला जवळजवळ ऐंशी - पंचाऐशी वर्षाचा काला- 
दर्‍्दोडी वावडशोत्यांनी कालिया पलिकडे आणखी कांही वघि जावा लागला. त्यावेळीं फक्त सोहन आणि हातकुऱ्हाड 
संस्कृतींचा ठावठिकाणा लागेल, असें कोणालाच वाटत नव्हतें. या संस्कृतींची हत्यारेंच जास्त परिचयाचीं असल्याने वाब 
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१, २, ३-सोहनसंस्कृतींतील हत्यारे, ४- फरशी, ५- स्केपर, ६- हातकुऱ्हाड, ७- प्राचीनतर अश्मयुगीन 
हत्यारे, ८” मध्यामयुगीन हत्यारें व ९- नवाश्मयुगीन हत्यारें. 
हत्यारांचा शोध गोदा- यांना सांपडलेल्या अकीक दगडाच्या हत्यारांचें महत्त्व दुलेक्षिलें 


३ सालींच लागला गेलें असल्यास नवल नाही. 


किंबहुना या प्राचीनतर अदमयुगांतील 
प्राचीनतर अशमयुगीन संस्कृतीच्या हत्यारांच्या बाबतींत 


वरीकांठीं मुंगीपैठणला वायने यांना १८६ ह 
होता. परंतु या शोधाचें नावीन्य अथवा तिचें अनन्यसाधा- 


उत्खनित संस्कृति 


गेल्या ८-९ वर्षांत मात्र भरभक्कम पुरावा हातीं आला आहे. 
आता त्यांच्या शोधालाहि शास्त्रीय दृष्टि मिळाल्याने या संस्कृ- 
तीच्या निराळेपणाबद्दह आणि खरेपणाबद्दल शंका राहिली 
नाही. भारतांत आज अनेक नद्यांच्या काठांच्या छेंदांत सर्वांत 
खाली जो दगडगोट्यांचा थर सांपडतो व ज्यांत ट्रॅप, क्‍्वार्टझ्‌, 
क्वार्ट्ाईट इ. दगडांची, हातकुऱ्हाडी, फरशी, इ. प्राचीनतम 
अशमयुगाचीं प्रातिनिधिक हत्यारें सांपडतात, त्या थराच्या 
वर दुसरा एक पिवळ्या मातीचा थर दिसतो. या थरावर 
जाडसर वाळूचा थर दृष्टोत्पत्तीस येतो आणि याच थरांत हीं 
प्राचीनतर अश्‍मयुगांतील हत्यारे आतापर्यंत सांपडत आलेली 
आहेत. यावरून प्राचीनतम अश्‍मय्‌गानंतर कमी पजंन्याचा 
अथवा कोरडा कालखंड येऊन गेला आणि त्यानंतर पुन्हा 
एकवार जास्त पर्जन्याचा अथवा ओला कालखंड आला, असें 
कळतें. आणि याच दुसर्‍या ओल्या कालखंडांत या दुसर्‍या 
अथवा प्राचीनतर अशमयुगाची संस्कृति उदयास आली. 

या अडमयुगाचें वैशिष्ट्य हत्यारांच्या लहान आकारांत, 
त्यांच्या प्रकारांत आणि त्याकरितां वापरलेल्या दगडांच्या 
जातींत प्रतीत होतें आणि यावरून ही संस्कृति प्राचीनतम 
हत्यारांशीं तुलना करतां वेगळी आणि वैशिष्ट्यपूर्ण वाटते. 
लहान आकारावरून हां प्राचीन अश्‍मयुगाचीं निर्देशक न 
मानतां, ज्या नंतरच्या कालखंडांत गारगोटीच्या छिलक्यांचीं 
लहान लहान हत्यारे वापरांत आलीं, त्या लघु अश्‍्मयुगाची 
(1॥65011111०) प्रातिनिधिक मानण्याकडे सुरवातीस क्‌ल 
दिसुन आला. परंतु आता प्राचीनतर अश्मयुग आणि लघ- 
अदमयुग या दोन्ही संस्कृति वेगवेगळघा व एकमेकांपासून 
कालखंडाच्या दृष्टीने फारकत असलेल्या अद्या आहेत, असें 
सिद्ध झालेलें आहे. 

व्याप्ति : वेशिष्ट्यें - या प्राचीनतर अश्मयुगीन संस्कृतीची 
दृढ ओळख पहिल्या प्रथम महाराष्ट्रांत प्रवरा-गोदावरीच्या 
परिसरांत झाली. त्यानंतर भारतांत महाराष्ट्राशिवाय आंध 
कर्नाटक, मध्यप्रदेश, उत्तर प्रदेश, राजस्थान आणि. आय 
एवढ्या विस्तृत प्रदेशांतहि तिच्या निशाण्या मिळालेल्या 
आहेत. या प्रदेशांत हातीं आलेलीं हत्यारे बहुधा उत्कृष्ट 
पोताच्या दगडाचीं -- उदाहरणाथ, अकीक, जास्पर -- बन- 
विलेलीं आढळतात. आकाराने लहान असलेल्या या हत्यारांत 
विविध प्रकार आहेत. छिद्रे पाडण्यास वापरतां यावीं या हेतूने 
बनविलेली टोकदार हत्यारे, छिलण्यास उपयोगी पडावी 
अशीं हत्यार आणि बाणाच्या टोकाप्रमाणे काम देतील अशीं 
हत्यार, हे तीन प्रकार बहुतांशीं या संस्क्रतीच्या हत्यारांत 
आढळतात. 
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भारतीय संस्कृति कोद॒. 


प्राचीनतम अरमयुगीन संस्कृतीच्या मानवाप्रमाणेच प्राचीन- 
तर अश्मयुगीन मानव अद्याप अज्ञात राहिलेला आहे. मात्र 
त्याच्या हत्यारांची बनावट, त्याच्या सभोवतालच्या परिस्थि- 
तीच्या बदलाची कल्पना देते. बाणाच्या टोकासारखीं वापरास 
योग्य हत्यारे त्या मानवाने वापरलेल्या धनुष्याची अथवा 
भाल्याची कल्पना सूचित करतात. भोकें पाडण्याकरिता उप- 
योगी पडणारीं टोकदार हत्यारें तो कदाचित्‌ जनावरांच्या 
कातड्यास छिद्रे पाडण्यास उपयोजीत असावा, तर ठिलण्याचीं 
हत्यारे कातडीं कमावण्यास अथवा मांस छिलून काढण्यास 
वापरलीं जात असावीं. भाला अथवा वाण त्या काळच्या 
जलद धावणार्‍या प्राण्यांचे अस्तित्व सुचित करतात आणि 
ज्या थरांत हीं हत्यारें सांपडतात, त्या थरांत मोठमोठे दगड- 
गोटे नसून जाड वाळू असल्याने या कालांत पर्जन्यमान प्राचीन” 
अशमयुगापेक्षा कमी झालें असावें असें अनुमान करतां यत. 

प्राचीन अइमयुग -- प्राचीन अइभयुगाच्या या शेवटच्या 
अवस्थेचा विस्तृत पुरावा मात्र भारतांत अद्याप मोठ्या 
प्रमाणावर उपलब्ध झालेला नाही. युरोपांत या कालांतील 
संस्कृतीची वेशिष्टयें म्हणजे दगडाचे अथवा गारगोटीचे कार्ढ- 
लेले लांब धारदार छिलके आणि उभा काटकोनांत 
दिल्याने निघालेल्या छिलक्यामुळें टोकदार नोंक अ 
गारगोटीचीं हत्यारें हौं होत. या कालांत हवामानांतहि बदल 
झाल्याचा पुरावा तिकडे मिळतो. 

मुंबईजवळ .खांदिवली येथे आणि आंग्रांत कर्नूलजवळ 
अश्या तर्‍हेच्या प्राचीन अइमयुगांतील हत्यारांशीं संलग्न वाट" 
णारीं हत्यारें सांपडलेलीं आहेत. मात्र याबद्दल दुमत असल्यान 
प्राचीन अदमयुगीन संस्कृतीचे भारतीय स्वरूप अद्याप अज्ञातच 
राहिलें आहे. 

प्राचीन अश्मयुगीन संस्कृतीचा आढावा -- प्राचीन 
युगीन संस्कृतीच्या तीनहि अवस्थांत मानवाभोवतालची 
स्थिति जरी बदलली असली आणि तिचा प्रभाव 
मानवाच्या हत्यारांच्या बनावटीच्या तंत्रावर झाल्याचें दिसत 
असलें, तरी या सर्व अवस्थांत मानव भटक्याच राहिला. ह 
आणि आसरा या मूलभूत गरजांपलिकडे त्याची निकड डा 
नाही. हवामानांत प्रचंड उलथापाळथी झाल्या आणि अ 

र त क रर गीन 

आणि कोरडे कालखंड येऊन गेले, तरी अशमयु 
संस्कृतींच्या व्याप्तींत मात्र फरक पडल्याचें दिसत नार्हई', 

प्राचीन अश्मयुगीन संस्क्रतींच्या कालखंडाची निर. 
करणें हें कठिण काम आहे. मात्र चार-पांच वर्षांपूर्वी प्राच तीन 
तर अडमयुगीन संस्कृतीची रंगीबेरंगी दगडांची कुळ तरं 
आकाराचीं हत्यारें ज्या जाड वाळूच्या थरांत सांपड€'/ 


स्‌लेलीं 


अरम- 
परि- 
जरी 


-_ खंड पहिला 


त्याच थरांत गोदेच्या कांठीं अश्मीभूत झालेला एक बैलाचा 
जबडा सांपडला. या रानटी बैलाची जात आता अस्तित्वांत 
नाही आणि त्याचा 
कालखंड दीडलाख वर्षा- 
पूर्वीचा असावा, असें 
प्राणिशास्त्रज्ञांचे मत 
पडल्याने प्राचीनतर 
अश्मयूगाचा कालहि 
तोच असावा आणि या 
आधीचे प्राचीनतम 
अइमयुग दीडलक्षे वर्षा- 
पूर्वी बरेंच प्राचीन 
असावें, असें म्हणायला 
हरकत नाही. 

या तीनहि अरम- 
युगांतील मानवांचा वंश 
कोणता, तो एकच होता का भिन्न, त्यांच्या हत्यारांची तंत्राच्या 
दृष्टीने संलग्न उत्क्रांति होती किवा कसे आणि त्यांचा एक- 
मेकांशीं कितपत संपर्क आला, याचें उत्तर सध्या हातीं अस- 
लेल्या पुराव्यावरून देणें शक्‍य होत नाही. 

लघअदमयुग अथवा मध्यअदमयुग -- प्राचीन अश्मयुग 
कोणा सर्वांत शेवटचे नवअरमयुग यांमधील कालखंडांत 
जी संस्कृति विकसित झाली, तिला इंप्रजीमध्ये ' मेसोलिथिक 
असें नामाभिधान दिलें गेलें आहे. या संस्कृतीचें वैशिष्ट्य 
हें,कौर्‍या कालांत मानवाचा भटकेपणा आणि रानटीपणा 
कमी झालेला दिसून येतो. गारगोटीच्या छिलक्यापासून लहान 
लहान भौमितिक आकाराचीं हत्यारें बनविण्याकडे त्याची 
प्रवत्ति झाल्याने या कालखंडास ' लघुअशमयुग ' असें साथ 
नांव देण्यास हरकत नसावी. बारीक छिलक्याचे पुन्हा बारीक 
बारीक छिलके काढून त्रिकोण, चंद्रकोर, असमांतरभुज चौकोन 
(पशब्टांपपा ) अशा प्रकारचीं हत्यारे बनवून तीं ओळीने 
लाकडाच्या अथवा हाडाच्या तुकड्यांत खोबणीत बसवून या 
कालांतला मानव हत्यारांचा करवतीसारखा अथवा विळया- 
सारखा उपयोग करीत असे. अशा तर्‍हेचे | गारगोटीच्या 
पात्याचे विळे पॅलेस्टाईनमध्ये संशोधकांना सांपडले आहेत 
परंतु भारतांत मात्र केवळ असे शेकडो छिलकेच फक्त सांपडले 
आहेत, त्यामुळे साकल्याने प या कालांतील टया 
पुरावा अद्याप विस्तुतरीत्या हातीं न आल्यान, या कालांतील 
मानवी जीवनाचे संपूर्ण चित्र भारतापुरत तरी उभे करतां 


येत नाही. 
भा. सं. को. २९ 


प्राचीनतर अरमयुगीन रानटी 
बेलाचा अश्मीभूत जबडा 
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उत्खनित संस्कृति 


लघुअर्मयुगीन कालांतील मानवी जीवनार्चे त्रुटित चित्र 
मात्र गुजरातमधील लांघणज येथील उत्खननामुळे कांही अंशीं 
पाहायला मिळतें. याशिवाय मद्रासमधील तिनेवेल्ली, परिचिम 
बंगालमधील विरभानपूर आणि कर्नाटकप्रदेश या विभागांतहि 
अश्याच तर्‍हेचीं हत्यारें सांपडल्याने याहि प्रदेशावर लघु-अरम- 
युगीन संस्क्रृतीचें अधिराज्य होतें, असें तात्पुरते म्हणायला 
प्रत्यवाय नसावा. 

मानवी जीवन -- लांघणज येथील उत्खननांत जो पुरावा 
हातीं आला, त्यावरून असें म्हणता येतें, को या कालांतील 
मानवी वस्ती मोठमोठ्या तळघांजवळ जरा उंचवट्यावर असे. 
अर्थात्‌ या वस्तींतील घरकुलांचें स्वरूप कसें होतें, याबद्दल 
कांहीहि सांगतां येत नाही. मात्र हे रहिवासी छिकार आणि 
मच्छीमारी यांवर आपली उपजीविका करीत असत, हें अशा 
वस्त्यांशीं संलग्न असलेल्या थरांत सांपडलेल्या हरिण, नीलगाय, 
गाय-वैलांसारखीं जनावरे, डुकरे, कासवें आणि मासे यांच्या 
हाडांवरून कळून येतें. यांतील डुकरांसारखीं जनावरें मुद्दाम 
पाळून तीं खाण्याकरितां मारलीं जात असावीं. धान्याच्या 
भभावामुळे व सांपडलेल्या पाट्यांच्या अत्यंत लहान आकारां- 
वरून हे लोक शाकाहारी नसावे, हें अगदी उघड आहे. जना- 
वरांचें मांसहि भाजून खात किंवा कसे, हेंहि चुलींच्या अथवा 
इतर अग्निसंलग्न कार्याच्या पुराव्यांच्या अभावीं सांगणें कठिण 
आहे. तसेंच हे लोक मातीचीं गाडगीं-मडकीं किती प्रमाणावर 
वापरीत असत, हेंहि निश्‍चितपणे सांगतां येत नाही. खुद्द लांघ- 
णजला अत्यंत छोट्या- 
छोट्या खापरांचे तुकडे 
अत्यंत माफक प्रमाणा- 
वर सांपडले आहेत. 
परंतु त्यांवरून लघु- 
अस्मयुगांतील 
मातीच्या मडक्यांची 
कल्पना पुर्णपणे येत 
नाही. 

मात्र या युगांतील 
मानवी बांध्याची 
कल्पना लांघणज येथेच 
सांपडलेल्या मानवी 
सांगाड्यावरून करतां 
येते. हे स्त्रीपुरुषांचे 
सांगाडे गुडघे मुडपून एका अंगावर निजविलेल्या अवस्थेत 
उघडकीस आलेले आहेत. या मृतांना बहुधा उत्तर 


गुजरातमध्ये मिळालेला 
मध्याश्‍मयुगीन मानवी सांगाडा 


उत्खनित संस्कृति 


दक्षिण-म्ह्णजे उत्तरेकडे डोकें आणि दक्षिणेकडे पाय अश्ा 
अवस्थेंत ठेवीत असत. दक्षिणेकडे पाय करून जिवंतपणीं 
निजूं नये, अशी आजहि समजूत आहे ! मृताच्या अंगावरील 
डॅटीलियमच्या मण्यांवरून या लोकांचा सागरी विभागाशी संपक 
आला असावा असें अनुमान करता येतें आणि सांगाड्यांच्या 
अभ्यासावरून हे लोक उंच, लांब डोक्याचे आणि खालचा 
ओठ थोडासा पुढे आलेले अशा ठेवणीचे होते हें कळते. 
वांशिक दृष्ट्या इजिप्तमधील हॅमिटिक लोकांशीं त्यांचें साम्य 
दिसतें, असें लांघधणजचे उत्खनक डॉ. सांकळिया यांचें मत आहे. 

या कालांतील मानवी वस्तीचे स्वरूप जास्त स्थिर झाल्या- 
सारखें दिसतें हें खरे; पण या मानवांचा इतर समकालीन 
मानवांशीं वांशिक संबंध कोणता, तसेंच ही संकृति भारतांतच 
उत्क्रांत झाली किवा कसें आणि तिची परिणति अथवा विनाश 
कशा प्रकारें झाला, हे अद्यापहि कूट प्रश्‍नच आहेत. परंतु या 
कालीं सध्यापेक्षा पर्जन्यमान जास्त असून त्यामुळे भोंवतालीं 
दाट गवताची वाढ झालेली असली पाहिजे. 

नवअर्मयुग -- अशम-युगांतील उक्रान्तीची सर्वांत शेवटची 
अवस्था नवअदमयुगांत पाहायला मिळते. लघुअशमयुगांत 
दिसणारी मानवी जीवनाची स्थिरता या संस्कृतींत जास्त 
दृढ झाल्याचें प्रत्ययास येतें. या आधीच्या कालांत मानवाला 
मांसादि अन्नाकरितां जनावरांच्या कळपामागे भटकावे 
लागे; पण या कालांत मानवाने शेती करण्याची कला हस्त- 
गत केल्यानं त्याला आपल्या अन्नावर ताबा मिळवितां येऊन 
एके ठिकाणीं स्थिर वस्ती करून राहतां येऊं लागलें. अन्न 
रांधण्याकरिता त्याने अग्नीचा उपयोग केला आणि साठवणी- 
करिता म्हणून मातीचीं मडकीं चाकावर घडविण्याची कला 
आत्मसात्‌ केली. चाकाच्या तंत्राचा शोध, ही एक क्रांतिकारक 
घटना होती, यांत शंका नाहीं. 

नवअरमयुगीन संस्क्रतीच्या व्याप्तीवरहि अलिकडील संशो- 
धनाने आणि उत्धननांनी बराच प्रकाश पाडला आहे. कांही 
वर्षापुर्वी आंध्रप्रदेशांतल्या बेल्लारी येथील उत्खननांत नवारम- 
युगांतल्या घोटून घोटून गुळगुळीत केलेल्या दगडी कुऱ्हाडी, 
छिन्न्या आणि रापी, राखी रंगाच्या मातीच्या मडक्याबरोबर 
सांपडल्या होत्या. असाच पुरावा नागार्जुनकोंडा येथील उत्ख- 
ननांतहि मिळाला. आणखी संशोधन केल्याअंतीं आंध्र-कर्ना- 
टकांत आणि महाराष्ट्रांतील विस्तृत क्षेत्रांत या संस्कृतीचे 
धागेदोरे उघडकीस आले. याचबरोबर आसाम-ओरिसा या 
विभागांतहि अक्षा तर्‍हेच्या गुळगुळीत व धारदार केलेल्या 
दगडी कुऱहाडी मिळाल्या आहेत. परंतु त्यांचा आकार आंध्- 
कर्नाटकांतील कुऱ्हाडींपेक्षा वेगळा. आहे. दक्षिणेतील कुऱ्हाडी 
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भारतीय संस्कृति कोश 


धारदार बहिगील कड एका बाजूस आणि दुसरें टोंक निमुळते 
टोकदार, अशा स्वरूपाच्या आहेत. या उलट पूर्व भारतांतील 
या हत्यारांचे फाळ चौकोनी असून ते लांकडांत अडकविण्यास 
सोपे जावे म्हणून त्यांना वर एक दांडाहि वनविळेला आढळतो. 

या दोन प्रकारच्या हत्यारांचा वापर करणारे मानव भिन्न 
वंश्याचे असावे असें दिसतें. कारण टोकदार शीर्ष असलेल्या 
कुऱ्हाडी प्रामुख्याने दक्षिण भारत आणि अलिकडे कारमीर- 
मध्यें वूर्झाहोम या ठिकाणींच सांपडतात, तर या उलट दांडा” 
युक्‍त कुऱ्हाडी फक्त पूर्व भारतांतच आढळतात. या लोकांचा 
एकमेकांशीं कितपत संपर्क आला, हें पूर्णपणे सांगतां येत नाही. 
पण टोकदार शीर्ष नसलेल्या कुऱ्हाडी वापरणारे लोक भारतांत 
आग्नेय आश्ियांतून आळे असावे असें डॉ. दानी वगैरे विढानांचें 
मत आहे. दक्षिणेतील भाणि काश्‍मीरमधील टोकदार शीर्षाच्या 
कुऱ्हाडी वापरणारे लोक कांहींच्या मतें पश्‍चिम आलियांतून 
भारतांत आलेले असावे. याबाबत निश्चितपणें मत देतां यंत 
नाही, एवढें खरें. प्रो. सांकळिया सुचवितात त्याप्रमाणे भारता" 
तील संबंधित प्रदेशांतील आदिवासींच्या हत्यारांचा आणि 
त्यांच्या जीवनक्रमाचा सखोल अभ्यास केल्यास कदाचित्‌ 
आदिवासी देखील नवाइमयुगीन संस्कृतीचे जनक ठरण्याचा 
संभव आहे. 

नवाइमयुगीन मानवो जीवन -- नवाश्‍मयुगीन संस्कृतींतील 
मानवी जीवनाच्या कांही कांही वैशिष्ट्यांवर बेल्लारी, तरह” 
गिरी, पिकळीहाळ, उटनूर आणि वूर्झाहोम येथील उत्खननांनी 
प्रकाश टाकण्यास मदत केली आहे. हीं सर्व उत्खनने गेल्या 
दहा-बारा वर्षांतलीं आहेत, हें लक्षांत ठेवलें पाहिजे. 

लघुअश्मयुगांत मातीच्या खापरांचा पुरावा जितर्क्या 
नि:संदिग्ध स्वरूपांत मिळायला पाहिजे, तितक्‍या स्वरूपांत 
गुजरातेतील लांघधणजला तो मिळाला नाही. नवीन अश्म” 
युगांत मानवाने चाकावर खापरें बनविण्यास मोठ्या प्रमाणा” 
वर सुरवात केली असल्याचा पुरावा वरील सर्व उत्खनना" 
मध्ये मिळाला आहे. काळया-राखी रंगाचीं विपुल मडकीं डू 
कालांत वापरांत होतीं. विशेषतः तोटीचीं भांडीं हें तर धा 
वैशिष्टयच समजण्यास हरकत नाही. नेवासे आणि वूर्झाहीस 
येथील उत्खननांत या लोकांचो जमिनींत खड्डा करून कला 
राहण्याची पद्धति उजेडांत आली. या खड्यावरच्या लांकड 
वांग्यावर बांबूचे तट्टे टाकून ते आपलें घर झाकीत असत. डल 
लोकांच्या संस्कृतीच्या परंपरेत बसतील अश्या ल् 
आकाराच्या, मातीनें बाजू लिंपलेल्या भट्ट्याहि नेवार्स 
सांपडल्या. पिकळीहाळ आणि उटनूरच्या उत्खननांत मि 
वस्तीशीं संलग्न असलेल्या पाळीव प्राण्यांची हाडें आणि ज्षेणाचे 


खंड पहिला 


मोठमोठाले सांठेहि उघडकीस आले. त्यामुळे हे लोक स्थिर 
वस्तीचे असून ते शेणाचा उपयोग जळणासाठी करीत असावे 
असें कळून आलें. नागार्जुनकोंडा येथे या लोकांची दफन 
पद्धति आणि मानवी सांगाडेहि सांपडले आहेत. त्यांचा जास्त 
अभ्यास झाल्यावर या लोकांच्या वांशिक वेशिष्ट्यांवर जास्त 
प्रकाश पडेल, यांत शंका नाही. 

कालखंड --नवारमयुगीन संस्कृतीचा कालखंड निश्‍चित 
करणें पुरेशा उत्खननाभावीं शक्‍य झालेलें नाहीं. परंतु अलि- 
कडे या उत्खननांत सांपडलेल्या अवशेषांचा कालखंड कार्बन 
१४, या पद्धतीने निश्‍चित करण्याचा प्रयत्न चालू आहे. 
पिकळीहाळ येथील अवदोषांचा काल या पद्धतीनुसार इ. स. 
पूर्व २००० असा आला आहे, तर काइ्मीरमघील वूर्झाहोम 
येथील अश्या वस्त्यांची तारीख इ. स. पूर्व अठरावें शतक 
इतकी ठरवली गेली आहे. त्यावरून भारतांतील नवारमयुगीन 
संस्कृति कमीतकमी आजपासून चार-साडेचार हजार वर्षा- 
इतकी प्राचीन आहे असें आतां सांगतां येतें. अर्थात्‌ या संस्कृ 
तीची सुरवात केव्हा झाली आणि शेवट कोणत्या परि- 
स्थितींत आणि कसा झाला, हे प्रश्‍न अद्याप अनिर्णीत अव- 
स्थेतच राहिलेले आहेत. या लोकांचा ताम्प्रयुगीन संस्कृतीशी 
महाराष्ट्र-कर्नाटकांत मात्र संपक आलेला दिसतो. इतरत्र 
असा पुरावा अद्याप मिळालेला नाही. 

तास्रयुगीन संस्कृति --नवारमयुगाच्या अखेरीपर्यंतच्या 
अदमयुगाच्या सर्व अवस्थांमध्ये कुठल्याहि तर्‍हेच्या धातूचा 
वापर मानवाला माहीत नव्हता. यानंतर आलेल्या ताम्र- 
युगीन संस्क्रतींत मात्र पहिल्याप्रथम मानवाने तांब्याचा आणि 
ब्रॉन्झचा वापर दगडी हत्यारांबरोबरच सुरू केला. धातूचें 
विशुद्धीकरण आणि त्यापासून वस्तू बनविण्याची कला, 
ही मानवी संस्कृतीच्या इतिहासांत एक क्रांतिकारक घटना 
ठरली, यांत शंका नाही. आणि त्यामुळेच सिंधुसंस्कृती- 
सारख्या नागरी संस्कृतींचा विस्तार झाला. 

सिंधुसंस्कृतीची उपलब्धि, तिचें स्वरूप, तिचा विस्तार, 
माळवा, दख्खन, गुजरात-सौराष्ट्र आणि कर्नाटक या प्रदेशांत 
आढळणाऱ्या या ताम्परयुगीन संस्कृतीची विविध स्वख्पे, त्यांचा 
विनाश आणि कालखंड यांबद्दल गेल्या दहा वर्षांत विलक्षण 
शोध लागलेले असल्यानें ताम्परयुगीन संस्कृतीबह्दलच्या कल्पना 
आता बर्‍याच अंशीं बदलाव्या लागल्या आहेत. विशेषतः 
सिंधसंस्कृतीची व्याप्ति आणि दख्खनमधील ताम्र-पाषाणयु- 
गीन संस्क्रतीचें अस्तित्व या दोन बाबतींत आमूलाग्र बदल 


करावा लागला आहे. 
सिधसंस्कृति --सिंधुसंस्कृतीचा शोध कसा लागला आणि 


६११ 


उत्खनित संस्कृति 


तिचीं अवशेषरूपी वेशिष्ट्यें कोणतीं, याचें विवेचन दुसरीकडे 
केलेलेंच आहे ( पाहा- सिंधुसंस्कृति, मोहेंजोदडो, हराप्पा ) . 
या संस्कृतीचीं वैशिष्ट्ये, खापरांची बनावट, आकार आणि 
रंगीत नक्षीकाम यांची विविधता, तांब्याचीं हत्यारं, रंगीत 
दगड आणि फिअन्स व स्टिअटाईट यांचे मणी व इतर अलं- 
कार, अद्याप वाचल्या न गेलेल्या शेंकडों मुद्रा, शिस्तबद्ध व 
योजनापूर्वक बांधण्यांत आलेलीं घरें, स्तानगृहें, धान्याचीं 
गुदामे, बहुविध मृण्मय मूर्ती, आणि मृद्रांवरील विविध देवता- 
सदृश आकृत्या, या सर्व बाबी आता सर्वसाधारणपणें परि- 
चित झालेल्या असल्याने त्यांची पुनरुक्‍्ति करण्याचें प्रयोजन 
नाही. 

व्याप्ति--सिंधु संस्कृतीच्या व्याप्तीचें क्षेत्र आता केवळ 
सिध आणि पंजाव एवढ्यापुरतेंच मर्यादित राहिलें नसून, या 
संस्कृतीचे अवशेष आता पंजाबांत अंबाला, भाटिडा आणि 
जालंदर हे जिल्हे, गुजरातेत अहमदाबाद जिल्ह्यातले लोथल 
आणि इतर अनेक स्थळें, सोराष्ट्रांत रोजडी, सोमनाथ व 
इतर कित्येक ठिकाणें आणि उत्तर प्रदेशांत मीरतच्या परिचि- 
मेस सतरा मैलांवर असलेलें अलमगीरपूर या ठिकाणीं 
सांपडलेले आहेत. 

स्वरूप --अर्थात्‌ या सर्व ठिकाणीं सांपडलेल्या सिधुसंस्कु- 
तीच्या अवशेषांचें स्वरूप एकजिनसी आणि अविकृत आहे, 
असं म्हणणें योग्य होणार नाही. गुजरात-सौराष्ट्र, पंजाब 
राजस्थान आणि उत्तरप्रदेश या प्रदेशांत या संस्कृतीच्य 
खुणा जरी सांपडल्या असल्या तरी, त्यांचा इतर संस्कृतींशीं 
कांही कांही ठिकाणीं संपक आल्यासारखा वाटतो. त्यामुळें 
या सर्वच ठिकाणीं सिंधुसंस्कृतीचें निर्भेळ स्वरूप पाहायला 
मिळतें असें नाही. 

गुजरात-सौराष्ट्रांत सिथुसंस्कृतीच्या निज्याण्या जरी अनेक 
ठिकाणीं मिळाल्या असल्या, तरी यांतील फक्त लोथल, 
रंगपूर, रोजडी आणि सोमनाथ प्रभासपाटण, या ठिकाणींच 
उत्खनन बर्‍या प्रमाणावर झालेलें आहे. 

अहमदाबाद जिल्ह्यांतील लोथछ या ठिकाणच्या उत्खन- 
नांत संपूर्णतया जरी सिंधुसंस्कृतीसारखीं खापरे, मणी, मुद्रा, 
घरांची रचना या गोष्टी सांपडल्या असल्या, तरी तेथील 
दोन वैशिष्टये ध्यानांत घ्यायला हवीं. पहिलें वैशिष्ट्य असें, 
की लोथलला सिंधुसंस्कृतीच्या वस्त्यांच्या सर्व थरांत काळीं" 
तांबडीं खापरे सांपडतात. अशीं खापरें मोहेंजोदडो अथवा 
हराप्पा या उत्खननांत सांपडल्याची बोलवा अद्याप तरी नाही. 
त्यामुळे हीं काळीं तांबडी खापरे सिंधुसंस्कृतीशीं समकालीन 
ठरतात; एवढेंच नव्हे; तर तीं कदाचित्‌ भारतांतील एत- 


उत्खनित संस्कृति 


हेशीयांच्या संस्कृतीचीं निदर्शक असावीं असें मानण्याकडे आता 
संशोधकांचा कल झुकूं लागला आहे. राजस्थानांत हीं खापरे 
वापरणार्‍यांच्या मोठमोठ्या वस्त्यांचे अवशेष नुकतेच हातीं 
लागले आहेत. आणि त्यांचा कालखंडहि इ. स. पूर्व अंदाजे 
२००० असावा, असें अनुमान झालें आहे. त्यामुळे लोथलला 
जरी हराप्पा-मोहेंजोदडोची संस्कृति उघडकोस आणली गेली 
असली, तरी काळ्या-तांबड्या खापरांच्या संलग्नतेमुळे ती 
निभेळ वाटत नाही आणि म्हणूनच कांही विद्वान्‌ लोथल- 
संस्कृतीला सिंवुसंस्कृति न म्हणतां सव्‌-इंडस्‌-संस्कृति असें 
म्हणूं लागले आहेत. 

लोथल्चें दुसरें वैशिष्टय असें, की तिथे एक मोठी 
जहाजांची गोदी (१००८ ४१४0१) उघडकीस आली आहे. 
७१० फूट > १२० फूट अश्या मोजणीच्या या गोदीला पूर्वेकडे 
२३ फूट रंदीचें मोकळें दार सोडलेलें आहे. त्यांतून भरतीच्या 
वेळीं गोदीमध्ये भरपूर पाणी आलें म्हणजे मोठमोठीं जहाजें 
लोथळूच्या परिसरांत येत. भरतीचे जादा पाणी वाहून जावें 
म्हणून दक्षिणेच्या भितींतून हें पाणी काढून लावण्याचीहि 
व्यवस्था केल्याचें आढळलें. 

अक्षया तर्‍हेच्या पुराव्यावरून जसा एक निष्कर्ष काढतां 
येतो, त्याचप्रमाणे एक नवा प्रश्‍नहि उभा राहतो. पहिला 
निष्कषे असा, की लोथल समुद्रापासून फार दूर नसावें आणि 
सावरमती, सध्या वाहते त्यापेक्षा, लोथलच्या जास्त जवळून 
वाहते असावी. भरतीच्या वेळीं जादा पाण्यामुळे जहाजांना 
जवळ येणें सुलभ होत असावें. दुसरा प्रश्‍न उभा राहतो तो 
असा, को गुजरातेंत ज्या या सिंधुसंस्क्रतीच्या वसाहती जाल्या 
त्यांचे. जनक सिध-पंजाबमधून या प्रदेशांत कसे आले? या 
प्रश्‍नाच्या सोडवणुकोबद्दल एकमत नाही. सोराष्ट्रांत ते सिध- 
कच्छ प्रदेशांठून समुद्रमागं आले असावे असा एक मतप्रवाह 
आहे. आणि सोराष्ट्राच्या किनाऱ्याकिनार्‍्यावरच नव्हे, तर 
आंतंपर्यंत सिंधुसंस्कृतीचे अवश्षेप सांपडल्याने या लोकांनी 
समुद्रमाग अनेक गटागटांनी वोटींतून सबंध सौराष्ट्रांत वसाहती 
केल्या असाव्या, असें म्हणण्यास दुजोरा मिळतो. दूसरा मत- 
प्रवाहू याहून भिन्न आहे. राजस्थानच्या भभागाची जी रासा- 
येनिक तपासणी केली गेली आहे, त्यावरून त्यामध्ये सागरी 
सेंधवाचें प्रमाण बरेंच सांपडल्याने राजस्थान पूर्वी मोठा 
सागर हाता, अस वाटतें. हें खरें असल्यास सौराष्ट्-ग॒जरातेंत 
सिंधुसंस्क्रतीच्या लोकांनी राजस्थानाच्या सागरांतून नाल- 
सरोवराच्या मार्गे प्रवेश केळा असण्याची शक्‍यता दष्टीआड 
करून चालणार नाही 

लोथलचें आणखीहि एक वैशिष्ट्य आहे. तिथे गांवाबाहेर 
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भारतीय संस्कृति कोश 


मानवांच्या दफनाची जागा सांपडली आहे. आतापर्यंत 
तिथे जवळजवळ पंधरापेक्षा जास्त मानवी सांगाडे सांपडले 
आहेत. हे बहुधा उत्तरेकडे डोकें आणि दक्षिणेकडे पाय 
करून खड्यांत ठेवलेळे आहेत. यांतील एकांत एक पुरुष 
आणि एक स्त्री असे दोन सांगाडे आढळल्याने लोथलला 
सतीची चाल होती, असें तेथील उत्खनक म्हणतात 
परंतु सतीची कल्पना आणि पद्धति (जाळून घ्यायची) वेगळी 
असल्याने या मताशी सहमत होणें कठिण पडतें. या सव 
सांगाड्यांचा मानववंशक्ास्त्रज्ञानी अभ्यास केल्यास या 
लोकांचा सिंधुसंस्क्रतीच्या लोकांशी वंशशास्त्राच्या दृष्टीने 
काय संबंध होता, यावर प्रकाश पडेल 

सौराष्ट्रांत रंगपुर, रोजडी आणि सोमनाथ या ठिकाणच्या 
उत्खननांत सिंधुसंस्कृतीच्या संपर्काचा पुरावा मिळाला आह 
मात्र या ठिकाणीं सिंध॒संस्कृतीबरोवरच इतरहि सांस्कृतिक 
संपर्काचे दुवे हातीं आल्याने सिधुसंस्कृतीचेंच फक्त निर्भेळ 
स्वरूप सर्व थरांत मिळतें असें नाहीं. रंगपुरला हराप्पासारखीं 
खापर, विटांची घरें, गटारे, दागदागिने इ. वस्तू जशाच्या त्या 
मिळाल्या; परंतु मुद्रा अगर मातीच्या देवतांच्या मर्ती मात्र 
अजिबात मिळालेल्या नाहीत. पण उत्कृष्ट तऱ्हेच्या तांबड्या 
झिलईचे चषक -- जे सिंधसंस्कृतींत मिळत नाहीत “7 तै 
येथे पहिल्याप्रथम सांपडल्याने ते नवीन सांस्कृतिक स 
दर्शवितात, असें मानायला हरकत नाही 

रोजडी आणि सोमनाथ येथील उत्खननांतहि विविध 
तर्‍हेचा पुरावा हाती आला आहे. दोन्ही ठिकाणीं सर्वात 
पहिली वस्ती खापरे, दागिने, तांब्याचीं हत्यार, या बाबती 
सिंधुसंस्क्ृतीश्ीं संलग्नता दाखवीत असली, तरी नंतरच्या टी 
थरांत, खापरांत आणि मानवी जीवनांतील इतर याचि) 
गोष्टींत मात्र बदल झाल्याचें प्रत्ययास येतें. रोजडी ३ 
पांढर्‍या रंगांत नक्षीकाम केलेलीं काळीं-तांबडीं खापरे आ 
हिरवट-राखी रंगाचीं खापरे आढळन येतात, तर सोमना 
फिकट तांबड्या रंगांत पांढरट पिवळसर पृष्ठभागावर मोच 
काम केलेले वैशिष्ट्यपुर्ण वाडगे सांपडतात. या व 
अवदोषांवरून सौराष्ट्रांत हराप्पासंस्क्ृतीचें निभळ सवड 
पाहायला मिळत नसून, तिथे विविध सांस्कृतिक संपर्क 
प्रत्यय येतो 

सौराष्ट्र-गुजरातखेरोज पंजाबांत व उत्तरप्रदेशांतहि सिंधु 
संस्कृतीचे अवशेष हातीं आलेले आहेत. परंतु तेथील र्य 
गुजरात-सौराष्ट्रापेक्षा जरा निराळा वाटतो. पंजाबांतील क 
येथे सर्वांत प्रथम वस्ती सिधसंस्कृतीच्या लोकांनी कै? 
तिथे सर्वांत खालच्या थरांत सांपडणार्‍या दागदागिन्या 


खंड पहिला 


मुद्रांवरून आणि मडक्यांवरून स्पष्टपणे उघड होतें. याशिवाय 

खड्डे खणून त्यांत मृतांना पुरण्याची पद्धतहि रूपडला आढळून 
आली. आठ फूट लांब आणि दोन फूट खोल खड्डा खणून त्यांत 
सभोवार मातीचीं मडकीं ठेवून ते लोक मृतांना पुरीत असत. 
मडक्यांची संख्या मृतांचें सामाजिक वा आथिक स्थान दर्शवीत 
असावी, असें अनुमान करण्यास हरकत नाही. 

रूपडचीं सिंधुसंस्कृतीचीं हीं दफनें ' राखी रंगाची खापरें 
वापरणाऱर्‍यांनी कांही कांही ठिकाणीं उद्ध्वस्त केलेलीं आढळ- 
तात. चाकावर बनविलेल्या राखी रंगाच्या खापरांवर काळया 
रंगांत नक्षी काढललीं खापरे वापरणाऱ्या लोकांच्या वसाहती 
हस्तिनापूरजवळ मोठ्या प्रमाणांत उत्खनित करण्यांत आल्या 
आहेत. 

उत्तर प्रदेशांतील अलमगीरपूरच्या उत्खननांतील प्राचीन 
स्तरांतहि सिंधुसंस्कृतीचे आणि राखी रंगाचीं खापरें वापर- 
णार्‍यांच्या संस्कृतीचे अवशेष हातीं आले आहेत. या ठिकाणीं 
सर्वांत प्राचीन वस्ती सिंधुसंस्कृतीच्या लोकांची होती, हें त्या 
स्तरांत मिळालेल्या फिआन्सच्या दागिन्यांवरून, खापरांवरून 
आणि विटांच्या वास्तूंच्या अवशेषांवरून .सिद्ध झालेलें आहेच. 
मात्र या संस्कृतीच्या लोकांच्या वसाहतींचा शेवट कसा झाला, 
हें सांगतां येत नाही. या संस्कृतीचे अवशेष देणाऱ्या स्तरांचा 
माथा मात्र बराच काळ वस्ती न झाल्याने निसर्गहत होऊन 
पांढरट आणि कठिण वाटल्याचें उत्खनक सांगतात. यावरून 
सिंधृसंस्क्ृतीच्या वस्तीनंतर बराच काल अलमगीरपूरला 
वस्ती झाली नसावी, असें मानण्यास दुजोरा मिळतो. 
यानंतरची जी दुसरी वस्ती झाली, ती रूपडप्रमाणेच राखी 
रंगाचीं खापरें वापरणाऱ्यांची झाली. अलमगीरपूरच्या सिंधु- 
संस्कृतीच्या अवशषांत पीठ दळण्याच्या मातीच्या कथरोटांवर 
कापडाची प्रतिकृति उमटली आहे, तिचा उल्लेख मुद्दाम करणें 
आवदश्यक आहे. 

गजरात, सौराष्ट्र, पंजाब, उत्तरप्रदेश या विभागांशिवाय 
राजस्थानांतहि सिधुसंस्कृतीच्या वसाहतींचा पुरावा अलिकडे 
झालेल्या संशोधनांत उजेडांत आला आहे. बिकानेर प्रदेशांत 
अश्या अनेक वसाहतींचे अवशेष सांपडलेले आहेत. परंतु 
त्यापैकी एकाहि स्थलाचें विस्तृत उत्खनन न झाल्यात याबद्दल 


हती मिळालेली नाही. परंतु भारत-पाकिस्तान 


जास्त माहि ग र 
सरहद्दीजवळील कालीबंगाँ या ठिकाणच्या प्राथमिक उत्खनना- 


मध्यें अश्या तर्‍हेचा पुरावा निडिचितपणें मिळालेला आहे. 
सिधसंस्कृतीचें समालोचन- वर केलेल्या समालोचनावरून 

सिंधसंस्क्ृतीचा विस्तार किती मोठा होता, हें कळून येईल. मात्र 

या विस्तारापोटीं सिंधुसंस्कृतीच्या लोकांचा इतरांशीं आलेला 
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उत्खनित संस्कृति 


सांस्कृतिक संपक, त्याचे मानवी आधिभौतिक जीवनावर 
झालेले परिणाम आणि त्यामुळें इतर प्रदेश्ञांत दिसून येणारे 
या संस्क्ृतीचें बदललेले स्वरूप, यांवरून हा प्रश्‍न अधिकच 
गुंतागुंतीचा ज्ञालेला आहे. लोथलला सिंधुसंस्कृतीच्या अव- 
शेषांबरोबरच आढळून येणारीं काळीं-तांबडीं खापरे, रोजडी 
आणि सोमनाथ येथे आढळणारीं फिकट तांबड्या रंगाचीं 
खापरे, रंगपूरला सांपडणारीं उत्कृष्ट तांबड्या निलईचीं 
खापरे, या सर्व गोष्टी, सिंध-पंजाव विभागांतून बाहेर पडल्या- 
नंतर सिंधुसंस्कृतीच्या लोकांचा इतर संस्कृतींशीं आलेला 
संपर्क दाखवितात आणि त्याबरोबरच या लोकांच्या संस्क्ृ- 
तीच्या उत्पत्तीची मीमांसा, त्यांचें मूलस्थान इ. कूट प्रश्‍नहि 
उभे करतात, यांत शंका नाही. 

यावरोबरच खुद्द सिंधुसंस्कृतीबद्दलचे अनेक प्रश्‍न अद्यापहि 
अनिणित आहेत. या संस्कृतीशीं संलग्न असलेल्या मुद्रांवर जी 
लिपी आहे, ती वाचतां आल्याशिवाय या संस्कृतीवद्दलचें गूढ 
पुर्णपणे उकलले जाईल, असें वाटत नाही. मात्र अश्याच मुद्रा 
पळ्चिम आज्ियांतहि सांपडल्याने सिंधुसंस्कृतीचा संपक - मग 
तो व्यापारीदृष्ट्या का असेना - भारताबाहेरील प्रदेशांतहि 
आला होता, हें सिद्ध झालेलें आहे. अगदी अलीकडील संशो- 
धनांत तर कांही बाविलोनियन ग्रंथांत बलुचिस्तान, सिंध 
आणि सौराष्ट्र यांतील स्थलांचा आणि विभागांचा उल्लेख 
आल्याचें सूचित केलें गेलें आहे. 

सिंधुसंस्कृतीचा विनाश कसा झाला, याबद्दलहि अद्याप 


सिंधुसंस्कृतींतील दफनपद्धति 


एकमत झालेलें नाही. कांहीच्या मतें ही संस्कृति पुरामुळे नष्ट 
झाली असावी. परंतु तसा निर्णायक पुरावा हातीं आलेला 
नाही. कांहींच्या मतें हीं झ्ांतताप्रिय संस्क्ृतीचीं शहरें पुरं- 
दर इंद्राच्या आधिपत्याखालीं आर्यांनी धुळीस मिळवलीं. पण 


उत्खनित संस्कृति 


हें मतहि चुकीचें ठरतें. कारण या संस्कृतीच्या ह्राप्पा, रोजडी 
इ. ठिकाणीं सांपडलेल्या तटवंदीवरून ही संस्कृति निभेळ 
अहिंसक अथवा शांततेचा उद्घोष करणारी होती, असें दिसत 
नाही. शिवाय आर्यांनी जर या संस्कृतीचा नाश केला असेल, 
तर “ आर्य ' अवशेष त्यांवरोबरच तिथे मिळायला पाहिजेत; 
पण तसे ते मिळालेले नाहीत. हराप्पाला उजेडांत आलेल्या 
“ सिमेटरी एच्‌ * या भागांतील मानवी सांगाड्यांचा आर्याशीं 
संबंध जोडून हें मत सिद्ध करण्याचा प्रयत्नहि फारसा निर्णायक 
ठरलेला नाही. कांही संशोधकांच्या मतें उत्क्रांतीच्या नियमा- 
प्रमाणे एखाद्या संस्कृतीच्या उच्चतम परिपोषांतच तिच्या 
विनाशाची वाटचाल नकळत सुरू होते. हें मत ग्राह्य धरल्यास, 
सिंधुसंस्कृतीच्या परिपूर्णतेतूनच तिच्या अवनतीची गति सुरू 
होऊन, तिचा विनाश पायऱ्यापायर्‍यांनी होते गेला, असें म्हणावें 
लागतें. अर्थात्‌ हें सिद्ध करण्यास हराप्पा-मोहेंजोदडो येथील 
उत्खननांत जर क्रमाक्रमाने स्तरवार आधिभौतिक अवनतीचें 
चित्र हातीं आलें असतें, तर मदत झाली असती. परंतु अद्याप 
तरी सिंधुसंस्क्रतीचीं वैशिष्ट्ये सगळीकडे एकजिनसी, एक- 
सारखीं आणि अविकृत स्वरूपांत आढळून आलेलीं आहेत. 
राजस्थानांतील ताम्ययुगीन संस्कृतीचे स्वरूप-इ. स. १९५४- 
५५ सालीं राजस्थानांत उदेपुरच्या आहाड विभागांत उत्खनन 
झालें, तेव्हा राजस्थानांतील ताम्रयुगीन संस्कृतीवर संशोधकांचे 
लक्ष केंद्रित व्हावें अशी परिस्थिति निर्माण झाली. या ठिकाणीं 
काळीं-तांबडी खापरे वापरणाऱ्या लोकांच्या वसाहतीच्या 
अवशोषांचें स्वरूप मोठ्या प्रमाणावर उघडकोस आणलें गेलें. 
गुजरातमधील लोथल येथेहि सिधुसंस्कृतीच्या खापरांबरोवर 
काळों-तांबडीं खापरं सर्व स्तरांत सांपडल्याचा उल्लेख वर 


राजस्थानांतील ताम्प्रयृगीन काळा - तांबडा वाडगा 


आला आहेच. अशींच खापरे माळव्यांत आणि इतरत्र सांपडली 
होतीं. याशिवाय ऐतिहासिक कालांतहि “ उलटी भाजणी ” 


द्श्ढ 


भारतीय संस्कृति कोश 


( एाश्भ्ाट्ति गी शिट ) च्या पद्धतीने खापरांच्या बनावटीचें 
तंत्र वापरांत असल्यामुळें अशा काळ्या-तांबड्या खापरांचा 
काल काय असावा, याची गूढता होतीच. या तंत्राची प्राचीनता 
केवळ ऐतिहासिक कालाइतकीच नव्हे; तर ताम्मयुगांत 
सिधुसंस्कृतीच्या कालाइतकी आहे, हें लोथलच्या उत्खनन न 
सिद्ध केलें असल्याने, आहाडचें उत्खनन महत्त्वाचें ठरावें, यांत 
नवल नाही. 

या दृष्टीनें पाहतां १९५४-५५ च्या उत्खननापेक्षा १९६०" 
६१ सालचें विस्तृत उत्खनन फार फलदायी ठरलेले आहे. 
काळीं-तांबडीं खापर वापरणाऱ्या लोकांच्या एकावर एक अशा 
कमीत कमी १६-१७ वस्त्यांचे अवशेष या उत्खननांत आढळून 
आले. या वस्त्या एकंदर तीन खंडांत विभागतां आल्या. 
पहिल्या वस्तींतील लोक काळीं-तांबडीं, काळया रंगांत न 
काढलेलीं पिवळसर खापरें आणि तांबडीं खापरें वापरीत अतत 
यांत वाडगे, उंच मानेचे घडे, स्टॅण्डवरील थाळ्या, मोठमोटाले 
रांजण, वाट्या, इ. प्रकार होते. त्यांचीं घरें ओबडधोबड 
दगडाच्या पायाचीं असून भिती मातीच्या असत. छप्पर क्स 
होतें याचा उलगडा झाला नाहीं. परंतु खांबाचे दर न मिळा- 
ल्याने छप्पर आडव्या तुळईवर दोहों बाजूंस उतरते असावे, 
असें दिसतें. भितीला भक्कमपणा येण्याकरिता चिखलात 
गारगोट्यांचे तुकडे मिसळीत. अश्याच बनावटीची घरे अद्याप 
राजस्थानांत आढळून येतात. खापरांवरील नक्षी बहुधा ठ्खि 
आणि रेघा यांची असून ठिपक्यांची खडी वस्त्रांवर काढून 
घेण्याची पद्धत अजून राजस्थानांतील स्त्रियांच्या वस्त्रप्रारव” 
रणांत प्रकर्षाने आढळून येते. 

या वरील तीन वस्त्यांची धाटणीहि सर्वसामान्य 
राहिली. खापरांचे आकार, घरांची वांधणी, इ. कक 
अविकृतच राहिल्या. फक्त काळया-तांवड्या खाप 
आकारांत बदल झाला. उंच मानेचे आणि मानेवर व आ 
मानेखाली पन्हाळीची नक्षी असलेले तांबड्या रंगाचे मा. 
रांजण, राखी रंगाचे, विविध नक्षी असलेले, पातळ वुडाच 
व झांकण्या, शंख आणि फिआन्सचे मणी, तांब्याच्या, कहत. कु 
चौकोनी पण बहिर्गोल धारदार कड असलेल्या कुऱहाडा, चचा 
वाटण्याकरितां केलेले मोठमोठे पाटे, मोठमोठ्या चुली, बहु, न 
तांबे गाळण्याकरितां केलेल्या भट्ट्या व सुपारीच्या आकार 
पण उत्कृष्ट कोरीव नक्षीकाम केलेले मातीचे मणी, मागाच्या 
टोकाचे लंबक, इ. गोष्टी या लोकांच्या जीवनावर 7. _ 
पाडतात. यांतील मातीचे मणी व स्टॅण्डवरील वाडग. 
अवशेष पदचिम आशिया आणि क्रीट येथील संस्करत, री 
संपर्क दाखवितात, ही मुद्दाम नमूद करण्यासारखी बाब 


न्यपणे अशीच 
गोष्टी 


माठ 


“ 


खंड पहिला '- । ६१५ 


आहाडपासून पंचेचाळीस मैलांवर असलेल्या गिलुंड येथेहि 
काळीं-तांबडीं खापरे वापरणार्‍यांच्या वस्तीचे अवशेष मिळाले 
आहेत. मात्र येथे मातीच्या विटांच्या ज्या वास्तू मिळाल्या 
आहेत, त्यांच्या रचनेचा अथवा वापराचा बोध मात्र अजून 
झालेला नाही. अशा वास्तूंबरोबरच भाजलेल्या विटांची व 
दगडी पाया असलेली मोठी भित उघडकीस आली आहे. ही 
भित कदाचित्‌ कोटाची असावी. मात्र आहाडपेक्षा गिलुंडला 
विविध तर्‍हेचीं खापरें सांपडलेलीं असल्याने येथील संस्कृति 
जास्त विविध वाटते. 

या संस्कृतीच्या लोकांचें जीवन इतकें साधें आणि अप्रगत 
असतांना एवढ्या कालखंडांत तें कसें टिकले, हा एक प्रश्‍नच 
आहे. सर्व वस्त्यांच्या अवशेषांत दगडी अथवा धातूचीं हत्यारें 
अत्यंत अल्प प्रमाणांत सांपडलीं, हें वैशिष्ट्यच म्हटलें पाहिजे. 
केवळ तांवें गाळून त्यापासून विविध वस्तू बनवणें, या त्यांच्या 
थंद्यामुळेचे या वस्त्या आधिकदृष्ट्या तग धरून राहिल्या 
असाव्या, या अनुमानाला उत्खननांत सांपडलेला कच्च्या 
तांब्याचा सांठा पृष्टि देतो. 

गिलुंड आणि आहाड येथे सांपडलेलीं काळीं-तांबडीं, 
पांढऱ्या नक्षीचीं मडकीं, माळव्यांतहि नावडातोडी येथे सर्वांत 
खालच्या थरांत सांपडल्याने राजस्थानांतील ताम्गयुगीन संस्कृति 
माळव्यापेक्षा प्राचीन असावी, असें आता निश्चित झालें आहे. 
हेंच काबन १४ च्या तारखांनीहि सिद्ध केलेलें आहे. म.ळव्यां- 
तील नावडातोडीचे सर्वात खालचे थर इ. स. पुवे अठराव्या 
शतकांत पडतात. या दृष्टीने आहाडची संस्कृति याहिपेक्षा 
प्राचीन असावी, हें उघड आहे. सिंधुसंस्कृतीशीं या संस्कृतीचा 
माळव्यांतील संबंध आणि ताम्मयुगीन संस्कृतीच्या संपर्काची 
व्याप्ति, या दोन गोष्टी अजून संशोधकांची वाट पाहत आहेत. 

माळव्यांतील ताम्रयुगीन संस्कृति--आहाडच्या ताम्मरयुगीन 
संस्कृतीनंतरच्या कालखंडांत प्रसारित झालेल्या माळव्यांतील 
ताम्रयुगीन संस्क्ृतीचें चित्र मुख्यत्वेंकरून नमदाकांठीं नावडा- 
तोडी आणि चंबळतीरीं नागदा या ठिकाणच्य़ा उत्खननांतून 
प्रकट झालें आहे. याशिवाय या संस्कृतीची व्याप्ति माळव्याच्या 
विस्तृत प्रदेशावर होती, हेंहि अनेक स्थलांच्या पाहणीवरून 
सिद्ध झालेलें आहे. 

आहाडला सांपडळेलीं काळीं-तांबडीं खापरें नावडातोडी 
येथे सर्वांत खालच्या स्तरांत सांपडल्याने नावडातोडी येथील 
वसाहत नंतरच्या कालखंडांतील आहे, हें उघड होतें. मात्र 
आहाडला काळीं-तांबडीं खापरें वापरणाऱ्यांच्या संस्कृतीचे जे 
बरेचसे अविकृत स्वरूप दिसून येतें, त्यापेक्षा नावडातोडीच्या 
संस्कृतींत विविधता दिसून येते. काळीं-तांबडीं, दुधट रंगाचीं, 


उत्खनित संस्कृति 
तांबडीं, राखी, खणखणीत तांबडीं, अशीं तर्‍हेतर्‍हेचीं खापरे 
येथे सांपडलेलीं आहेत. 

नावडातोडी येथील वसाहतीचे चार कालखंड पडतात. 


नावडातोडी येथील ताम्रयुगीन वतूळाकार वास्तू 


सर्वांत प्रथम वस्तीचे लोक पांढऱ्या रंगांत नक्षी काढलेले 
काळे-तांबडे छोटे वाडगे, छोट्या आकाराची मडकीं, दुधट 
रंगाच्या पृष्ठभागावर काळया रंगांत नक्षी काढलेले बहिर्गोल 
बाजू असलेले वाडगे, अंतवंक्र बाजू असलेले वाडगे, पिंपळाच्या 
पानासारखी नक्षी काढलेले व त्याच आकाराचे खोलगट 
मातीचे दिवे, दांडा असलेल्या झांकण्या, पळणाऱ्या हरणाची 
नक्षी असलेले घडे व मानवांचें समूहनृत्य दाखविणारे कप 
वापरीत असत. यांचीं घरें काटकोनी-चौकोनी असून त्यांच्या 
भिती, बांबूच्या तट्ट्यांवर माती लिंपून व मध्ये मजवुतीकरिता 
लांकडी वांसे पुरून तयार केलेल्या असत. छपराची कल्पना 
येत नाही; पण तें गवत-माती-बांबू यांचें बनविलेले असावें. 
भितीवर उत्कृष्ट लिंपण देण्याची पद्धत होती. घराच्या 
खोलीचा आकार आपल्या सध्यांच्या खोलीसारखाच म्हणजे 
१०%८ फूट असा होता. याशिवाय ८ ते ९ फूट व्यास 
असलेलीं गोल घरेंहि बांधलीं जात असत. त्यांच्या सभोवार 
लांकडी वांसे पुरीत असत. अर्थात्‌ अश्या वास्तूंचा उपयोग 
राहण्यापेक्षा धान्य सांठवण्यासाठी कणगीसारखा करीत असावे. 
यांतील आणि घरांतील जमिनी चुन्याने उत्कृष्टपणे सारवून 
तयार करीत. हत्यारें म्हणून येथील रहिवासी गारगोटीचीं 
लांबसडक पातीं आणि तांबड्या काटकोन-चौकोनी कुऱ्हाडी 
वापरीत असत. 

नावडातोडी येथे एकंदर चार मुख्य वस्त्या झाल्या; पण 
त्या सर्व आगीच्या भक्ष्यस्थानी पडल्याने बरेचसे अवशेष 
आगीची झळ पोंचलेल्या स्वरूपांत मिळाले. या चारहि 


उत्खनित संस्कृति 


वस्त्यांचे स्वरूप सर्वसाधारणपणे फारसें बदललेलें दिसत नाही. 
फक्त खापरांचें स्वरूप मात्र बदलतें. सर्वप्रथम वस्तीशीं संलग्न 
असलेलीं काळीं-तांबडीं खापरे फक्त प्रथम खंडांतच मिळाली, 
तर दुधट रंगाची खापरें प्रथम आणि द्वितीय खंडांत मिळालीं. 
तृतीय खंडांत तांबड्या रंगाची मडकीौं प्रकर्षाने वापरांत 
होतीं. त्यांचे आकारहि विविध होते. स्टॅण्डवरील थाळा, 
वाडगे, कथ, लोटे, कळशा, माठ आणि याचबरोबर जाड्या- 
भरड्या तांबड्या पोताचे मोठाले रांजण, पीठ मळण्याकरितां 
मातीच्या पराती, धुण्याकरितां घमेल्यासारखीं (99511) भांडीं, 
राखी रंगाचीं मडकीं व रांजण, असे विंविध प्रकार वापरांत 
होते. चतुथे खंडांत या तांबड्या रंगाच्या माळवा-पोताच्या 
खापरांबरोबरच खणखणीत आवाजाचीं, उत्तम भाजणीची 
आणि चाकावर घडविलेलीं मडकीं मिळालीं. अश्ींच खणखणीत 
मडकीं दख्खन व कर्नाटक प्रदेशांत फार मोठ्या प्रमाणांत 
ताम्रपाषाणयुगाचीं प्रातिनिधिक म्हणून मिळालेलीं आहेत. 


या लोकांची वसाहत मुख्यत्वेंकरून शेतीप्रधान स्वरूपाची 


इराणच्या संस्कृतीशी साम्य दर्गविणारा 
नावडातोडी येथील तोटीचा वाडगा 


होती. नावडातोडी येथे एका जळलेल्या घरांत, उत्कृष्टपणे 
तयार केलेल्या चुलखंडाभोवती मूग, हरभरा, तांदूळ, तीळ, 
मसुर, वाटाणे आणि गहू जळलेल्या स्थितींत फार मोठ्या 
प्रमाणावर सांपडल्याने वरील अनुमानास निश्‍चिति आली 
आहे. या लोकांच्या धर्मविषयक मतांची कल्पना कांही कांही 
अवशेषांवरून येते. मोठमोठ्या रांजणांवर मानवी य॒ग्लांच्या 
आकृत्या चिकटविणें, वाडग्याच्या आंतील वाजूस _त्रिूळ 
घेतलेल्या व केस पिजारळेल्या मानवी आकृति काढणे, दोन्ही 
हातांत धरून, आडवा कापलेल्या व तोटी असलेल्या वाडग्यां- 
तुन जलादि द्रव अर्ध्यासारखे ओतणें, अश्या तऱ्हेच्या मरतींवरून 
आणि अशा तर्‍हेच्या क्रिया दर्शविणार्‍या मातीच्या भांड्यांच्या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


आकारांवरून या लोकांच्या धर्मभावनांची ओळख पटते. 
याशिवाय धान्य भरडण्याकरितां वापरांत आणले जाणारे 


नावडातोडी येथील ताम्मयुगांतल्या तांब्याच्या कुऱ्हाडी 


दगडी पाटे; ठोकण्याच्या कामीं उपयोगी पडणारे दगडाचे 
गोळ घण; धान्यावरोबरच मांसाहाराकरितां उपयोगांत 
आणलीं गेलेलीं ह्रणे, वकरीं आणि डुकरे यांचे अवशेष? 
हत्यार म्हणून बनविलेल्या तांब्याच्या कुऱ्हाडी आणि तलवारी; 
मासे पकडण्याकरितां तांब्याचे गळ; दररोजच्या व्यवहारांत 
अथवा शेतीचे पीक कापण्याकरितां वापरांत असलेलीं दोंकडी 
गारगोटीचों पाती आणि फिआन्स, स्टिअटाईट, अकीक, 
कार्नेलियन मायक्रोक्लाईन इ. चे विविध मणी, या लोकांच्या 
जीवनाच्या निरनिराळ्या अंगांवर प्रकाश पाडतात. 
नावडातोडीच्या ताम्रयुगीन वसाहतीच्या संस्कृतीची तीन 
वैशिष्ट्ये नजरेत भरण्यासारखीं आहेत. पहिलें असें, की ही 
संस्कृत राजस्थानातील संस्कृतीनंतरची असली, तरी प्रथमा” 
वस्थेंत तिचा राजस्थानाशी संपर्क आला होता. दुसरें वैशिष्टय 
असें, की या संस्कृतीचे कांही अवशेष इराणमधील ताम्रयुगीन 
संस्कृतीशी विलक्षण साम्य दर्शवितात. तोटीचे वाडगे, उंच १ 
पन्हाळीची नक्षी असलेलीं भांडी, मान व उदर असलेले माठ, 
मद्याचे चषक, कांही तांब्याची हत्यार, या सर्वे गोष्टी इराणच्या 
संस्कृतीशी संलग्न वाटतात. तिसरी गोष्ट अश्ली, की या वसा, 
हतींच्या चतुर्थ खंडांत जीं खापरे सांपडतात, तशींच खापर 
महाराष्ट्र-कर्नाटकांतील ताम्रयुगीन संस्कृतीशीं संलग्न असल्यान 
माळव्यांतील ताम्परयुगीन लोक महाराष्ट्राकडे वसाहतीच्या 
निमित्ताने सरकले, असा कयास बांधतां येतो. 
कालखंडाच्या दृष्टीने माळव्यांतील संस्कृति ही आह 
नंतरची आहे हें जसें खापरांच्या अभ्यासावरून सांगत 
तसेच तें कार्बन १४ पद्धतीने आलेल्या तारखांवरून निरि 


डपेक्षा 
1 ये तें, 
द्चत 


खंड पहिला 


करतां आलेलें आहे. आहाडच्या तारखा इ. स. पूर्वे २००० 
पर्यंत जातात, त्याच नावडातोडीच्या बाबतींत इ.स. पुवे १७०० 
ते १३०० च्या दरम्यान पडतात. नावडातोडीनंतर दख्खनची 
संस्कृति उदयास आल्याने दख्खनच्या बाबतींत याच तारखा 
इ. स. पुर्व १३०० ते ११०० या काल्खंडांत स्थिर होतात. 

दख्खनची ताम्युगीन संस्कृति--गेल्या दहा वर्षांमधील 
संशोधन आणि 
उत्खनन यामुळे 
दख्खन व कर्ना- 
टकांच्या ताम्र- 
ल युगीन संस्कु- 
तीच्या बाबतींत 
विलक्षण शोध 
लागलेले आहेत. 
कांही वर्षांपुर्वी 
“महाराष्ट्रांत 
ताम्प्रयुग झालेंच 
नाही, तेथील 
मानव अइमयुगां- 
तून एकदम 
लो ह्युगांत 
आला ”, अश्या 
तर्‍हेचीं मतें 
विह्ठानांत प्रचलित होतीं. पण घोड, गोदा, प्रवरा, भीमा, कृष्णा, 
ताथी, गिरणा, मुळा, इ. महाराष्ट्राच्या प्रमुख नद्यांच्या खोऱ्यांत 
ही ताम्रयुगीन संस्कृति विस्तीर्णपणे पसरली होती, हें या 
प्रदेशांत मिळणार्‍या अवशेषांवरून आता सिद्ध झालेलें आहे. 

माळव्यांतील ताम्रयुगीन लोक सरकत सरकत तापीच्या 
कांठावर आणि घोडच्या कांठावर येईपर्यंत त्यांनी आपलीं 
खापरांतील बनावटीची वैशिष्ट्ये कायम ठेवल्याचें आढळतें. 
परंतु महाराष्ट्राच्या मध्य आणि दक्षिण प्रदेशांत येत असतांना 
त्यांचा आंध्र-कर्नाटकाच्या नवाश्मयुगीन लोकांशीं संपके आला 
आणि या संपर्कातून जी एक मिश्र संस्कृति निर्माण झाली, तिचा 
कांत अनेक ठिकाणीं आलेला आहे. 

या मिश्र संस्क्रतीचें चित्र मात्र एकजिनसी स्वरूपांत 
मिळतें. चाकांवर बनविलेलीं, उत्तम भाजणीचीं, खणखणीत 
आवाजाचीं भांडीं, तांबड्या रंगावर काळया रंगाने भौमितिक 
आकारांची. नक्षी काढलेले वाडगे, उंच त तुट्तता शग चका 
कळशा, तोटीचीं व फनेलच्या आकाराचें तोंड असलेलीं भांडीं, 
हें या संस्कृतीचें वैशिष्ट्य होय. याशिवाय हातबनावटीचे 


नावडातोडी येथील ताम्त्रयुगीन 
मद्य-चषक 


प्रत्यय महाराष्ट्र-कर्नाट 


६१७ 


उत्खनित संस्कृति 


मोठाले रांजण, राखी रंगाचे, गोल बृडाचे व पसरट तोंडाचे, 


नेवासें येथील ताम्मरयुगीन संस्कृतींतलें तोटीचें मडके 


मृत बालकांना पुरण्याकरितां वापरण्यांत येणारे मृद्घट, 


चांडोली येथील ताम्मयुगीन कट्यार 


तांव्याच्या ठिन्त्या, 
दांडा विभाजित 
केलेल्या कट्यारी, 
काटकोन - चौकोनी 
आ का राच्या 
कुर्‍हा डी, वाळे, 
बांगड्या, अंगठ्या, 
मणी, गारगोटींच्या 
छिलक्यांचीं धार- 
दार पातीं, कुठे 
बांबूच्या तट्ट्यांवर 
माती लिंपून बन- 
विलेल्या घरांच्या 
भिती, तर कांही 
ठिकाणीं जमिनींत 
खड्डे घेऊन त्यांतच 
राहण्याची केलेली 
संभाव्य व्यवस्था, 
मातीच्या चुली व 
चुन्याच्या जमिनी, 
फिआन्स, स्टिअ- 
टाईट व अकोकादि 
दगडांचे मणी, बेल, 


उत्खनित संस्कृति 


बकरे यांच्या मांसाची आहारांत योजना, घोटून घोटून 
गुळगुळीत आणि धारदार कड केलेल्या काळ्या दगडाच्या 
कुऱ्हाडी, राप्या व छिन्न्या, या सर्वे गोष्टी महाराष्ट्रांतील 
ताम्मयुगीन संस्क्रतींतील जीवनाचें प्रतिवबिव दर्शवितात. 

मात्र या संस्कृतीची खास वैशिष्टये दोन-तीन आहेत, 
त्यांचे समालोचन करणें ठीक होईल. या लोकांच्या घोटीव 
दगडी कुऱ्हाडी, तोटीचीं मडकीं आणि राखी रंगाचीं खापरे 
ज्याप्रमाणें नवाइमयुगीन वैशिष्ट्यांचा प्रभाव दर्शवितात, 
तोच प्रभाव या लोकांच्या दफनपद्धतींतहि दिसून येतो. नेवासें, 
दायमावाद, चांडोली, वहाळ आणि प्रकादें या सर्वे ठिकाणीं 
या संस्कृतीच्या लोकांचीं शेंकडों दफनें सांपडलेलीं आहेत. 
लहान अडीच-तीन वर्षांपर्यंतचीं मृत मुलें बहुधा तोंडास तोंड 
लावून ठेवलेल्या दोन राखी मडक्यांत ठेवून पुरीत असत. 
डोकें उत्तरेकडे व पाय दक्षिणेकडे या पद्धतीने मृतांना 
ठेवलें जाई. प्रौढांना मोठमोठ्या रांजणांत अथवा ओळीने 
ठेवलेल्या ५-६ मडक्यांत याचप्रमाणे पुरीत असत. परंतु 
पुरण्याकरिता खणलेल्या खड्ड्यांच्या निशाण्या मात्र सांपड- 
ळेल्या नाहीत. कांही कांही वेळां तर प्रोढांना मडक्‍्यांत न 
झांकतां तसेंच उघड्या अंगाने पुरले जाई. हीं सर्वे दफनें 
घरांतील जामनींतच उरकलीं जात आणि मृतांबरोबर 
त्यांच्या वयोमानाप्रमाणे खेळणीं, बोळकीं, मोठालीं तोटीचीं 
भांडीं व वाडग्यांचा संच पुरला जात असे. मृत्यूनंतरच्या 
अवस्थेंत यामुळे त्यांच्या अन्नपाण्याची सोय व्हावी, अशी 
समजूत असावी. त्याचवरोबर लहान मुलांना जीं खेळणीं प्रिय 
असत, तीं त्यांच्यावरोवरच पुरण्याचीहि हृद्य तरतूद या 


नेवासें येथील ताग्रयुगीन मुलांची दफनपद्धति 


संस्कृतींत आढळून येते. बहुधा राखी रंगाचीं मडकीं जरी 
दफनाकरिता वापरलीं जात, तरी कांही वेळां इतर प्रकारचीं 
मडकींहि उपयोगांत आणीत. कांही वेळां तर हातीं येतील 
त्या वाडग्यांनी हि मृताचा देह झाकल्याचें आढळून आलें आहे. 
हे सर्वे बालकांच्या आईवडिलांच्या आथिक परिस्थितीवर 


६१८ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


आणि सामाजिक दर्जावर अवलंबून असावें असें वाटतें. नेवासें 
आणि चांडोली येथील उत्खननांत कांही बालकांच्या गळया- 
भोंवती तांव्याच्या मण्यांची माळ जश्यीच्या तशी आढळली. 
या बाळलेण्यांचें पृथक्करण करतां हे सर्वे मणी कापूस आणि 
रेशीम यांच्या संयुक्तपणे बनविलेल्या धाग्यांत ओवलेले 
असल्याचें दिसून आलें. याशिवाय या दोर्‍्यांस दोणाचे व 
तेलाचे अवशेष चिकटलेले असल्याने मृतांना पुरण्यापू्वीं गोमय 
व तेल यांच्या लेपनाचे संस्कार करीत असावे असें वाटतें. 
दुसरें वैशिष्टय असें, की महाराष्ट्र-कर्नाटकांत जरी आता- 
पर्यंत सर्वसाधारणपणे ताम्रयुगीन खापरांचा सारखेपणाच आढ- 
ळून येतो, तरो नगर जिल्ह्यांतील दायमाबाद येथील उत्ख- 
ननांत सर्वांत पहिल्या वस्तीचीं खापरें वेगळेपणा दाखवितात. 
हीं खापरें तांबडी असलीं तरी त्यांचा आकार आणि बनावट 
खणखणीत खापरांपेक्षा वेगळी असल्याने, माळव्यांतून संभाव्य 
रीतीने आलेल्या ताम्रयुगीन संस्क्रतीच्या लोकांनी दर्व 
या मूळ रहिवाऱ्यांवर प्रभाव पाडून आपला सांस्कृतिक ठसा 
त्यांच्यावर पूर्णपणे उमटविल्याचें दिसून यते ऱडौं 
तिसरें वैज्षिष्ट्य असें, की राखी रंगाचीं तोटीचीं भा. 
दफनपद्धति, गुळगुळीत दगडी कुऱ्हाडी, हीं सर्व नवाइमयुगीन 
वैशिष्टये फक्त महाराष्ट्र-कर्नाटकांतील ताम्मरयुगीन संस्ट 
तीशीं संलग्न सांपडतात. तीं माळवा अथवा इतर ठिकाणीं 
सांपडल्याने माळव्यांतून दक्षिणेकडे सरकणाऱ्या ताम्ययुगीन 
संस्कृतीचा आणि आंग्र-कर्नाटकांतून उत्तरेकडे पसरणाऱ्या 
नवाइमयुगीन संस्कृतीचा मिलाफ महाराष्ट्रांत झाल्याच 
मनोरम चित्र उघडकोस येतें नेवासे आ 
महाराष्ट्रांतील ताम्रयुगीन संस्कृतीचा कालखंड हश 
आणि चांडोली येथील उत्खननांतील अवदोषांच्या, कार्बन * 
या पद्धतीने आलेल्या तारखांवरून निश्‍चित झालेला 1 
या दोन्ही ठिकाणीं इ. स. पुव १२०० ते १९१०० या». 5 
आणि तत्पूर्वी थोडे आधी महाराष्ट्रांत या संस्कृतीची पा 
रुजूं लागलीं असावीं असें दिसतें. ह 
या संस्कृतीचा विनाश कसा झाला, हें सांगणें कठिंग् भी त 
परंतु या विनाशानंतर बरींच वर्षे महाराष्ट्रांत वस्ता रा 
नसावी असें दिसतें. नेवाश्याला ताम्रयुगीन संस्कृतीच्या टी 
शेवटचा थर जंगलाच्या वाढीमुळे काळसर झाल्याचें सऱ्या हा, 
आलें. त्यानंतर जी वस्ती झाली, ती मात्र इ. स. ऐन ता 
तिसर्‍या शतकांत झाली. या ऐतिहासिक कालांतील लो संती 
लोखंडाचा वापर माहीत असल्याने त्यांनी आपल्या ह्त्या 
महाराष्ट्राच्या भूभागावरील घनदाट जंगलें तोडून शकीन, 
वसाहती स्थापन केल्या. 


खंड पहिला 


गंगा-यमुना दुआबांतील ताम्रयुगीन संस्कृतींचें स्वरूप -- 
राजस्थान, माळवा, सौराष्ट्र अथवा महाराष्ट्र या ठिकाणीं 
ताम्परयुगीन संस्कृतीचे जें स्वरूप दिसून येतें, त्यापेक्षा वेगळें 
स्वरूप गंगा-यमुना दुआबांत दिसून येतें. उत्तरप्रदेशांत आलम- 
गीरपूर, मथुरा, अहिच्छत्रा, हस्तिनापूर, बिहारांत श्रावस्ती, 
राजस्थानांत बिकानेर, पंजाबांत रूपड आणि मध्यप्रदेशांत 
उज्जेन, येथे या संस्कृतीचीं निदर्शक राखी रंगाचीं, चाकावर 
घडविलेलीं, उत्तम भाजणीचीं, शुद्ध चिखलाचीं आणि काळया 
रंगांत नक्षी'काढलेलीं खापरें सांपडळेलीं आहेत. हस्तिना- 
पुरच्या उत्खननांत यांचा काल इ. स. पुवे ११०० ते ८०० 
असा पडतो. वाडगे आणि थाळ्या या व्यतिरिक्त दुसरे आकार 
या खापरांत आढळत नाहीत. थाळ्या स्वतंत्रपणे इतरत्र 
ताम्रयुगांत फारशा आढळत नाहीत, हें लक्षांत ठेवलें पाहिजे. 

राखी रंगाच्या या खापरांचें साहचर्य महाभारतकालीन 
अहिच्छत्रा, हस्तिनापूर, कौश्याम्बी, या नगरांशीं आढळतें हें 
लक्षांत घेण्यासारखे आहे. याशिवाय या खापरांचें बलुचि- 
स्तानांत मिळणाऱ्या राखी रंगाच्या खापरांशींहि साधंम्ये 
दिसतें तें महत्त्वाचें ठरतें. 

या लोकांच्या राहणीची फारशी माहिती विस्तृत उत्ख- 
ननाच्या अभावीं मिळालेली नाही. मात्र ह्स्तिनापूर, आलम- 
गीरपूर आणि रूपड येथील उत्खननांत या लोकांच्या, वेताच्या 
जाळीवर चिखल थापून केलेल्या घरांच्या भितींचे अवशेष 
मिळाळे आहेत. याशिवाय हे लोक तांदूळ आणि मांसहि 
खात असत. यांना तांब्याच्या हत्यारांचा आणि आर्य संस्क्र- 
तीशीं संलग्न असलेल्या अश्‍वांचा वापर माहीत होता, असें 
दिसतें. अश्वांचा वापर आणि महाभारतकालीन नगरांशीं 
साहचर्य, यावरून हे लोक आर्यवंशापैकी महत्त्वाचा घटक 
असावे, असें अनुमान करतां येतें 

तास्रयुगीन संस्कृतींचें समालोचन -- सिंधुसंस्कृतीच्या 
सुरवातीपासून तों तहत हस्तिनापुरच्या, राखी रंगाचीं खापरे 
वापरणाऱ्या लोकांच्या कालापर्यंत भारतांत ताम्प्रयुगीन संस्क्- 
तीचे बदलतें चित्र दृष्टोत्पत्तीस येतें. सिंधुसंस्कृतीचें नागरी 
स्वरूप मात्र त्यानंतर येणाऱ्या कुठल्याहि इतर ताम्रयुगीन 


संस्क्रतींत दिसत नाही. 
सिधसंस्कृतीव्यतिरिक्‍त उघडकीस आलेल्या ताम्मरयुगीन 
वसाहती नागरी स्वरूपाच्या नसून छोट्या छोट्या वस्त्यांच्या 
ताना, माळवा, पंजाब, उत्तरप्रदेश 


स्वरूपांत होत्या. मात्र राजु नच नां 
या ठिकाणच्या वसाहूताचा एकमेकौं्ीं किती 


याची शहानिक्षा. पूर्णतया झालेली 
1 पायर्‍यांना कोणती 


महाराष्ट्र, 
प्रमाणावर संपके आला, 
नाही. त्यांच्या प्रगतीच्या वेगवेगळध 
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उत्खनित संस्कृति 


परिस्थिति - आथिक, नैसर्गिक वा तांत्रिक - कारणीभूत 
झाली, याचाहि पडताळा घेतां आलेला नाही. 

सिंधुसंस्कृतीचा विनाश आर्यानीच केला को काय, याबद्दल 
एकमत नाहीं. परंतु माळवा, राजस्थान, उत्तर महाराष्ट्र 
आणि उत्तरप्रदेश या ठिकाणीं अनुक्रमे इराणांतल्या सारखीं 
खापरे, क्रीटमधे आढळतात त्याप्रमाणे मातीचे नक्षीचे मणी, 
दांड्याचें टोक विभाजित केलेल्या (8121180) तांब्याच्या 
कट्यारी अथवा भाले आणि महाभारतकालीन आर्याचें सूचित 
होणारें साहचर्य, यांवरून भारतांतील आर्यांच्या आगमनाचा 
प्रश्‍न सुटण्याच्या मार्गावर आहे, असें म्हणावेंसें वाटतें. 

फक्त महाराष्ट्रातच ताम्नयुगीन संस्कृतीचा नवाइमयुगीन 
संस्कृतीशीं संपर्क आल्यासारखे वाटतें. इतरत्र मात्र निर्भेळ 
ताम्रयुगीन संस्कृतीचे दर्शन होतें. 

या तास्प्रयुगीन संस्कृतीचे जनक कोण, याबद्दल अद्याप 
उलगडा होत नाही. कदाचित्‌ इराणांतून आर्याच्या निर- 
निराळ्या टोळ्या भारतांत येऊन त्यांनी आपल्या वसाहती 
स्थापन केल्या असाव्या. हें आगमन एककालीं न झाल्याने या 
संस्कृतीचे बदलतें चित्र आपणांस पाहायला मिळतें. 

लोथल, रूपड व इतर अनेक ठिकाणीं उजेडांत आलेल्या 
मानवी सांगाड्यांचा अभ्यास झाल्यास ताम्मयुगीन संस्कृतोंतील 
विविध मानववंशांवर प्रकाश पडल. नेवाश्याला सांपडलेल्या 
सांगाड्यांपैकी प्रौढांचा जो अभ्यास झाला आहे, त्यावरून हे 
लोक झुंद चेहेर्‍्याचे, अरुंद डोक्याचे, बसक्या नाकाचे आणि 
खालचा जबडा वरच्यापेक्षा जरा पुढे आलेले असे होते, असें 
समजून आलें. मानववंशशास्त्रज्ञांच्या मतें महाराष्ट्राच्या 
आदिवासी जमातींची ठेवणहि अशीच आहे. यावरून ताम्र- 
युगीन संस्कृतीपैकी कांही लोक तरी महाराष्ट्राच्या आदिवासों- 
पैको असावे, असें वाटतें. 

भारतांतील लोह्युगीन संस्कृति -- महाराष्ट्रांत ताम्र- 
युगानंतर इ. स. पूर्वे दुसर्‍या, तिसर्‍या शतकांत लोहयुगीन 
लोकांनी वसाहती केल्याचा उल्लेख पुर्वी केलाच आहे. उत्तर- 
प्रदेशांतहि हस्तिनापुरला राखी रंगाच्या खापरांच्या उत्तर- 
कालांत लोखंडाच्या वापराचा पुरावा मिळाल्याचा निर्देश 
आलाच आहे. उज्जेनच्या उत्खननांत उत्तर भारतांत लोखं- 
डाचा वापर इ. स. पूर्वे पांचव्या, सहाव्या शतकांत झाल्याचा 
पुरावा मिळाला आहे. यावरून उत्तर भारतांत आणि दक्षिण 
भारतांत लोखंडाचा वापर झाल्याचे कालखंड भिन्न असल्याचें 
स्पष्ट होतें. प्राचीन ऐतिहासिक कालांतील लोहसंस्क्रतीच्या 
लोकांनी आपल्या तांत्रिक ज्ञानाच्या जोरावर नागरी संस्कृति 
पुन्हा कशी स्थापन केली, याचा आढावा घेण्यापूर्वी दक्षि्णे- 


उत्खनित संस्कृति 


तीळ एका नव्याच संस्कृतीची ओळख करून घेणें इष्ट ठरेल. 

या संस्क्रतीचें जरी लोहाशीं साहचर्य आढळून आलेलें 
असलें, तरी ही ऐतिहासिक कालांतील लोह्संस्कृतीपासून व 
त्या आधीच्या ताम्रयुगीन संस्कृतीपासून भिन्न वाटते, यांत 
शंका नाही. या संस्कृतीचे अवशेष मुख्यत्वेंकरून दक्षिण 
भारतांत वैपुल्यानें सांपडतात आणि या संस्कृतीला संशोध- 
कांनी इंग्रजींत * मेगॅलिथिक ' (वृहदरम) संस्कृति असें 
नामाभिधान दिलेलें आहे. 

या संस्कृतीचे वैशिष्ट्य हें, कौ या संस्क्रतीचे लोक 
मृतांना दगडी कुंडांत अथवा मातीच्या दावपेटिकेंत पुरून 
त्यावर मोठमोठ्या दगडांचीं वर्तुळे अथवा दगडी सोट 
( गाशा ) उभारीत. अश्या तर्‍हेच्या दफनाचे अनेक प्रकार 
आढळतात; परंतु मुख्यत्वेंकरून तीन तर्‍हा जास्त प्रचलित 
होत्या असें दिसतें. अडमवर्तुळे, अश्मछत्रे, प्रस्तरगुहा, दगडी 


मेगॅलिथिक दफनपद्धति 


सोट इ. अनेक प्रकार आहेत. हे उकरल्यावर त्यांत मधोमध 
एका दगडी चौकटींत अथवा मातीच्या घरांत, मृताचे अवशेष, 
मणी, मातीचीं भांडीं, शंखांचे अलंकार, लोखंडाचीं हत्यारें व 
इतर वस्तु ठेवलेल्या आढळतात. सबंध सांगाडा सहसा सांप- 
डत नाही; पण मृताचे शरीर उघड्यावर टाकून कांही 
कालानंतर जे त्याच्या अस्थींचे अवशेष मिळतील, तेवढेच 
घटामध्ये ठेवण्याची पद्धत असावी असें दिसतें. 
दक्षिणभारताव्यतिरिक्‍त आसाम, ओरिसा आणि बिहार 
या प्रदेशांतहि या संस्क्रतीचे अवशेष सांपडलेळे आहेत. परंतु 
यांतील बरींचशीं दफनें नसून त्या केवळ स्मृतिशिला आहेत. 
या संस्कृतीच्या लोकांचा वंश कोणता, याबद्दल निरिचितपणें 
सांगतां येत नाही. ब्रह्मगिरी, नागार्जुनकोंडा, बहाळ व इतर 
अनेक ठिकाणीं जे सांगाडे सांपडलेळे आहेत, त्यांचा अभ्यास 


६२० 


भारतीय संस्कृति कोश 


अजून झालेला नाही. परंतु यांच्या काळ्या-तांबड्या खापरांची 
बनावट उत्कृष्ट असून त्यांचे आकारहि वैशिष्टयपूर्ण असल्याने 
त्यांचा सांस्कृतिक संपर्काच्या दृष्टीने अजून वेध घेतला गेला 
नाही. कांहींच्या मतें दक्षिणेंत या लोकांची संस्कृति ताम्रयुगीन 
संस्कृतीच्या पाठोपाठ आल्याने व काळ्या-तांवड्या खापरांचें 
तंत्रहि कांही कांही ताम्रयुगीन लोकांना माहीत असल्याने 
संपर्काचा संभव दिसतो. मृतांना घटांत घालून पुरण्याची 
वद्धति मेगॅलिथिक लोकांनी नवाश्मयुगीन व ताम्रयुगीन 
लोकांपासून उचलली असावी, असें संभवते. दक्षिणेतील संगम्‌ 
साहित्यांत यांच्या कांही प्रथांचा उल्लेख आलेला आहे. 
दफनाव्यतिरिकक्‍त या लोकांच्या इतर बावींची फारक्षी 
माहिती मिळालेली नाही. त्यामुळे या संस्कृतीबद्दल फार मोठ 
गूढ अजूनहि अस्तित्वांत आहे- या संस्कृतीच्या उत्पत्तीबद्दल 
दोन मतप्रवाह आहेत. कांही सांगाड्यांचा जो अभ्यास झाला 
आहे, त्यावरून हे लोक मूळचे द्रविड वंशाचे असावे अस 
कांहीजण समजतात, तर या उलट हे लोक भूमध्यसमुद्रा च्या 
परिसरांतून भारताच्या पद्र्षिम किनार्‍यावर उतरले व आये 
आंत पसरले आणि त्यांनी दक्षिण भारतांतील नवाश्मधु” 
व ताम्रयुगीन लोकांवर मात केलो, असें ढुसर्‍या काहा 
विद्वानांचे मत आहे. युरोपांत ' मेगॅलिथिक संस्कृति 
भारतीय संस्क्रतीपेक्षा जवळ जवळ पंधराशे वर्षांनी प्राचीत 
आहे. परंतु याच लोकांनी दक्षिणेंत द्रविड भाषा आणल्या 
असेंहि मत मांडलें जातें, तें तितकेसे पटणारें नाही. 
ब्रह्मगिरीसारखीं शास्त्रशुद्ध उत्खनने, -_ 
आकारांचा तौलनिक अभ्यास, सांगाड्यांचा वांशिक बृष्टील 
अभ्यास, इ. सर्वे बाबींचा सूक्ष्मपणे अवलंब केल्याखेरीज या 
प्रश्‍नाची निरगांठ सुटणें शक्‍य नाही. स्या 
लोह युगांतील नागरी संस्कृतीचा उदय-इ- स. पून कडा 
दातकापासून तों गुप्तकालाच्या अखेरीपर्यंत भारतांत क 
युगांतील संस्कृतीचें भव्य नागरी स्वरूप विविधतेने भ._, 
आढळतें. पाकिस्तानांतील तक्षशिला, चारसद्दा;, उ र 
तील अहिच्छत्रा, हस्तिनापुर, जगत्‌ग्राम, कौशा 
सारनाथ, भीटा, कांसिया, सहेथमहेथ; विहारांत॑ 


खापरांच्या 


बेराट, आहाड, रंगमहाल, रेर, सांभर 
तील तामलुक, बाणगड, पहारपूर, मैनामती; र ळ 
रत्नगिरि व शिक्षूुपालगड; मध्यप्रदेशांतील उज्जैन, महेश्‍वर, 
विदिश्या, सांची, त्रिपुरी, महाराष्ट्रांतील कोल्हार, नासिक, 
तेर, सोपारा, पैठण, कोंडापूर, कोंडिण्यपूर, नेवासें, कुकी: 
गुजरातेंतील शामलाजी, बडोदा, आमरेली, टिम्बवी आणणि 


खंड पहिला 


दक्षिणेतील अरिकामेड्‌, ब्रह्मगिरी, चंद्रवल्ली, अमरावती, 
नागार्जुनकोण्डा; अश्या अनेक ठिकाणच्या उत्खननांतून 
प्राचीन ऐतिहासिक कालांतील जीवनाची विविधता प्रत्ययास 
आलेली आहे. अर्थात्‌ या सर्वांचा आढावा येथे घेणें शक्‍य व 
आवद्यक नसल्याने यांतील वैशिष्ट्यांचाच तेवढा विचार करणें 
योग्य होईल. । 

प्राचीन ऐतिहासिक कालांतील सर्वांत वैशिष्ट्यपूर्ण गोष्ट 
म्हणजे मौर्य-सातवाहन कालांतील काळचा झिलईचीं खापरे 
(०८1 8180८ 1015120 ०९१) ही होय. मुख्यत: 
वाडगे, कप आणि थाळ्या, हेच प्रकार यांत सांपडतात आणि 
यांचा काल इ. स. पूर्वे पांचवे, सहावें शतक तों इ. सनाचें 
पहिलें शतक असा ढोबळ मानाने देतां येतो. या कालांत समा- 
जावर वोद्ध धर्मी- क 
यांची पकड 
जबरदस्त अस- 
ल्याने या उत्कृष्ट 
मडक्य़ांचा प्रसार 
गावोगाव भ्रमंती 
करणाऱ्या वोद्ध 
भिक्षूंच्या माफत 
झाला असल्यास 
नवल नाही. हीं 
खापरें मुख्यत्वें- 
करून उत्तर भार- 
तांतच जास्त 
सांपडतात. दक्षिणेंत तीं सांपडलीं असलीं, तरी त्यांचा 
काल उत्तर भारतांतील त्यांच्या कालखंडाइतका प्राचीन 
ठरत नाही. 

इ. स. च्या पूर्वी पहिल्या शतकांत आणि त्यानंतर दोन 
शतकें सौराष्ट्र आणि दक्षिण भारत यांचा रोमन सामााज्याशीं 
जो व्यापारी आणि सांस्कृतिक संपके आला व ज्याबद्दळचे 
वत्तान्त रोमन व ग्रीक मुसाफिरांच्या लिखाणांत आढळतात, 
त्यांचा वस्तुरूप पुरावा अनेक ठिकाणीं मिळालेला आहे. रोमन 
नाणीं, रोमन बनावटीचीं उत्कृष्ट तांबडीं खापरे, कप, वाडगे, 
दिवे, प॒तळे, अर्चनाकुंडे, कांच सामान, मणी, नाण्यासारख्या 
मातीच्या व शिशाच्या पुतळ्या, रोमन मद्यकुभ (131019) 
व कुज, या वस्तु आतापर्यंत अरिकामंड्‌, नासिक, बकासिकॉ 
नेवासे, बडोदे, तेर, कौंडिण्यपूर आणि सौराष्ट्र या भागात 
अनेक स्थळीं उत्खननांत सांपडलेल्या आहेत. नेवाश्याला ति 
मद्यकुंभाच्या एका तुकड्याला,,रोमन मद्याचा महत्त्वाचा घ 


वरचें चित्र-- मौयेकालीन झगझगीत 
काळ्या रंगाचा पेला. 

खालचें चित्र-- मौर्यकालीन झगझगीत 
काळ्या रंगाची थाळी. 
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उत्वनित संस्कृति 


असलेली राळ अद्याप चिकटलेल्या स्वरूपांत जशीच्या तज्ञी 
सांपडली आहे. 

मोयकालीन काळया झिलईचीं खापरे, इ. स. च्या सुर- 
वातीच्या कालांतील रोमन 
बनावटोचीं झगझगीत 
तांबडीं खापरे व आंतील 
भागांवर नक्षी असलेल्या 
काळ्या थाळ्या, हीं ऐति- 
हासिक कालांतील नाण्यां- 
इतकींच कालखंडनिर्चि- 
तीचीं साधनें आता ठरलेलीं 
आहेत. 

मौर्यकाल आणि त्या- 
नंतरचा काल, यांतील 
वाडमयांत आणि प्रवा- 
त्यांच्या वणंनांत अजरामर 
केलीं गेलेली मोठमोठीं 
तटबंदीची शहरेंहि उत्ख- 
ननांत सांपडलेलों आहेत. 
पाटलिपुत्र येथील तटबंदी 
व मेंगॅस्थिनीसने र्वाण- 
लेला मोर्यांचा प्रासाद, 
उज्जेन, शिशुपाळगढ व 
कौश्याम्बी येथील उघडकीस आलेली मातीची तटबंदी, अहि- 
च्छत्रा, शिश्ुपालगढ, 
नेवासे, नासिक, राजघाट, 
वैशाली, तक्षशिला येथील 
रेखीव वास्तूंचे आणि सांड- 
| - पाण्याच्या कूपांचे अवशेष, 
या गोष्टी त्या काळच्या 
नागरी आंखणीची कल्पना 
देण्यास पुरेशा आहेत. 

धार्मिक बाबतींतहि 
बोद्ध आणि ब्राह्मणी 
धर्मांची साक्ष देणारे अनेक 
महत्त्वाचे अवशेष हातीं 
आलेले आहेत. तक्षशिला, 
महेश्वर, वैशाली, नागा- 
र्जूनकोंडा, कौश्यांबी, सिर- 
पुर, रत्नागिरी व सोपारा 


रोमन मद्यघट 


रोमन पुतळा - कोल्हापुर 


उत्खनित संस्कृति 


येथील वौद्धस्तूप, विहार आणि दिल्पें वोद्ध धर्माच्या 
प्रभावाची कल्ण्ना देतात; तर कौद्यांबी येथील स्येनचितीची 
वास्तु, डेहराडूनजवळील जगतृग्राम येथील अइवमेधाचे 
अवशेष आणि राजस्थानांतील यूप, ब्राह्मणीवर्माच्या पुनरु- 
ज्जीवनाची साक्ष पटवितात. मातीच्या देवता, यक्षमूर्ती, 
आणि दगडांचे ताईत वहुजनसमाजांतील धर्मसमजुतींचा 


कोल्हापूर येथे सांपडलेलीं ब्रांझची भांडीं 
प्रत्यय देतात. याबरोबरच तक्षशिलेला परकोयांच्या आधि- 
पत्यामुळें भारतीय जीवनांत अनेक रोमन-ग्रीक देवतांच्या 
आणि अर्चनाकुंडांच्या पुजेसारख्या प्रकारांचा शिरकाव 
झाल्याचें दृष्टोत्पत्तीस येतें. मात्र गेल्या कांही वर्षातील 
सर्वांत महत्त्वाचा शोध म्हणजे कौश्यांबीला भगवान्‌ वृद्धाला 
अर्पण केलेल्या घोषिताराम विहाराचे अवशेष व त्या दाना- 


कौद्यांबी येथील श्येनचितीचे अवशेष 


बह्ृळचा एका आयागपट्टावर केलेला ब्राह्मी लिपींतील उल्लेख 
हा होय ! वाडमयीन माहितीला दुजोरा देणारा इतका 
नि:शंक पुरावा दुसरा क्वचितच असेल ! 

या कालांतील घरें पक्क्या विटांचीं बांधळलेलीं आणि बहुधा 
काटकोन-चौकोनी आकाराच्या खोल्या असलेलीं होतीं. घरांचे 
पाये दगडगोट्यांनी पक्के करीत. छपराचा पुरावः फारसा 
शाबूत असा कुठे मिळाला नाही. मात्र बहुतेक घरांना जोडून 
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भारतीय संस्कृति कोश 


विटांचा अथवा मातीच्या कड्यांचा सांडपाण्याकरितां बांधून 
काढलेला कूप असे. यावरून या लोकांच्या सामाजिक व आरो- 
ग्यविषयक कल्पना लक्षांत येतात. 

वस्त्र-प्रावरणांच्या वाबतींत या कालांत कमालीचें वैचित्र्य 
आढळून येतें. अर्थात्‌ कापडाचा फारसा पुरावा मोठया प्रमा- 
णावर मिळलेला नाही. परंतु या कालांतील कांही खापरांवर 
व पुरचुंडीत बांधून ठेवलेल्या नाण्यांवर नादिक व पैठण यथ 
कापडाच्या प्रतिकृतीचा पुरावा मिळालेला आहे. याणिवाय 
विविध शिल्पांतून व मातीच्या मूर्तीतून स्त्री पुरुषांच्या वस्त" 
प्रावरणांचे व नेसण्याच्या पद्धतीचें दर्शत झालेलें आहे- 
तक्षशिला येथें सांपडलेल्या मूर्तीत ग्रीक व रोमन छाप दिसते, 
तर राजस्थानांतोल रंगमहाल येथे सांपडलेल्या मातीच्या स्त्री- 
मूर्तीचा ओढणी, लेहंगा आणि चोळी असा पोषाख सध्याच्या 
तेथील स्त्रीपोषाखाशीं विलक्षण साम्य दर्शवितो. 

सिंधुसंस्क्ृतींत ज्याप्रमाणे सोन्याचे आणि इतर विविध 
दागदागिने वापरीत होते, त्याप्रमाणेच उत्कृष्ट दागदागिने 
तक्षशिला, नागार्जूनकोंडा इ. ठिकाणच्या उत्खननांत सापड ळक 
आहेत. समकालीन वाडमयांत आणि छिल्पांतहि हरतर्‍हेच्या 
बांगड्या, न्‌पुर, वाजुबंद, मेखला, श्िरोभूषणें व कंठाभर 
दृष्टोत्पत्तीस येतात. त्यावरून या कालांतील लोकांची सुस्थिति, 
कलात्मकता आणि रसिकता प्रकर्षाने जाणवते. विशेषत 


कौशांबी येथे सांपडलेला घोषितारामासंबंधींचा ल्ख 
चे रि 0. बत” 
निरनिराळ्या दगडांचे विविध प्रकारचे मणी व ताई री 
विण्याचीं मोठमोठीं केंद्रे भारतांत या कालांत करतय 
आलीं. गुजरातमधील खंबायतजवळ अशा तऱ्हेचा १ 
आजहि चालू आहे, हें लक्षांत ठेवण्यासारखें आहे. 


खंड पहिला 


प्राचीन ऐतिहासिक कालांतील संस्कृतीचे लोक द्याकाहारी 
तद्वतच मांसाहारीहि होते, असें दिसतें. अनेक उत्खननांत 


प्राचीन ऐतिहासिक कालांतील मणी व ताईत 


धान्यावशेषांबरोबरच हरिण, बकरे, यांच्या हाडांचेहि अवशेष 
मिळाल्याने या अनुमानास दुजोरा मिळतो. धान्य वाटण्या- 
करितां वापरांत आणल्या जाणाऱ्या दगडी पाट्यांवर त्रिरत्नादि 
बौद्धधर्मीय चिन्हें ज्या स्वेपाकघरांत सांपडलीं, त्याच ठिकाणीं 


सातवाहून कालांतील पांटा-वरवंटा 


हरणांचे अवशेष जळलेल्या स्थितींत नासिकच्या आणि नेवा- 
ह्याच्या उत्खननांत सांपडले आहेत. याशिवाय नेवाऱ्याला 
हरभरे, करडी बाजरी, गहू, नाचणी, धने इ. चे अवशेषहि 
मोठ्या प्रमाणावर हातीं लागले आहेत. 

या कालांतील लोखंडाच्या वापराचा विपुल पुरावा मिळा- 
लेला आहे. लोखंडाचे बाण, चाकू, सुऱ्या, विळे, दिवे, भाले, 
अद्या विविध वस्तू वापरांत होत्या. आपल्या लोहविषयक 


क ज्ञानाच्या जोरावरच प्राचीन एतिहासिक कालांतील 


तांध्रि 
लोकांनी आपला प्रभाव पाडून नागरी संस्कृति उभारली. या 


संस्कृतीच्या विविधतेचा प्रत्यय जसा वाडूमयांत येतो, तसाच 
तो उत्खनित अवशोषांवरूनहि येतो. चोणत्याच्या डोमन 
उल्लेखिलेले अर्धचंद्राकृति टोक असलेले बाण आणि अणकुची- 


६२३ 


उत्खनित संस्कृति 


दार टोके असलेले त्रिक उत्खननांत सांपडले आहेत. हे त्रिक 
जमिनीवर पसरून ठेवल्यास घोडदळाला पुढे जाणें कठिण 
जातें. असेच त्रिक पहिल्या महायृद्धांत फ्रान्समध्येहि वापरले 
गेले होते ! 

शैक्षणिक प्रगतीचा प्रत्ययहि उत्खननांत आलेला आहे. 
शेंकडो मुद्रा, नाणीं, शिलालेख, इष्टकालेख, मातीच्या मडक्‍्या- 
वर कोरलेले लेख, अशोकाचे द्विभाषिक आणि एकभाषी लेख, 
आणि नालंदा, तक्षशिला येथील विद्यालयांचे अवशेष या 
कालांतील बौद्धिक प्रगतीची आणि सुसंस्कृततेची पातळी 
दाखवितात. नेवाऱ्याच्या सातवाहनांच्या नाण्यांवरून त्यांचा 
कालखंड ठरविणें जसें शक्‍य झालें तद्तच इ. स. च्या पुवी एक- 
दोन शतकें व तितकेच नंतर एवढ्या कालांतल्या राजकीय 
इतिहासाची रूपरेषा ठरविण्यास मुख्यत्वेंकरून नाणींच उपयुक्‍त 
ठरलीं आहेत. याशिवाय त्यांवर जीं विविध देवतांची आणि 
इतर धार्मिक चिन्हें आढळून येतात, त्यांवरून परदेश्ांतलीं 
राजघराणीं भारतीय जीवनाशीं कितपत समरस झालीं आणि 
भारतांतहि धार्मिक जीवनाचें स्वरूप काय होतें, हें कळून 
येण्यास फार मोठी मदत झाली आहे. नालंदा विश्‍वविद्या-. 
ल्याच्या मुद्रा, भाजे येथील लांकडी तुळईवरील लेख,. 
कौश्यांबी येथील घोषितारामासंबंधीचा लेख, कंदाहारजवळ.: 
सांपडलेला अशोकाचा ग्रीक आणि अर्मेनियन तील 
लेख, यांनी प्राचीन ऐतिहासिक संस्कृतीवर विलक्षण प्रकाश 
टाकला आहे. 

समृद्ध ऐहिक जीवन, राजकीय स्थिरता आणि मजवूत 
सामाजिक जीवनाची ठेवण, हीं लोह्युगांतील वैशिष्ट्ये होत. 
आणि यामुळेच कलेच्या क्षेत्रांतहि अलोकिक कामगिरी झाली 
असल्याचें प्रत्ययास येतें. मथुरा, गंधार, भरहूत, सांची व 
अमरावती येथील शिल्पपद्धतीचीं वैशिष्ट्ये, तामलुक, अहि- 
च्छत्रा, राजघाट येथील मृत्तिकामूर्ती; तेर येथील उत्कृष्ट 
हस्तिदंती आणि मृण्मय मूर्ती आणि गुप्तकालीन नाण्यांची 
मनोहारी बनावट, या गोष्टी केवळ राजकीय स्थिरता 
आणि भौतिक समृद्धता यांमुळेच होऊं शकल्या यांत शंका 
नाही. 

मौर्यकालापासून तों तहत गुप्तकालअखेरपर्यंत ही समृद्धता 
विकसित झाल्याचें उत्खनित अवशेषांवरून प्रत्ययास येतें. 
मात्र मध्ययुगाच्या सुरवातीपासून घडी बिघडू लागली. राज- 
कीय अनिश्चितता, यवनी स्वाऱ्या आणि अंतर्गत यादवी 
यांमळे जनतेच्या जीवनाचे धागे विस्कळित झाल्यासारखे 
दिसतात आणि त्याचा प्रत्यय मध्ययुगीन स्थलांच्या उत्खननांत 
येतो. मुसलमानी अमदानींत कलेचें क्षेत्र जास्त संकुचित 


उत्खनित संस्कृति 


झालें. प्राचीन कालांत समाजांतील विविध स्तरांतील लोकांनी 
एकत्र येऊन उभारलेलीं कार्ल्यासारखीं क्षेत्रे जशीं सर्व 
समाजाच्या साम्‌हिक प्रयत्नांची निशाणी दाखवितात, तशी 

निशाणी मसलमानी अमदानोंत फारशी दिसत नाही. या 
कालांतील सर्वेसामात्यांच्या जीवनांत आलेल्या आथिक 
विस्कळितपणाचें चित्र उत्खनित वास्तूंवरून आणि घराघरांतून 
चाळत असलेल्या कांचेच्या बहुरंगी वांगड्यांच्या धंद्यावरून 
चटकन्‌ दिसून येते 

भारतांतील उत्खनित संस्क्रतीचें चित्र जितकें विविध 
'तितकेंच कालदष्या अतिविस्त्त आहे. अशुमयुगापासून ता 
मध्ययगाच्या अखेरीपर्यंत येथे अनेक प्रकारच्या संस्कृती मूळ 
धरून राहिल्या, बदलल्या आणि नामदोेषहि झाल्या. या 
विविध संस्कृतींच्या परंपरांचे आणि जीवनपद्धतीचे विविध 
धागे एकत्र होऊन भारतीय जीवन समृद्ध आणि बहुरंगी 
झालेलें आहे. आणि याचाच प्रत्यय भारतांतल्या उत्खननांत 
स्पष्टपणें आलेला आहे. [ डॉ. शां.भा. देव ] 


| (१) तिसरा मनु. हा प्रियत्रताचा पुत्र असून एका 
उत्तम मन्वंतराचा अधिपति होता. पवनादि त्याचे पुत्र 
होते. या मन्वंतरांत वसिष्ठाचे प्रमदादि पुत्र सर्प्ताधि होते. 
सत्य, वेदश्रुत व भद्र हे देव होते व सत्यजित्‌ हा इंद्र होता 
( भाग. पु. ५.१.२८; ८.१.२३-२४). 

(२) शाल्मली द्वीपांतील सात टेकड्यांपैकी एक टेकडी 
(ब्रह्मांड पु. २. १९.३६ ). [पु.इं.] 


0 ८ एक स्त्रीब्रत. वसंत त्रद्रतूंतल्या शु. 
छतमंगत मति त य 

टं शीस विष्णूची पूजा, हा या व्रताचा विधि 
आहे. फल- उत्तम भर्त्याची प्राप्ति. [हि. ध. ] 


| व एक जेन व्रत. याचा प्रारंभ भाद्र० 
वयक वकाळा शु. ७ मीला होतो. बव्रतावधि नऊ 
वर्षे. या व्रतांत उपवास मुख्य आहे. त्या दिवशीं जिनेंद्राचा 
अभिषेक व पूजा करायची असते. फल- तिसऱ्या भवांत मोक्ष. 
[ब्र.ति.नि.] 


उत्तमश्ट्रीक रि ०९-१७८६ इ. स. ) एक महाराष्ट्रीय 

व. याचे मूळचे नांव माधवराव असें असून 
'पुढे कृष्णदयाणंवाने त्याला उत्तमइलोक हें नांव दिलें. हा बीड 
( मराठवाडा ) येथील देशस्थ क्र्ग्वेदी ब्राह्मण होता. हा 
नाथपंथी असून कृष्णदयार्णवाचा पट्टशिष्य होता. कृष्णदयाण॑- 


।|्रड 


भारतीय संस्कृति कोश 


वाने ओवी सांगावी व उत्तमइलोकाने ती लिहून घ्यावी, अशा 
प्रकारे भागवताच्या दशमस्कंधावरील कृष्णदयार्णवाची हरि- 
वरदानामक ओवीबद्ध टीका ८७ व्या अध्यायाच्या २३ेव्या 
इलोकापर्यंत निर्माण झाली. त्यानंतर कृष्णदयार्णव समाधिस्थ 
झाला व पुढचा ग्रंथ उत्तमरळोकाने लिहून पुरा केला 

उत्तमश्‍लोकाने प्रवोधसार नांवाचा ग्रंथ लिहिला असून 
त्याची ओवीसंख्या ३२२१ आहे. याची समाधि पैठण येथ आह 
[म. च. को. ] 


गण किवा प्रकृति यांचा विचार करून ठरलेला एक 


उत्तमा नायिकाभेद. भरताने ही नायिका मानली आहे 
अहितकारिण्यपि प्रियतमे हितकारिण्युत्तमा 
अपराध असूनहि जी त्याचें हित व प्रियच करते 
समजावी अशी भानुदत्ताने तिची 
(र. मं.). गीतगोविदांतली राधा ह 
उदाहरण ठरण्यासारखी आहे. तो म्हणते- 
गणयति गणग्रामं भ्रामं भरमादपि नेहते । 
वहति च परितोषं दोषं विमुज्चति दूरत 
यवतिष चलत्तष्णे कृष्णे विहारिणि मां विना 
पुनरपि मनो वामं कामं करोति करोमि किम्‌ ॥ वि 
अर्थ- कृष्ण जरी मला सोडन अन्य स्त्रोशा 
असला, तरी माझें मन त्याचे गुण पाहते 
अन्याचा विचार करीत नाही, दोष दूर ठवून परितोष धारण 
करतें आणि त्याचीच कामना करतें, त्याला मी काय करर 


उत्तमा नायिकेचं 


उत्तमार्ण विध्य प्रदेशांतील एक जमात. 
४५.१३२२ ) 


उत्तमेश्वर वाराणसोंतलें एक तीथ. [ कृ. क. त. ] 


उ गी उत्तरखंडांतील एक महान्‌ तीथ 
त्तरकाशा अनेक प्राचीन मंदिरें असून, त्यांपे 
नाथाचें व एकादशरुद्राचे हीं दोन अत्यंत तर 
विशवनाथमंदिराजवळच गोपेशवर, परशुराम, दत्तात्रय 
अन्नपूर्णा, रुद्रेशवर, लक्षेश्‍वर, शिव-दुर्गा व जडभरत 


मंदिरे आहेत. [ कल्याण- तीर्थांक ] 


य़ा 


उत्तर उत्तरेकडील कुरु लोकांचा देश. हिमाचल 
क्रु शांतील गढवालचा उत्तर भाग रि 


पल्यां 
दिग्विजयाच्या वेळीं हा प्रदेश जिंकला होता वै भा 


-_< प्रियकराचा 
ती उत्तमा 
व्याख्या केली आहे 


विहार करीत 


त्याच्या वांचून 
गरण 


(वायु पु 


क्षेत्र. ड्थे 
की विश्‍व” 


भैरव. 
चीं 


र 


प्रदे” 


स 


| 


| 
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राज्याला जोडला होता. राजसूय यज्ञाच्या वेळीं या प्रदेद्यांतून 
पुष्कळ रत्ने धर्मराजाला उपायन म्हणून मिळालीं होती. 

मेरु पवताजवळील शृंगवनाच्या उत्तरेकडील व समुद्राच्या 
दक्षिणेकडील सुपारव॑ टेकडीवरील उत्तर कुरु हें एक खंड 
असून इथे विष्णु वराहरूपाने प्रकट झाला, असें सांगितलें आहे. 
परीक्षित्‌ राजानें हा देश जिंकून घेतला होता ( भाग. पु. १.१६. 
१२ ). इथल्या स्त्रिया अप्सरांपेक्षाहि सुंदर आहेत. इथलीं 
जोडपीं चक्रवाक पक्ष्याप्रमाणे एकमेकांवर प्रेम करतात. पुरू- 
रव्याने उर्वशीसह कांही काल या ठिकाणीं वास्तव्य केलें होतें. 

हिमालयाच्या उत्तर भागाला उत्तर कुरु म्हणतात, असें 
ऐतरेय ब्राह्मणांत म्हटलें आहे ( ८.१४ ). या प्रदेशाला देव- 
क्षेत्र असेंहि नांव होतें. ललितविस्तरांत उत्तर कुरु देशालाच 
प्रत्यंत्ीप असें म्हटलें आहे. हा देश केवळ दंतकथात्मक व 
काल्पनिक आहे, असें कांही विद्वानांचे मत आहे. [पु. त. मी.; 
वु. इं; हि. जॉ.ए.इं; वे. सा. ] 


उचरप्ळग गंगेच्या उत्तर तीरावर वास्तव्य असलेला 
कैळग जनांचा एक पंथ. [ स्कू. से. जे. लि. ] 


_ वत यांच्या पै को 
उत्तर काकणस्थ माध्यादन ब्राह्मण पुरुषोत्तमपंत 
कावळे नांवाचा एक ब्राह्मण बिंब राजाबरोबर उत्तर कोंकणांत 
आला. त्याने बिब राजाचा अंमल स्थिर करायला चांगली 
मदत केली. पुढे त्याने त्या भागांतली जोशीवृत्ति चांगुणाबाई 
नांवाच्या एका विधवा स्त्रीकडून विकत घेऊन ती स्वकोयांस 
वांटून दिली. पोर्तुगीजांनी सुरू केलेल्या बाटवाबाटवींत याने 
जिवापाड श्रम करून हिंदुत्वाचे रक्षण केलें व बाटलेल्यांना शुद्ध 
करून परत जातींत घेतलें. हे ब्राह्मण शुक्ल यजुवेंदी वाजस- 
नेयि शाखेचे आहेत. पारस्कर व कात्यायन या सूत्रांच्या आधारें 
'ते आपलीं धर्मकृत्ये करतात. यमाई व महालक्ष्मी या त्यांच्या 
कुलदेवता आहेत. मागंशीर्षांत यांचें नवरात्र असतें. आशिविनांत 
दर रविवारीं हे उपास करतात. भाद्र० व. १ देस यांचा मुका 
पाडवा नांवाचा सण असतो. हे वर्षातून एकदा व्यंकोबाची 
समाराधना करतात. एका काळीं हे व चित्पावन ब्राह्मण 
यांच्यामध्ये भयंकर वितुष्ट होतें; पण आतां तें मोडलें आहे. 
[ मं. इ. जा.; ब्रा. भि. वि. ] 


च एक प्राचीन देश. अयोध्या ही | याची डक राज- 
उत्तरकासल दानी होती, असें रामायणांत सांगितलें 


! आहे. श्रावस्ती ही नंतरच्या काळांतील राजधानी होय. 


भा. सं. को. ४० 


६२प 


उत्तरपथ 


दक्षिण कोसल देश्यापासून उत्तर कोसलाचें पार्थक्य ध्यानांत 
यावें, म्हणून पुढे त्याला श्रावस्ती देश असें म्हणूं लागले. युआन 
च्वांग यानेहि उत्तर कोसलाचें श्रावस्ती हें नांव सांगितलें 
असून त्याचें क्षेत्रफळ ६०० चो. मेल एवढें दिलें आहे. 
कोसलाचें राज्य सनपूर्व ५ व्या शतकाच्या सुमारास मगध 
राज्यांत समाविष्ट झालें. [ हि. जॉ. ए. इं. ] 


शद पूर्वेस तोंड करून उर्भे राहिल्यावर डाव्या 
उत्तर दशा येते. ती उत्तर प 3 

हाताला येते, ती उत्तर दिद्या होय. कुवेर 
हा या दिशेचा स्वामी होय. ही दिशा शुभ मानलेली असून 
कोणत्याही शुभकर्मास पूर्वाभिमुख किवा उत्तराभिमुख बस- 
ण्याची पद्धत आहे. 


८... घोड्याच्या टापेएवढा किवा प्रादेशमात्र लांब- 
उतरना!त रुंद व चार बोटें उंच अश्या ओट्याला उत्तर- 
नाभि असें नांव आहे. उत्तरवेदीच्या मध्यभागीं ही तयार 
करतात. उत्तरवेदीच्या मापाप्रमाणे उत्तरनाभिहि लहान 
मोठी असते. [ विद्याधरश्ञास्त्री भिडे ] 


पाणिनीने एका सूत्रांत उत्तरपथाचा उल्लेख केला 
उत्तरपथ आहे. या मार्गाने येणाऱया मालाला किवा या' 
मार्गावर फिरणाऱ्या लोकांना त्या काळी औत्तरपथिक अशी 
संज्ञा होती. उत्तर भारतांत प्राचीन काळीं गंधार देशापासून 
पाटलिपुत्र नगरापर्यंत एक हमरस्ता होता. अशोक, शेरशहा, 
अकबर इ. राजांच्या कारकोदींतहि तो चाल होता. या महा- 
मार्गाला उत्तरपथ असें म्हणत. मेगॅस्थिनिसने याला ' नॉँ्दनं 
रूट ' असें नांव दिलें आहे. त्याच्या मतें या हमरस्त्याचे दोन 
मोठे फाटे होते. त्यांपैकी एक वंक्षुपासून निघून कास्पियन 
सागर व काळा समुद्र यांच्यावरून य॒रोपपर्यंत जात असे. याच 
मार्गाने भारतांतील माल परिचमी देशांत जात असे. 
या मार्गाचा दुसरा फाटा भारतवर्षांतच होता. तो गंधारची 
राजधानी असलेल्या पुष्कलावती नगरीपासून निघून मार्गात 
सिंधु, शुतुद्रि व यमुना या नद्या पार करून हस्तिनापुर, प्रयाग, 
पाटलिपुत्र या नगरांवरून ताम्ग्रलिप्तीपर्यंत गेला होता. या 
मार्गावर पथिकांना विश्रांति घेण्यासाठी धमंशाळा, विहिरी व 
छायेसाठी वृक्ष लावलेले होते. मार्गावर सवंत्र एकेका कोसावर 
तदृ्रंक दगड बसविले होते. याच मार्गाचा एक मधला फाटा 
तक्षशिला व पुष्कलावतीपासून तापशीवरून बाल्हिक देशांत 
जात होता व इथ पूर्वेकडच्या कंबोजच्या दिशेने आलेल्या 
चीनच्या कौदेय मार्गांना मिळाला होता. अशा प्रकारें चीन, 


उत्तरपथ 


भारत व पश्चिमी देश या तिघांना जोडणारा हा महामाग 
जगांतील व्यापारी रस्त्यांमध्ये फार महत्त्वाचा ठरला होता 
सांप्रत या रस्त्याला ' ग्रँड टृंक रोड ' असें नांव आहे. [ पा. भा.] 


डू स्वर्गाचा मार्ग. याला उत्तरापथ व उत्तरमार्ग 
उत्तरपथा अशींहि नांवें आहेत. हा मार्ग नागवीथि, गज- 
वीथि व ऐंरावतीवीथि यांनी बनलेला आहे ( ब्रह्मांड २.२७. 
१२४). [पु.इ.] 


एक जैन पुराण जिनसेनाने आदिपुराण 

उत्तरपुराण हछिहायला घेतलें होतें; पण तें पुरें होण्याच्या 
आंतच त्याला म॒त्य्‌ आला. नंतर त्याच्या शिष्यांनी तें पुरे 
केलें व वाकीच्या तीर्थकरांचें चरित्र लिहिण्याच्या उद्दंशाने 
उत्तरपुराणाची रचना केली. यांत दुसरा तीर्थंकर अजितनाथ 
याच्यापासून तों चौविसावा तीर्थकर महावीर याच्यापर्यंत 
तेव्वीस तीर्थकरांचीं चरित्रे आलीं आहेत. एका तीथंकराच्या 
नांवावर एक पुराण, अशीं तेव्वीस पुराणें या ग्रंथांत अंतर्भूत 
आहेत. 

आदि व उत्तर या दोन्ही पुराणांत प्रत्येक तीर्थंकराच्या- 
पूर्वी कांही राजांच्या कथा दिलेल्या असून तीर्थंकरांचे ते पूर्व- 
जन्म मानलेले आहेत. 

उत्तरपुराणांत श्रीकृष्णाला तीर्थंकर नेमिनाथाचा शिष्य 
व त्रिखंडाचा अधिपति म्हटलें आहे. यांत अन धर्माच्या 
दीक्षेचीहि वारंवार चर्चा आलेली आहे. 

आदि व उत्तर या पुराणांत चौवीस तीर्थकर, बारा चक्र- 
वर्ती, नऊ वासुदेव, नऊ शुक्ल बल व नऊ विष्णुद्वीप अशा 
त्रेसष्ट महापुरुषांची चरित्रे दिलेलीं असल्यामुळे त्या दोन 
ग्रंथांना त्रिषष्ट्यवयवी असें नांव मिळालें आहे. [ हिंदुत्व; वि. 
ध. द. ] 


उत्तरपू कोणत्याहि देवतेचे विसर्जन करतेवेळीं तिची जी 
त्तरपूजा पूजा करतात, तिला उत्तरपूजा असें नांव आहे. 
ही पूजा सामान्यंतः पंचोपचारच असते. [ सं. कौ. ] 


उत्तर प्रदेश बिहार, पारतवस पंजाब व. राजल्यान, आनि 

र, र थान, दक्षि- 
णेस मध्य प्रदेश व उत्तरेस नेपाळ व तिबेट, अश्या याच्या 
चतुःसीमा आहेत. याचें एकूण क्षेत्रफळ १,१२,४०९ चो. मेल 
आहे. भारताच्या सर्व राज्यांत हें राज्य मोठें असन याची 
लोकसंख्या १९६१ च्या जनगणनेनुसार क गता ०० 


६२६ 


भारतीय संस्कृति कोश 


इतकी आहे. आगरा, अवध, रामपुर, टेहरी-गडवाल व वाराणसी 
हीं देशी संस्थानें आणि अन्य राज्यांचे छाट छाट तकडे मिळून 
हा प्रदेश वतला आहे. याचें पूर्वीरचें नांव संयुक्‍त प्रात असे होते 
भारतीय राज्यघटनेने तें वदळून त्याला ' उत्तर प्रदेश अस नवें 
नांव दिलें. या राज्याची राजभाषा हिदी आहे भौगोलिक 
दष्टीने याचें तीन मोठे नैसर्गिक विभाग पडतात 

(१) पवंतीय प्रदेश्ष-- याच्या उत्तरेस एखाद्या प्रचड 
भितीप्रमाणे हिमालयपर्वत पूर्व-पश्‍चिम पसरला आहे त्याची 
लांबी पाहूनच कालिदासाने त्याला ' पृथ्वीचा जणू म॑ [नदंड, 
असें म्हटलें आहे (कु. सं. १.१). याच्या पहिल्या विभागांत 
नंदादेवी, धौळागिरि इ. गगनचुंबी शिखरे यंतात दुसर्‍या 
विभागांत मध्यहिमाल्याच्या श्रेणी येतात. तिसर्‍या विभागांत 
सर्वांत खालच्या सिवालिक पववंतश्रेणी येतात. यांच श्रेणींत 
दन नामक टेकड्या असून तिथली भूमि भरपूर पीक 
देणारी व आरोग्यप्रद म्हणून प्रसिद्ध आहे. सिवालिक पर्वेत' 
श्रेणीच्या खाली भावर प्रदेश येतो. हा प्रदेश निरनिराळया 
नद्यांनी वाहून आणलेला गाळ एकत्र होऊत बनलेला आ€ 
या प्रदेशांत नद्या भपृष्ठाच्या खालून वाहतात 

(२) दक्षिणेचा पठारी प्रदेश -- रचना, नैसर्गिक अवस्था, 
माती आणि हवामान यांवरून याचे दोन विभाग पडतात. 
पहिला विभाग मध्यभारतांतील पद्चिमेकडील पठा री प्रदेश 
होय. हा बृंदेळखंडाच्या पठाराचा एक भाग असून नीस नामक 
खडकांनी बनलेला आहे. झांशी हें या भागाचे कद्र आहे. 
दुसरा भाग पूर्वेस शोण नदाच्या उत्तर भागांत पडत र 
तो प्राचीन खडकांनी बनलेला आहे. याच्या उत्तरस गंगेला 
मैदानी प्रदेशांत मिर्जापूर हें शहर वसठें आहे. याला चि 
प्रचें पठार असें म्हणतां येईल. हा विभाग उंचसखल, 
मध्ये तुटलेला आणि छोट्या छोट्या टेकड्यांनी व 
आहे. 

(३) 
कांश भाग येतो. हें मैदान गंगा, यमुना, रामगंगा, 
नद्यांनी बनलें आहे. हा सवे प्रदेश शेतीला उपयुर्व 
आहे. या मैदानाच्या उत्तरेस हिमालयाचे प्रत्यन्त पवत 
मैदान व ही छोटी पर्वतराजी यांच्या मध्यभाग व 
अरुंद अशी पट्टी आहे. ही पट्टी मैदानी भागापेक्षा ग्रोडा 
आहे. ज्या नद्या भावर प्रदेशांत भूपृष्ठाखालून वाहत 
या भागांत भूमीच्या पृष्ठभागावर येतात. हा तराई च भॉर्ग 
जंगळे व लांब गवत यांनी झाकलेला असता हा 
आरोग्याला हितकर नसल्यामुळे इथें लोकवस्ती कमी 
तराई व मैदान यांच्या सीमारेषेवर नगरांची पंक्टि आ 


अशि 
गंगेचें मेदात -- या भागांत उत्तर प्रदेशांचा 
घाधघरा 


तार्त” 


हे 
ळत 


_ खंड पहिला 
तिच्यांत सहाराणपूर, पीलीभीत, खोरी-बहराइच, गोरखपूर 
इ. शहरे वसलीं आहेत. 
उत्तर प्रदेशाची मुख्य नदी गंगा होय. तिला डाव्या बाजूने 
रामगंगा, गोमती व घाघरा या नद्या मिळतात, तर उजव्या 
वाजने यमना नदी मिळते. टेहरी-गढवाल जिल्ह्यांतल्या देव- 
प्रयाग या ठिकाणीं अलकनंदा व भागीरथी यांचा संगम 
होतो. त्या दोघींचा मिळून जो एक प्रवाह पुढे वाहूं लागतो, 
त्यालाहि गंगा म्हणतात. गंगा नदी हरिद्दारजवळ मेंदानांत 
उतरते व 


६२७ 


उत्तर प्रदेश 


कागद, चाकूकात्र्या इ. वस्तू बनतात. 

उत्तर प्रदेश भारतीय संस्कृतीच्या विकासाचें एक प्राचीन 
क्षेत्र आहे. याचा इतिहास हा अखिल भारताच्या सांस्कृतिक 
इतिहासाचा एक अविभाज्य घटक आहे. या प्रदेश्ञांतलें गंगेचे 
खोरें म्हणजे प्राचीन संस्कृतीचे एक उगमस्थानच म्हणावें 
लागेल. सिधु-संस्कृति आणि वैदिक संस्कृति यांना जोडणारा 
हा एक दुवाच असावा, असें म्हणायला ह्रकत नाही. वाराणसी 
ही नगरी, मोहेंजोदडो, उर, बाविलोन, मेंफिस या नगरां- 


हुन पुरातन 
द्रा ज्या च्या पूर ळकर असावी, असे 
आग्नेय दिशे- । 5 सतला, - ह डॉ. नंदलाल 
कडे वाहुं लागते. शि व. 8७ हन ६ प्र्ऐे चतर्जी म्हण- 
यमुना नदी | चंदीगड ही ऱ्ना फेदारकाय्र घट्रीनाध ग्रा 1] तात. आर्यानी 
गंगेच्या उजव्या ठहयादूत , “र > -दटवल पन हा प्रदेश 
अंगाने हिमा- 1; गंटको्ट व्यापल्यानंतर 
ल्यांतून उगम %&. न्कोढट्वार __ गरल्गोधा »> या भागांत 
उत्तर | पिप. ,रतताए 
पावते व उत्तर ७ ग (क हस्तिना पुर, 
प्रदेशाच्या पित « मुरा: वी पां चा ल, 
पश्चिम व र ि च न ळे कोसल इ. 
273 ९ ४ ह) ढु __ 
दक्षिण सीमांचे बुलंदशहर ह «>> ळ अनेक बलिष्ठ 
जवळून वाहत व्या 0हानहापूर राज्यें स्थापन 
प्रयाग क्षेत्रांत झालीं. हिंदुंचे 
2. म य “भ. %७. जा श्‌ £* 
गंगेला मिळते. | भरतपूर जी औपनिषदिक 
सामान्यपणे च्य शोध्या धस्ल्ली तत्त्वज्ञानाची 
उत्तर प्रदेशाचे इटावा की ऐोष्ण्वपूर हीच उगम- 
वामान उष्णव ७ र 
श्र वी वाले /णले रयब्वरेली भमा प यपिाहे 
कोरडे आहे. या त गैतपूर १ प्राचीन 
प्रदेशांत गहू, ी ०३८ ताीपूर पाये काळीं या प्रदे- 
कत आ 2 | ह्यांदा 1. | 2. आ. न 
पा बाजरी >; ग एता घाराणमी > पाटणा ४ शांतील अनेक 
इ. पिकें होतात. र्‍समागिएपृ निफ्ि नगरे विद्या 
नाळ - री ् लठितपेर क्री व कला यांचीं 
गुह्यवन कोष , पघ्र्य प्रदेश की माहेरें होतीं. 
प्रधान राज्य ी, पी. उदा० काशी, 
आहे. अतएव प्र या ग, 
त्याचें सुभिक्ष- अ यो ध्या 


किंवा दुभिक्ष पावसाच्या लहरीवर अवलंबून असतें. राज्यांतले 
प्रमुख उद्योग साखर, खनिज धातु, कापड, चामडे, काच, 
रसायनें यांच्या निमितीचे आहेत. हा प्रदेश कुटीरोद्योगां- 
साठीहि प्रसिद्ध आहे. या कुटीरोद्योगांत हातमागावरचें 
कापड, रासायनिक पदार्थ, टिनचीं भांडीं, लोखंडी ट्ंका, कार्बन 


कोश्यांबी, मथुरा इत्यादि. नैमिषारण्यांतील त्र्रषींचे आश्रमहि 
विद्येची अधिष्ठानें होतीं. ही विद्यापरंपरा मुसलमानांच्या 
आक्रमणापर्यंत अबाधित चालू होती. या प्रदेशांत अनेक 
साम्राज्ये उदयास आलीं. सहाव्या शतकांत मौखरींचें साम्प्राज्य 
इथे गाजत होतें. त्यानंतर कनोज शहर हें हर्ष-सामस्राज्याची 


उत्तर प्रदेश 


राजधानी बनलें होतें. आगरा या शहराने मुस्लीम राजधानीचा 
मान मिळविला होता. हिंदु समाजावर मुस्लीम संस्कृतीचा 


हिदुविद्यापीठ - वाराणसी 


विशेष प्रभाव पडला, तो याच प्रदेशांत. इथे झालेल्या हिंदु- 
मुस्लीम साधु-संतांनी अन्य धर्मांतील तत्त्वे व विचार जाणून 
घेतले व उभय संस्कृतींना समन्वयाचे आणि सहिष्णुतेचें वळण 
लावलें. गोरखनाथ, कवीर व त्याचे शिष्य यांनी या प्रदेशांत 
हिंदु-मुस्लीम सलोख्याचे वातावरण निर्माण केलें. राम-रहीम 
एकच असल्याचें त्यांनी जनतेला शिकविले. मोगल बादशहा 
शहाजहाँ याचा पुत्र दारा शुकोह याने संस्कृत भाषा व हिंदु 
तत्त्वज्ञान यांचा अभ्यास करून या समन्वयाला हातभार 
लावला होता. उत्तर प्रदेशांतळा सववंश्रेष्ठ संतकवि तुलसीदास 
हा होय. त्याने ' रामचरितमानस ' लिहिन जनतेपुढे मानवी 
जीवनाचे नेतिक आदर्श उभे केले व तिथल्या जनतेंत रामधन 
पसरून दिली. तुलसीदासामुळेच “ सियराम ' हा उत्तर प्रदेशाचे 
परम उपास्य ठरला. 

धर्माप्रमपाणेचे कला व साहित्य यांच्या क्षेत्रांतहि हिंदु- 
मुस्लीम संस्कृतीचा समन्वय उत्तर प्रदेशांतच विशेषत्वाने 
झालेला दिसतो. आगरा येथील ताजमहाल हिंदु व इस्लामी 
अशा समन्वित स्थापत्याचा उत्कृष्ट नमुना आहे. हिंदी व उद्दू 
या दोन भाषांचे सहजीवन याच प्रदेशांत घडलें. सामाजिक 
जीवनांतहि हिंदु-मुस्ळीम समन्वय याच प्रदेशांत विशेषत्वाने 
घडून आला. मोगल सत्ता दुबळी झाल्यानंतरहि ही समन्वित 
संस्कृति या प्रदेशांतील अवध संस्थानांत टिकून राहिली. 
मोगल कालांत सांस्कृतिक नेतृत्व दिल्लीकडे होतें, तें पुढे 
लखनौकडे गेलें. 

१८५७ च्या क्रांन्तियुद्धांत या प्रदेशाने फार मोठा भाग 
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भारतीय संस्कृति कोर 


घेतला होता. या युद्धाची प्रमुख कॅद्रे याच भागांत होतीं व 
युद्धाचे वरेचसे नेते याच प्रदेशांतले होते. ब्रिटिश सत्ता 
प्रस्थापित झाल्यानंतर उत्तर प्रदेश हा एक प्रांत बनविला गेला. 
त्याची सांस्कृतिक प्रगति त्यानंतर नव्या धर्तीने सुरू झाली. 
या भागांत पुढे अनेक विद्यापीठे स्थापन झालीं. पं. मैथिलि- 
शरण, पं. सुमित्रानंदन, महाकवि निराला, श्री. महादेवी इ. 
हिदी कवि आणि साहित्यिक, तसेच गालिब, मौ. आजाद, 
नज़ोर अहंमद, अकबर, प्रेमचंद इ. उर्दू लेखक, या प्रदेशांत 
विख्यात झाले. राजकीय क्षेत्रांत पं. अयोध्यानाथ, पं. गंगा- 
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प्रसाद, पं. मोतीलाल नेहरू, पं. मालवीय, असे थोर राजकीय 
नेते या प्रदेशाला लाभले. भारताचे पंतप्रधान पं. जवाहरलाल 
नेहरू हे याच प्रदेशांतळे असून सांप्रत संपुर्ण भारताचें नेतृत्व 
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त्यांच्याकडेच आहे. आंतरराष्ट्रीय जगांतहि त्यांनी आपल्या 
शांतिप्रिय धोरणामुळे आणि व्यापक दृष्टिकोनामुळे फार मोठी 
कौति मिळविली आहे. 


खंड पहिला 


बौद्ध धर्माचा उदय वाराणसीजवळ सारनाथ येथे झाला. 
वौद्धय्रंथांत त्या स्थानाला इसिपत्तन किंवा मृगदाव असें म्हटलें 
आहे. अशोकाने तिथे स्तूप व स्तंभ उभारले, तेव्हापासून 
वौद्ध जगांत त्याचें माहात्म्य वाढलें. सनपूर्व २३०० ते इ. स. 
१२०० पर्यंतच्या १५०० वर्षांतील भिन्न भिन्न स्मारकांचे भग्न 
अवशेष तिथे सापडले आहेत. त्यांत चौखंडीचा स्तूप, धमेखस्तूप, 
सिह्ीर्ष स्तंभ व मूलगंधकुटी हे प्रमुख होत. श्रावस्ती ही नगरी 
उत्तर कोसलाची प्राचीन राजधानी होती. तिचाहि बुद्धाच्या 
जीवनाशीं घनिष्ट संबंध आला होता. वृद्धाने तिथे अनेक प्रवचने 
केलीं होतीं व वर्षावासहि केला होता. त्या घटनांचें स्मारक 
म्हणून तिथे अनेक स्तूप व विहार बांधले गेले होते. त्या 
नगरीचे अवशेष राप्ती नदीच्या तीरावर सहेथ-महेथ या 
ठिकाणीं सांपडले आहेत. 

सांकास्थ हें नगरहि बुद्धाच्या तेथील वास्तव्या मुळें विख्यात 
वौद्ध क्षेत्र बनलें होतें. फह्काबादजवळचें संकिस हें गांव 
म्हणजेच प्राचीन सांकास्य होय, असें आतां सिद्ध झालें आहे. 
बुद्धाचे महापरिनिर्वाण ज्या ठिकाणीं झालें, तें कुशिनारा 
हें गांव याच प्रदेशांत आहे. सांप्रत त्याला कसिया म्हणतात. 
इथे परिनिर्वाण अवस्थेंतली बुद्धाची प्रचंड मृति आहे. 

प्राचीन काळीं दाशरथीं राम व भगवान्‌ श्रीकृष्ण हे दोघे 
महान्‌ अवतार याच प्रदेशांत प्रकट झाले. त्यांच्याहि पुर्व- 
काळांत शिव, विष्णु व दुर्गा या तीन महान्‌ देवतांची ही 
लीलाभूमि होती. म्हणून या प्रदेशांत राम-कृष्ण व शिव-विष्णू 
यांचीं असंख्य मंदिरे उभारलीं गेलीं आहेत. एका वाराणसींतच 
सुमारें २००० मंदिरे आहेत. काशीची यात्रा करणें व विश्‍वे- 
इवराचें दर्शन घेणें हें समस्त हिंदु जातीने आजवर महृत्पुण्य- 
कृत्य मानलें आहे. गंगा आणि यमुना या दोन लोकपावनी 


. नद्या याच प्रदेशाची भूमि पवित्र करतात. प्रयाग येथे त्या 
शा व - स ल 
दोघींचा संगम झाला असून त्या क्षेत्राला 'तीर्थराज' ही पदवी 


आहे. पुण्यनगरी वाराणसी गंगेच्या तीरावरच वसली आहे. 
कोसलाची राजधानी अयोध्या हिला प्रभु रामचंद्रामुळे 


गौरव प्राप्त झाला. श्रीकृष्णाचा जन्म व त्याच्या बाललीला, 
| 


यामळे मथुरा व गोकुळ-वृंदावन या स्थळांना तीर्थरूपता प्राप्त 

झाली आहे. मिर्जापुरपासून सात मैलांवर गंगेच्या कांठीं एका 

डोंगरावर विध्याचल नांवाचें एक क्षेत्र आहे. तिथूनच विध्याची 

पर्वतराजि सुरू होते. तिथले विध्यवासिनीचे मंदिर प्रसिद्ध 

' आहे. कानपूरपासून चौदा मैलांवर बिठूर हं क्षेत्र आहे. 
निर्भितीचें कार्य पुर्ण झाल्यानंतर इथेच अश्वमेध 


ब्रह्मदेवाने विश्‍व र गतेने 
करेला होता, असें सांगतात. वाल्मीकीचा आश्रम इथे असून स॒ 


आपल्या लव-कुश नामक पुत्रांना इथेच जन्म दिला होता. 


६२९ 


उत्तर प्रदेश 


सीतापुर जिल्ह्यांतील गोमतीच्या तीरावरचें निमसर म्हणजेच 


पुराणकालीन नेमिषारण्य होय. हें शौनकादि क्रषींच्या वसा- 


लव - कुशांची जन्मभूमि -ब्रह्मावतं 


हतीचें मोठे क्षेत्र होतें. त्या ठिकाणीं त्यांचीं मोठमोठी सत्रेंहि 
चालत. हरिद्वार हें गंगा नदी मेदानांत उतरते, त्या ठिकाणचें 
मोठे क्षेत्र आहे. इथे दर १२ वर्षांनी कुभमेळा भरतो. पुराण- 
प्रसिद्ध दक्षयज्ञ इथून जवळच असलेल्या कनखल क्षेत्रांत ज्ञाला. 
या ठिकाणीं आर्य समाजाने चालविलेल्या शिक्षणसंस्था आहेत. 
तिथून पुढे १५ मेलांवर हृषिकेश हें क्षेत्र गंगेच्या कांठींच 
आहे. हें नारायणाचे स्थान समजलें जातें. हिमाल्यांतील 
केदारनाथाचें मंदिर हें भारतांतलें सुप्रसिद्ध क्षेत्र मानले जातें. 
हें मंदाकिनीच्या खोऱ्यांत असून त्याच्या जवळच * महापंथ ' 
शिखर आहे. हिमालयांतले सवंश्रेष्ठ तीर्थक्षेत्र म्हणजे बदरी- 
नारायणाचे स्थान होय. या बदरीनारायणाचें प्राचीन काळींच 
नष्ट झालेलें मंदिर शंकराचार्यांनी पृतरच बांधले, असें 
सांगतात. हिमाल्यांत अशीं अनेक तीर्थे आणि क्षेत्रे आहेत. 
इतकेंच नव्हे; तर समग्र हिमालयच देवतात्मा मानलेला आहे. 
हिमाचल ही क्ररषींची तपोभूमि व योग्यांची ध्यानभूमि आहे. 
हिमाल्यांत बदरिकाश्रमीं वास्तव्य करूनच व्यासांनी भारताची 
रचना केली. 

मुसलमानी अंमल सुरू झाल्यापासून उत्तर प्रदेशांत असंख्य 
मशिदी बांधल्या गेल्या. प्रांतिक व बादशाही असें त्यांचे दोन 
वर्ग पडतात. पहिल्या वर्गातल्या मशिदी इटावा, इटा, कनौज 
इ. ठिकाणीं आहेत. त्या साध्या पण मजबूत आहेत. 
बादशाही मशिदी भव्य, सुंदर आणि नक्षीकामाच्या असून त्या 
पाषाण किंवा संगमरवर यांच्या आहेत. बादशाही सत्तेचीं तीं 
प्रतीकेंच होत, असें म्हणायला हरकत नाही. आगरा, फतेपुर 


उत्तर प्रदेश 


सोकरी व जौनपुर या ठिकाणच्या मशिदी पहिल्या वर्गात येतात. 
स्त्रियांना बसण्यासाठी सुंदर, जाळीदार सज्जे हें या मशिदींचें 
वैशिष्ट्य होय. फतेपूर सीकरी येथे अकबराने बांधलेली 
जामेमशीद उत्तर प्रदेक्ञांतल्या सर्वे मशिदींत अतिभव्य आणि 
अत्यंत सुंदर आहे. वाराणसी व मथुरा येथे औरंगजेबाने 
बांधलेल्या मशिदींचें स्वरूप याहून भिन्न आहे. त्याने सौंदर्याला 
महत्त्व न देतां इस्लामच्या गौरवाला महत्त्व दिले. त्या नुसत्याच 
भव्य आहेत. हिंदु कारागिरांनी त्या बांधलेल्या नाहीत. 
या सर्व लहानमोठ्या मश्िदींत हिंदु-मुस्लीम अश्ी जी 
संमिश्र शिल्पकला दिसते, ती उत्तर प्रदेशांत अनेक शतकें 
टिकून राहिली होती. | 

इतिहासकाळांत उत्तर प्रदेशामध्ये अनेक ठिकाणीं गड 
किंवा कोट होते. कांही दगडी, कांही विटांचें तर कांही मातीचे. 
प्रदेश मैदानी असल्यामुळे गावें किवा शहरें यांच्या संरक्षणा- 
साठी त्य़ा काळीं कोट बांधण्याची प्रथा होती. त्याचप्रमाणे 
राज्याच्या संरक्षणासाठी जागोजाग मोक्याच्या ठिकाणीं गडहि 
बांधलेले होते. सांप्रत त्यांतले वहुतेक गड-कोट उद्ध्वस्त व 
जमीनदोस्त झाळे आहेंत. मोगलकालांतले किल्ले-कोट मात्र 
अजून बरेच शाबूत आहेत. याचें कारण ते भरीव वाठळू- 
पाषाणाचे असून त्यांचे तट व वृरुज अत्यंत भक्‍कम आहेत. 
त्यांची रचना चमत्कृतिपुर्ण असुन शिल्पकामहि दशनीय आहे. 
अशा प्रकारच्या किल्लेकोटांत आगरा, अलाहाबाद, चुनार 
व झांशी येथील किल्ले विशेष उल्लेखनीय आहेत. [ ग्लो. उ. 
प्र; हि. वि. को. ] 


उत्तरबोशि एक मुद्रा. दोन्ही हात छातीशीं टेकलेले, बोटें 
त्तरवाध एकमेकांत गुंतविळेलीं, अंगठा व तर्जनी उभी 
आणि उभय तजंनींचीं टोकें जुळविलेलीं, अशी ही मुद्रा असून 
ती अत्युच्च पूर्णतेची निदर्शक आहे. [गॉ. नॉ. वु. ] 


रु एका प्राचीन देशाचें व त्यांतील लोकांचें नांव. हे 
ततरमद्र॒ लोक हिमाल्याच्या उत्तरेला राहत होते ( ऐ. ब्रा. 
८.१४). मद्र व कंबोज हे प्रदेश एकमेकांना लागून असावे, 
असें वंशब्राह्मणांतील वणंनावरून दिसतें. [वे. इं.; वे. सा. ] 


डु एक तीर्थ. फल्गु नदीच्या गरयेपर्यंतच्या प्रवा- 
त्तर सावस हाहा हें नांव आहे. [ कृ. क. त. ] 
रेवतीला अनुसरणारी एक देवता (मत्स्य 


उत्तरमारि 
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“ 


भारतीय संस्कृति कोरा 


3.19 एक दर्शन. वेदांच्या उपनिषद्र्प शेष 
उत्तरमामासा भागाला उत्तर भाग असें म्हणतात. 
त्याची पंचांगन्यायाने युक्‍त अश्या वाक्यसमुदायाने मीमांसा 
करणारें शास्त्र तें उत्तर मीमांसा होय'. बादरायण व्यासांनी 
“ अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ' (ब्र. सू. १. १. १. ) या सूत्रापासून 
प्रारंभ करून ' अनावृत्तिः शब्दात्‌ ' ( ब्र.सू. ४. ४. २३) या 
सूत्रापर्यंतच्या चार अध्यायांत जो ब्रह्मविचार केला, त्याला 
उत्तरमोमांसा असें म्हणतात. या दर्शनालाच वेदान्त असें दुसरें 
नांव आहे. वेदान्तमत हें अद्वेतप्रतिपादक असल्यामुळे त्याला 
अट्वेतदर्शन असेंहि म्हणतात. पाहा--अद्वेतदर्शन. 


उत्तरा फल्युनी * आिनवलगणतले तर बगल 
ही या नक्षत्राची देवता आहे. ह॑ 
नक्षत्र सिह राशींत येतें. आकाश्यांतल्या सिहाच्या आक्रतींत 
तें पुच्छभागीं दिसतें. हें शूभ नक्षत्र आहे. उत्तरेचे ध्यान 
पुढीलप्रमाणे सांगितलेलें आहे-- 
व्याघ्याननोत्तरा गोस्था शुभवर्णा चतुभ्‌ंजा । 
हृधक्षिणी सूत्रवट्वाळगधारिणी परिको्तिता ।। 
अर्थ--उत्तरा ही वाघाच्या तोंडाची, बैलावर बसणारी, 
शुभ्रवर्ण, चतुर्भूज, द्विनेत्र, व सुत्र आणि खट्वांग धारण 
करणारी करावो असें सांगितलें आहे. [ हेमाद्रि ] 


उत्तराधि एक संप्रदाय. यांत पंजावच्या वाजूच्या धनिक 

राध लोकांचाहि अंतर्भाव आहे. या संप्रदायांतील 
बहुतेकांचा व्यवसाय औषधें देणें व जमाखर्च लिहिगें हा 
आहे. वबनवारीदास हा या संप्रदायाचा प्रवर्तक होय. पण 
कांही लोक रजवजीला संप्रदाय प्रवतक मानतात. या पंथाचे 
५२ यांवे पृथक्‌ पृथक्‌ स्थापलेळे आहेत व फक्त डेह्रा गांवां- 
तच याच्या चौदा गाद्या विद्यमान आहेत. पंथाचे मुख्य महंत 
हिसार जिल्ह्यांतील रसिया गावीं राहतात. [ उ. भा. सं. पं. ] 


उत्तराध्ययनसत्र १ एक "की त्याच वीक 
दशन या दोहोंच्याहि दृष्टीने याला 
महत्त्व आहे. या ग्रंथांत प्राचीन काळांतली पुष्कळशी धार्मिक 
कविता, पद्यबद्ध आख्याने, वार्तालाप इ. मनोरंजक विषयांचे 
संकलन आहे. यांत अनेक ऐतिहासिक कथाहि आल्या आहेत. 
याचे २६ अध्याय असून तेविसाव्या अध्यायांत जैनांच्या मूल 
सिद्धान्तांचें विवेचन आहे. 
उत्तराध्ययनसूत्रांत एक प्रश्‍न वारंवार उपस्थित केलेला 
आहे, की युवावस्थेंत सकळ कामभोगांचा त्याग करून वैराग्य 


खंड पहिला 


घेणें श्रेयस्कर, कीं कामभोग भोगून वृद्धावस्थेंत तें घेणें 
श्रेयस्कर ? यक्षा नामक स्त्री तारुण्यांत विषयभोग अवश्य 
भोगावे अज्या मताची होती, तर तिचा पति भूगु हा तिच्या 
विरुद्ध होता. पण सती राजमतीच्या कथेत याच्या उलट 
प्रकार आहे. तिचा पति रथनेमि हा राजमतीला आवाहन 
करतो, की ' तूं जवळ ये. आपण या दुलंभ मानवजन्मांतल्या 
तारुण्याचा पुरेपुर रस घेऊं आणि सकल भोग भोगून मग जिन- 
मार्गाचा स्वीकार करू.' त्यावर राजमती त्याचा धिक्कार 
करून त्याला म्हणते, को “ विषय हे वमनसदृश आहेत. 
त्यांची कामना धरण्यापेक्षा तुम्हांला मरण येणें, हें माझ्या 
दृष्टीने अधिक चांगलें. ' [आ. सं.; रास और रासान्वयी 
काव्य] 


उत्तरापध (१) उत्तर भारताचें एक नांव. कांही वेळां 

उत्तरापथाऐवजी उदोचीपथ असाहि उल्लेख 
येतो. कनोजचा हर्षवधंन हा उत्तरापथाचा अथवा उत्तर 
प्रदेशाचा प्रभु होता, असें पश्‍चिम चालक्यांच्या इतिहासांत 
लिहिले आहे. उत्तरापथाचा वृहत्संहितेंत उल्लेख आहे. [ म. 
ज्ञा को. ] 

(२) उत्तर प्रदेशांत हिमालयापर्यंत पसरलेलें एक ब्राह्मण 
जनपद. हें गंधार व कंबोज अद्या दोन महाजनपदांत विभक्त 
होते. तक्षशिला हो गंधारची राजधानी होती. काइ्मीरहि 
गंधार जनपदाच्या अंकित होतें. सीमाप्रांतांतलें राजौरी हें 
कंबोज जनपदाचें स्थान होतें. युआन च्वांग याचें प्रवास- 
वर्णन व अशोकाचे शिलालेख यांवरून या गोष्टीला आधार 
मिळतो. [जा. का. भा. सं. ] 


अशिविन्यादि नक्षत्रगणनेंतळें २६ वें नक्षत्र. 
उत्तराभाद्रपदा अहिर्बुध्न्य ही याची देवता असून हें मीन 
रागींत येतें. हें शुभ नक्षत्र आहे. वेदिक काळांत पूर्वा-उत्तरा- 
भाद्रपदांना प्रोष्ठपदा म्हणत. या दोहोंच्या दोन दोन तारका 
दक्षिणोत्तर असून आकाशांत त्यांचा चौकोन दिसतो. आकाशां- 
तला हा सर्वांत मोठा चौकोन होय. या चौकोनाचे पाश्‍चात्य 
नांव पेगासस्‌ असें आहे. उत्तराभाद्रपदेचें ध्यान पुढीलप्रमाणे 
सांगितलें आहे - 
गर्दभास्या वृषारूढा सिता भाद्रपदोत्तरा । 
पात्रं च डमरु धत्ते द्विभ्जेयमुदीरिता ॥ 
अर्थ - उत्तराभाद्रपदा ही गाढवाच्या तोंडाची, वृषभवाहून, 
गोरी व द्विभुज आहे. हिंच्या हातांत पात्र व डमर असतो. 


[ हेमाद्रि] 
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उत्तरोय 


उत्तरायण भव्य उत्तरेकडे जाण्याचा अर्थात्‌ मकर 
[सुन तों ककेसंक्रमण होण्यापर्यंतचा 
सहा महिन्यांचा काळ. या काळांत मृत्यु आल्यास माणसाला 
मोक्ष मिळतो, अशी समजूत आहे -- 
आपल्षे तृत्तरां काष्ठां सूर्य यो निधनं ब्रजेत्‌ । 
नक्षत्रे च महत च पुण्ये राजन्‌ स पुण्यकृत्‌ ।॥। 
(म. भा. शांति. २९८.२३) 
अर्थे - हे राजा, सुर्य उत्तर दिशेला गेल्यावर चांगल्या 
नक्षत्रावर व पुण्य मुहुर्तावर ज्याला मृत्यु येईल, तो पुण्यवान्‌ 
समजावा. 
उत्तरायणाचा काल दक्षिणायनापेक्षा अधिक निरामय 
असतो. सूर्याचा प्रकाश जसा पृथ्वीवर पडतो, तसाच तो इतर 
ग्रहांवरहि पडतो. त्यामुळे त्या ग्रहांवर उत्पन्न होणारें तेज 
पृथ्वीवरील सृष्टीलाहि मिळतें. असे ग्रह उत्तरेकडे अधिक 
संख्येने असल्यामुळे उत्तरायणांत त्यांना अधिक सूर्यप्रकाश 
मिळतो व त्या प्रमाणांत पृथ्वीला त्यांचें तेजहि जास्त मिळतें. 
त्या मानाने दक्षिणायनांत पृथ्वीला तेजे कमी मिळतें, म्हणून 
तो काळ रोगट व अश्युभ समजतात. पाहा - देवयान व पितू- 
याण. [हि. ध.; सा. इं. फे. ] 


उ अश्विन्यादि नक्षत्रगणनेंतलें २१ वें नक्षत्र. या 
त्तरापाढा नक्षत्राची देवता विशवेदेव ही असून याचा 
प्रथम चरण धनुराशींत व पुढचे तीन चरण मकरराशींत 
येतात. अनुराधांतली वरची तारका व वृश्‍्चिकपुच्छांतलें शेवटचें 
नक्षत्र यांच्यावरून दोन समांतर रेषा पूर्वेकडे ओढल्या असतां 
त्या दोहींच्या मध्ये पूर्वाबाढा व उत्तराषाढा हीं नक्षत्रे दिसतील. 
त्यांचा चौकोन आहे. उत्तराषाढेचें ध्यान पुढीलप्रमाणे सांगि- 
तलें आहे - 

सपंगा चोत्तराषाढा गोरवर्णा सुरूपिणी । 

नागबन्धजटाजूटस्वणंकुण्डलभूषिता । 

अक्षनागधरा दक्षे वामे पुस्ती सकुण्डिका ।। 

अर्थ - उत्तराषाढा ही सर्पावर . बसणारी, गोरी, सुंदर, 

नागदोरीने जटाजूट बांधणारी, सुवर्णाची कुंडलें घालणारी आणि 
उजव्या हातीं फासे व नाग, तसेंच डाव्या हातीं पुस्तिका व 
कुंड धारण करणारी आहे. [ हेमाद्रि ] 


,___ पांघरायचें उपरणें. अंतरीय म्हणजे नेसायचें धोतर 
उत्तराथ व उत्तरीय म्हणजे पांधरायचें वस्त्र असा भारती- 
यांचा प्राचीन वेष होता. या जोडीला शाटकयुग असें म्हणत. 
'न॒ वा शाटकयुगाद्यर्थम्‌ ' या वातिकांत कात्यायनाने या जोडीचा 


उत्तरीय 


उल्लेख केला आहे. अंत- 
रीय व उत्तरीय अश्ली जोडी 
बाजारांत विकली जात 
असे, असा कात्यायन व 
पतंजलि यांच्या ग्रंथांतून 
संकेत मिळतो. अंतरीयाला 
अधोवास असेंहि म्हणत. 
अधोवास कमरेभोवती 
वाटोळें गुंडाळीत. [पा.भा.] 


उत्तरीय 


९ या आसनाने आळस दूर होऊन इंद्रियें 
उत्तानक्षूमासन रांत होतात. याचा विधि असा - 
कुक्कुटासनबन्घस्थकराभ्यां धृतकन्धरम्‌ । 
पीठं कूमंवदुत्तनमेतदुत्तानकूमकम्‌ ।। 
अर्थ - कुक्करुटासन केल्यानंतर जमिनीवरचे हात तसेच वर 
उचलून मान धरावी. याला उत्तानकूर्मासन असें नांव आहे. 
[यो. सो. पू. च. ] 


व हठयोगांतळें एक ध वधि 
उत्तानमंडूकासन अजाचा एक आसन. याचा ८ 
मण्ड्कासनमध्यास्य कपूराभ्यां धृतं शिर: । 

एतद्‌ भेकवडदुत्तानमेतदुत्तानमण्डुकम्‌ ॥। 
अर्थ - मंडूकासन करून दोन्ही हात मस्तकावर ठेवावे. 
डाव्या हाताने उजवा व उजव्या हाताने डावा दंड धरावा. 
याला उत्तानमंडूकासन म्हणतात. [ यो. सो. पु. च. ] 


_ एक शिश्ुसंस्कार. वेखानस (३.१८) व शांखायन 
उत्थान गह्मसूत्र (१.२५) या दोनच ग्रंथांत या संस्काराचा 
उल्लेख आहे. वैखानसाने याचा विधि पुढीलप्रमाणे दिला आहे- 

मुलाच्या जन्माच्या दहाव्या किवा बाराव्या दिवशीं पित्याने 
इमश्रु करून आंघोळ करावी; गृहशुद्धि करावी. नंतर जातका- 
ग्नींत भिन्नगोत्रीय गृहस्थाकडून भूमीला उद्देशून याग करावा. 
नंतर त्या अग्नींत धाता व इतर देवता यांना आहुती द्याव्या 
व ब्राह्मणभोजन घालावें. [ हि. ध. ] 


उत्पत्ति एकादशी कातिक व. ११ शौचें नांव. 
(१० व्या शतकाचा पूर्वार्ध ) काश्‍मीर मधील शेव- 


उ€ ळ् 
सपक मताच्या प्रत्यभिज्ञा्ञाखेचा एक महान्‌ आचायं. हा 
सोमानंदाचा पुत्र होय. ईइवरप्रत्यभिज्ञा हा प्रमेयबहुल ग्रंथ 
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भारतीय संस्कृति कोर र 


लिहून व त्यांत अन्य मतांचें युक्तिपुवेक खंडन करून याने 
प्रत्यभिज्ञाद्शंनाला उच्च कोटि प्राप्त करून दिली. सर्वसामान्य 
जनतेलाहि प्रत्यभिज्ञादशंन कळावें म्हणून याने कित्येक ग्रंथ . 
लिहिले आहेत. उदा ० स्तोत्रावलि, सिद्धित्रय, दिवदृष्टिव्याख्या . 
इत्यादि. शैव दर्शनाला प्रत्यभिज्ञा हें नांवहि यानेच दिलें. याचे 
पुत्र व विष्य यांनीहि प्रत्यभिज्ञाद्शनांत पांडित्य मिळविले. 
[ हि. वि. को. - वलदेव उपाध्याय ] 


उपळे (९ वें शतक) एक संस्कृत कवि. त्रिकदर्गनाचा 
त्पलढ्व हा एक आचार्य होता. याची शिवस्तोत्रावलि 
प्रसिद्ध आहे. या ग्रंथांत २१ स्तोत्रे असून त्यांत शिवाची स्तुति. 
केलेली आहे. उदा० -- 

कण्ठकोणविनिविष्टमीश ते 

कालक्‌टमपि मे महामृतम्‌ । 

अप्युपात्तममृतं भवद्वपु - 

भेदवृत्ति यदि मे न रोचते ॥। 

अर्थ -- हे भगवन्‌, तुझ्या कंठातील कोप्र्‍यांत सांठलेलें 

विषहि मला महान्‌ अमृताप्रमाणे वाटेल. परंतु तुझ्या शरिरा- 
पासुन अलग असणारें अमृतहि लाभलें, तरी तें मळा आवडणार 
नाही. [सं. सा. इ. ] 


बौद्ध भिक्षुणीसंघांतली प्रसिद्ध स्थविरा. ही 
क्रद्धिमती होती. श्रावस्ती नगरींतील एका 
श्रेठीची ही कन्या होती. हिचा वर्ण नीलोत्पलासारखा 
असल्य़ामुळे हिचे नांव उत्पलवर्णा असें ठेवण्यांत आलें. हिच्या 
सौंदर्यावर भाळून अनेक राजकुमारांनी हिला मागणी घातली. 
परंतु एका राजपुत्राला कन्या दिली, तर बाकीच्या राजपृत्रांचा 
रोष ओढवेल या भयाने तिच्या पित्याने उत्पलवर्णेला प्रत्रज्या 
घेण्याचा उपदेश केला. त्याप्रमाणे भिक्षुणीसंघांत दाखल 
होऊन तिने प्रत्रज्या घेतली. नंतर तिने त्रिपिटकांचें अध्ययन 
करून पुढे अहंतूपदहि मिळविलें. त्यानंतर चमत्कार करून 
दाखविणे ( क्रद्धि ) या गोष्टींत ती पारंगत झाली. म्हणून 
बुद्धाने तिला क्रद्धिमती हें भिक्षुणींतील श्रेष्ठ पद बहाल केलें- 
[पा.वा.ते. भि.र.] 


उत्पलवणा 


त्पलावती मलय टेकडीपासून उगम पावलेली एक नदी- 
उत्पलावती [व ३. ग 
सहृत्राक्ष क्षेत्रांतल्या देवालयांतील एक देवता. 


उत्पलाक्षां (मत्स्य पु. १३. १४). [पु. इं. ] 


खंड पहिला 


उर शुद्धीकरण. दोन्ही हातांचे अंगठे व करंगळी- 
त्पवन जवळील बोटें यांनी दोन दर्भ (पवित्रे) धरून त्यांनी 
प्रोक्षणी वगैरे पात्रांतील द्रव पदार्थ वर उडविणे, याला उत्प- 
वन असें म्हणतात. आज्याचें उत्पवन करतांना दर्भाचें पवित्रक 
विरळ धरून आज्यामध्म़े वुडवितात. नंतर तें पुढे व मागे 
नेऊन पुन्हा मध्यभागापासून वर उचलतात, याला पुनराहार- 
उत्पवन असें म्हणतात. [ सं. कौ.; विद्याधरशास्त्री भिडे ]. 


' उत्पतति अकस्माद्‌ आयाति इति ' 3 एकाएकीं 
उत्पात घडून येणाऱ्या घटनेला उत्पात असें म्हणतात. प्राणि- 
मात्रांना शुभाशुभसूचक अश्या पंचमहाभूतांच्या आविष्कारांना 
उत्पात म्हणावें, असें अमरकोशाच्या टीकेंत भरत म्हणतो. 

उत्पात हा त्रिविध आहे -- (१) दिव्य म्हणजे पर्वकाल 
नसतांना चंद्रसूर्यांचें ग्रहण इत्यादि, (२) आन्तरिक्ष म्हणजे 
उल्कापातादि व (३) भौम म्हणजे भूकंप, प्रलय इत्यादि. 
त्रह्तुस्वभावानुसार होणारे उत्पात हे दोषावह नाहीत, असें 
मत आहे. 
चंद्रसुर्याला खळें पडणें, अग्नीशिवाय ज्वलन होणें, पृथ्वीला 
भेगा पडणे, दिवसां ग्रहनक्षत्र तारे दिसणे, यक्षराक्षसादिकांचें 
दर्शन होणें इ. घटना या औत्पातिक होत. 
हे उत्पात कां होतात, यार्चे कारण गगगसंहितेंत पुढील- 
प्रमाणे दिलें आहे -- 
अतिलोभादसत्याहा नास्तिक्याद्वाप्यधमंत: । 
नरापचाराक्नियतमुपसर्गः प्रवतंते ।॥ 
ततो$पचारात्नियतमपवजन्ति देवता: । 
ता: सूजन्त्यद्‌भुतांस्तास्तु दिव्यनाभसभूमिजान्‌ ॥। 
त एव त्रिविधा लोके उत्पाता देवर्निमिता: । 
विचरन्ति विनाशाय रूपे: संबोधयन्ति च ।॥। 
अर्थ --- अतिलोभ, खोटेपणा, नास्तिकता, अधर्म अशा 
प्रकारच्या मानवाच्या दुर्वेतेनांमुळे उत्पात घडतात. या दुरा- 
चारांमुळे देवता क्रुद्ध होतात व त्या अंतराळांत, आकाशांत 
व भूमीवर उत्पात निर्माण करतात. हे उत्पात स्वतःच्या 
रूपांनी जगाला आपली जाणीव देतात. 


. जातकरास्त्रांतील विविध योग. यांची 
उत्पाताद्‌ यांग सिद्धि पुढीलप्रमाणे -- 

हीक्ात्तोयाद्रासवात्पोष्णभाच्च 

ब्नाह्यात्पुष्यादयमर्क्षायुगक्षे: । 

स्यादुत्पातो मृत्युकाणी च सिद्धि 

वारि 5कर्दितत्फलं नामतुल्यम्‌ ।। 


६३३ 


उत्सगं 


अर्थ -- विशाखा, पूर्वाषाढा, धनिष्ठा, रेवती, रोहिणी, 
पुष्य, आणि उत्तराफल्गुनी या सात नक्षत्रांपैकी प्रत्येक 
नक्षत्रापासून चार नक्षत्रे रविवारादि सात वारीं आलीं असतां 
अनुक्रमे उत्पात, मृत्यु, काण व अमृतसिद्धि हे योग होतात. 
त्यांचीं फळें नांवासारखीं असतात. 

यांतील पहिले तीन अश्युभ व चोथा अमृतसिद्धियोग शुभ 
असतो. हे चार योग खालील कोष्टकावरून स्पष्ट होतील --- 


वार उत्पात मृत्यु काण  अमृतसिद्धि 
रविवार विशाखा अनुराधा ज्येष्ठा मूळ 


सोमवार पूर्वांषाढा उत्तराषाढा अभिजित श्रवण 
मंगळवार धनिष्ठा शततारका पूर्वाभाद्रपदा उत्तराभाद्रपदा 
बुधवार रेवती अश्विनी भरणी कृत्तिका 
गुरुवार रोहिणी मृगशीषं आर्द्रा पुनवेसु 
शुक्रवार पुष्य आहलेषा मघा पर्वा 
शनिवार उत्तरा हस्त चित्रा स्वाती 
[मु. चि. ] 

तम (६ वें शतक) एक शैव कवि. याचें खरें 

उत्प्रक्षावलभ 


नांव गोकुळनाथ असून उत्प्रक्षावल्लभ हे 
त्याने घेतलेलें टोपण नांव आहे. याने भिक्षाटन नामक महा- 
काव्य लिहिलें असून त्यांत शंकराच्या शृंगार-विलासांचें 
वर्णन केलें आहे. 


उर ९ विहिरी, तळीं यांचा उत्सर्ग करावा, म्हणजें त्यांतले 
त्सग॒ दाणी बाहेर उपसून टाकावें, असें शास्त्रवचन आहे. 
तसें न केल्यास त्यांतील पाणी अपवित्र व म्हणून अपेय ठरतें. 
तें जो प्राशन करील, त्याने चांद्रायण प्रायश्चित करायला 
हवे, असे भविष्यपुराणांत सांगितलें आहे. या उत्सर्गाचा 
विधि असा-- 

शुभ दिवशीं वापी, कूप, तलाव इ. जलाशयांच्या समीप 
अग्निस्थापना करून त्यावर वरुणदेवतेकरितां चरु शिजवितात- 
नंतर आज्यभागापर्यंत तंत्र झाल्यावर “ समुद्रज्येष्ठा: ... ' या 
सूक्ताच्या प्रत्येक कत्रवचेने आज्याहुती देतात. चरूच्याहि आठ 
आहुती देतात. नंतर स्विष्टकृत्‌ होम करून त्या जलाशयांत 
एक गाय सोडतात व पुढील मंत्र म्हणतात -- 
इदं सलिलं पवित्रं कुरुष्व शद्धा: पुता: अमृता: सन्तु नित्यम्‌ । 
सां तारयन्तीं कुरु तीर्थाभिषेकं लोकाल्लोक तरते तीयंते च ।। 

गाय जलाशयांत शिरतांना तिचें पुच्छाग्र धरून यजमान 
जलांत उतरतो व मार्जन केल्यावर ईश्लान्य दिशेला गायीला 
वर काढतो. नंतर ती गाय अलंकृत करून त्रांह्मणाला दान 


झ्उत्सर्ग द्३्डॅ 


द्यायची असते. एवढें झाल्यावर त्या जलाशयाचा उत्सर्ग करतात 
म्हणजे त्यांतलें पाणी बाहेर काढून टाकतात व ब्राह्मणभोजन 
'घालतात. [ नि. सि.] 


__0_ उत्सजंन म्हणजे वेदाध्ययन कांही काल वंद ठेव- 
उत्सजन ह्यासाठी करायचा विधि. आपस्तंवाने उत्सर्ज- 
नाला समापन अर्से नांव दिलें आहे. हा विधि केव्हा करावा, 
र्‍यावद्दळ सूत्रकारांत मतभेद आहेत. वोधायन गृह्यसूत्र सांगते 
को पौष किवा माघ पौणिमेला उत्सर्जन करावें. आइश्‍वलायनाच्या 
मतें उपाकर्मानंतर सहा महिन्यांनी तें करावें म्हणजे श्रावण 
पौणिमेला उपाकर्म केल्यास माघपौणिमेला उत्सर्जन करावें. 
पौप महिन्यांत चंद्र रोहिणी नक्षत्रांत असतांना उत्सर्जन करावें, 
असें पारस्कर गृह्यसूत्तांत म्हटलें आहे. 

पारस्कर गृह्यसूत्रांत ( २.१२) उत्सजेनाचा विधि दिला 
आहे, तो पुढीलप्रमाणे-- 

आचार्य आपल्या शिष्यांसह नदीकिनार्‍यावर जातो व देव, 
छंद, वेद, त्रट्रषि, पूर्वाचा्य, गंधर्व, अन्य आचाय, संवत्सर, 
पितर इ. चें जलाने तर्पण करतो. सर्वंजण चारवेळां सावित्री 
म्हणतात व ' आम्ही वेदाध्ययन थांवविलें आहे, ' असें उद्‌- 
घोथित करतात. यानंतर अनध्याय असतो. 

क्रग्वेदी लोकांचा उत्सजंनविधि पुढीलप्रमाणे असतो-- 

प्रथम आचमन, प्राणायम, देशकालसंकोतंन करून संकल्प 
करतात. नंतर पंचगव्य़ प्राशन करून आग्निमुख करतात. 
यांतल्या अग्नीचे नांव वलव्धन असतें. उपाकर्म देवतांना 
आज्याहुती व अग्न्यादि वीस देवतांना चरूच्या आहुती दिल्या- 
वर ब्रह्मयज्ञ करतात व सर्वजण ' उत्सृष्टा वै वेदा: ' आम्ही 
वेदांचे उत्सजंन केले, असा उद्वोष करतात. यानंतर अग्नीला 
प्रायरिचत्तादाखल आज्याहुती देतात. 

उत्सर्जंनानंतर उपाकर्मापर्यंत म्हणजे जवळ जवळ पांच सहा 
महिने वेदाध्ययन बंद ठेवणें, हें सूत्रकारांना योग्य वाटलें नाही; 
म्हणून त्यांनीं पर्याय सांगितला तो असा, कौ शुक्‍लपक्षांत 
वेदाध्ययन करावें व क्रृष्णपक्षांत वेदाध्ययन वंद ठेवून वेदां- 
गांचें अध्ययत करावें. हल्लीं हा विधि उपाकर्माच्या दिवशीच 
प्रथम करतात. [हि. ध. ] 


स याची व्याख्या अशी-' नियताल्हादजनकव्यापार: !'[<्‌ 
उत्सव तग 

निश्‍चितपणे आल्हाद उत्पन्न करणारा व्यापार 
म्हगजे उद्योग तोच उत्सव होय ( श. क. ). ' मह उद्धव 
उत्सव: ' असें अमरकोक्ांत त्याचे पर्यायशब्द दिले आहेत. 
ज्या एखाद्या धामिक समारंभांत तो करणाऱ्या व त्यांत 


भारतोय संस्कृति कोडा 


भाग घेणाऱ्या लोकांना हर्ष, आनंद आणि मन:प्रसाद यांचा 
अनुभव घडतो, त्याला उत्सव म्हणतात. सामान्यपणे स्व 
उत्सव साक्षात्‌ किवा पर्यायाने तरी धामिकच असतात. 
भारतीयांच्या सर्व उत्सवांना मुळापासून धार्मिक असेंच स्वरूप 
आहे. भारतीयांचे यज्ञयागादि सर्व विधी देवा-धर्मांवरच 
आधारलेले आहेत. इतर सामाजिक समारंभांनाहि येन केन 
प्रकारेण धर्माचे अधिष्ठान असतेंच. 

मतुष्य हा स्वभावतःच सामाजिक प्राणी आहे. समाजाला 
सोडून त्याला जगर्णे कठीण असतें व जगला तरी तें जीवन 
असुरक्षित आणि निरानंद होतें.  जीवनार्थ कलह ' हा जसा 
प्रत्येक प्राण्याच्या मागे लागळेला आहे, तसाच तो मानवालाहि 
लागलेला आहे. जगण्यासाठी आणि वाढण्यासाठी त्याला खूप 
कष्ट करावे लागतात. योगक्षेमाची चिता करीत सदैव धडपडत 
राहणे, यालाच संसार म्हणतात. संसार हा कष्टमय आणि 
दु:खमय आहे, हा सर्वांचाच अनुभव असतो. तेव्हा अशा 
संसारग्रस्त मानवाला त्याच्या देनंदिन व्यवसायांतूत आणि 
चिता-व्यथांतून बाजूला काढून त्याच्या शरिराला विश्रांति 
व मनाला आनंद मिळवून देणें आणि त्याला सामाजिक सुखाचा 
अनुभव घडविणे, या उद्देशांनी मानवसमाजांत उत्सवाची प्रथा 
निर्माण झालो आहे. वर्षांतून ठराविक त्रट्तूंत ठराविक दिवशीं 
माणसाने समाजांत मिसळावें, सर्वांनी मिळून आमोद-प्रमोद 
करावा, निसर्ग आणि ललितकला यांचा रस द्यावा, घ्यावा 
आणि आपलें भावजीवन समृद्ध करावें, हा उत्सवांच्या मागचा 
प्रधान विचार आहे. म्हणूनच वात्स्यायनाने समाज आणि 
मेळावे यांना ' संभूय क्रीडा ' असें नांव दिलें आहे. 

हे उत्सव सामान्यत: पितृपूजा, वीरपूजा, नांगरणी, पेरणी, 
कापणी इ. कृपिकर्मे, क्रतुपरिवतन, गणदेवता, ग्रामदेवता 
इ. संबंधीं असत. याशिवाय कांही उत्सव राजा आणि राज्य- 
शासन यांच्या माफतहि होत असत. उदा० हस्तिमंगळ, वप्प- 
मंगल, जयथान इत्यादि. कांही उत्सवांना केवळ मेळा किंवा 
समाजोत्सव अस स्वरूप असे. त्यांत कोणत्याहि धर्माचा किंवा 
कर्मकांडाचा समावेश नसे. त्यामुळे समस्त जनता अक्या उत्स- 
वांत सहभागी होत असे. अशा प्रसंगीं वाह्यात भाषण, स्वच्छंद 
वर्तन, मद्यपान, जुगार, नाचगाणें यांना मोकळेपणीं अवसर 
मिळत असे. क्रग्वेदांत अशा एका समाजोत्सवाचें वर्णन आलें 
आहे. त्याचें नांव ' समन ' असें होतें. या उत्सवांत स्त्री-पुरुष 
मुक्तपणे भाग घेत. कवी, धनुर्धारी, वेश्या आणि उपवर 
तरुणीहि तिथे गोळा होत. त्या प्रसंगीं घोड्यांच्या शर्यतीहि होत 
असत ( क्र. २. १६. ७; १. १२४. ८; १. ४८.६ ). 

रामायणांत कित्येक ठिकाणीं ' समाज ' हा शब्द प्रयुक्‍त 


॥ 


खंड पहिला 


झाला असून तो सार्वजनिक उत्सव या अर्थोंच आहे. 
वाल्मीकीने अयोध्येचे वर्णन करतांना तिला ' समाजोत्सव- 
शालिनी ! म्हटलें आहे. कामसूत्रांत जे आमोद-प्रमोदांचे प्रकार 
सांगितले आहेत, त्यांत समाजोत्सवाला प्रथम स्थान आहे. या 
समाजोत्सवांत नाचगाणीं व नाटकेंहि होत असल्याचें वात्स्या- 
यनाने सांगितलें आहे. जैनांच्या आचारांगसूत्रांत ' संखडि ' 
नामक उत्सवाचा उल्लेख येतो. या उत्सवांतहि नृत्य, नाट्य, 
भोजन, सुरापान इ. प्रकार चालत. 
प्राचीन काळीं नगरांत एखादा उत्सव व्हायचा अ'.ला, कौ 
तिथल्या राजाकडून छणभेरी नांवाचा ढोल वाजवून नागरि- 
कांना त्याची सूचना दिली जात असे. असा एक मोठा उत्सव 
म्हणजे कोौमुदीमहोत्सव होय. याशिवाय उतद्यानयात्रा, 
वर्वतयात्रा इ. सावेजनिक उत्सवांच्या बाबतींतहि अशीच 
ढोल वाजवून सूचना देण्याची पद्धत होती. आजहि कोंकणांत 
जेव्हा एखाद्या ग्रामदेवतेची जत्रा असते, तेव्हा सकाळीं त्या 
देवळाजवळ ढोल वाजवितात. 
जसजसा धर्माचा विकास होत गेला, नवे अवतार, नवीं 
दैवतें, नवे संप्रदाय निर्माण ज्ञाळे, तसतशी उत्सवांची संख्याहि 
वाढत गेली. त्याचें विधिविधान अंगप्रत्यंगांनी वाढलें. तेते 
उत्सव साजरे करण्याचीं पंचांगांतलीं मास-तिथि-नक्षत्रेहि 
निर्धारित केलीं गेलीं. आम जनतेचे कित्येक साथे सरळ उत्सव 
वैदिकांनी आपल्या यज्ञसंस्थेत दाखल केले आणि त्यांत कर्म- 
कांडाची जटिलता निर्माण केली. - उदा० चातुर्मास्य, सीता- 
यज्ञ, आग्रयणेष्टि इत्यादि. आज आपण संप्रदाय-निरपेक्ष असे 
वर्षप्रतिपदा, अक्षय्यतृतीया, नागपंचमी, गौरीगणर्पात, दसरा, 
दिवाळी, मकरसंक्रमण, होळी इ. जे उत्सव करतों, त्या सर्वाचे 
मूळ प्राचीन क्तूत्सवांत किवा कृषिविषयक उत्सवांत अस- 
ल्याचें आढळेल. 
जैनांच्या भगवतीसूत्रांत इ. स. च्या पहिल्या सहस्नकांत 
होणार्‍या उत्सवांची एक यादी दिलेली आहे, ती पुढीलप्रमाणे- 
इन्द्रमह - इन्द्रोत्सव 
स्कंदमह्‌ - कातिकेयाचा उत्सव 
रुद्रमह - शिवाचे उत्सव 
मुकुंदमह - कृष्णविषयक उत्सव 
भतमह - भूत, प्रेत, पिद्याच, भैरव यांचे उत्सव 
यक्षमह - यक्ष, कुवेर यांचे उत्सव 
नागमह - नागपूजोत्सव 
स्तूपमह्‌ - बौद्धस्तूपांचे उत्सव 
चैत्यमह - मठ, विहार यांचे उत्सव 
वृक्षमह्‌ - वृक्षपूजेचे उत्सव 
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उत्सवविग्रह 


गिरिमह - पर्वेतयात्रा 
दरीमह - दर्‍याखोऱ्यांतला विहार 
अगडमहू - विहिरींचे उत्सव 
तडागमह्‌ - पृष्करिणींचे उत्सव 
दइमह - तळ्यांचे उत्सव 
नदीमह्‌ - नद्यांच्या स्नानासाठी यात्रा 
सरमह - सरोवरांच्या स्नानासाठी यात्रा 
सागरमह - समुद्रस्नानाचे पर्व 
आगरमह  - भूगर्भांतल्या खाणींची पुजा 
(भ.सू.९. ३३) 
वरील यादींतील उत्सवांचे पृथक्करण केल्यास प्राचीन 
काळांतले लोकोत्सव पुढील चार प्रकारांत विभागून दाखवितां 
येतात- (१) श्रेष्ठ देवतांचा सत्मान (२) क्षद्रदेवतांची कृपा 
संपादन करणें (३) भूतकालांत होऊन गेलेले धरमंप्रवतंक व 
महात्मे यांचें पुण्यस्मरण व (४) पंचमहाभूते आणि निसर्गा- 
तल्या उपयुक्त वस्तू यांचा गौरव किवा कृतज्ञता. 
उत्सव, सण, समारंभ हें मानवाच्या मनार्चे अन्न आहे. 
मानवाच्या सामाजिक जीवनाचा विकास उत्सव-समारंभांच्या 
हारेंच होत असतो. त्याच्या कलात्मक प्रवृत्तीला उत्सव- 
प्रसंगींच आविष्काराची संधि मिळते. दक्षिणेतल्या नृत्य-नाट्य- 
कला देवस्थाने आणि उत्सवसमारंभ यांच्या अनुषंगानेच 
वाढल्या, विकसित झाल्या. उत्सव हें जीवनांतला एकसुरीपणा 
घालवितात, कांहीं नवें करायची, पाहायची, अनुभवायची 
संधि देतात; जीवनांतलीं दैन्य-दु:खें तेवढया कालापुरतीं तरी 
विसरायला लावतात. र 
भारतांत अनेक संप्रदाय आपापल्या परीने धर्मकार्य करीत 
आहेत. त्यांचे दर वर्षी विशिष्ट क्षेत्रांत मेळावे भरतात. राज- 
कोय पक्षहि आपापलीं वाषिक अधिवेशने भरवितात. या 
धाभिक आणि राजकीय उत्सवांचा उद्देश संप्रदायाच्या किवा 
पक्षाच्या माणसांनी एकत्र यावें, सहविचार, सहभोजन आणि 
सहश्रवण करावें, मागील कार्याचा आढावा घेऊन पुढील 
कार्याच्या योजना आंखाव्या आणि मनावर येणारे शिळेपणाचें 
किंवा मालिन्याचें फ्टल झटकून पुनश्च नव्या जोमाने 
कार्यप्रवृत्त व्हावे, हाच असतो. 
वर्षाच्या निरनिराळा क्रृतूंत ' नेमेचि ' येणारे हे. सण किवा 
उत्सव नसतील, तर जीवन एकसुरी आणि निरानंद होईल. 


मया. उत्सव किंवा मिरवणूक यांच्यासाठी देवस्था- 
उत्सवांवग्रह नांत देवतेची जी चलमूति करून ठेवतात, 


तिला हें नांव आहे. 


उत्सव-संकेत 


»>) जोडीने उल्लेखिले जाणारे दोन प्राचीन 
उत्सव-सकत अण. कालिदासाने यांचा उल्लेख किनरां- 
वरोवर केला असुन किनर व किरात यांच्यामध्ये त्यांचें स्थान 
सांगितलें आहे ( रघु. ४.८७ ). लदाख व कनोौर यांच्या 
ध्यभागी कनौर-दामा उपवर्गांतल्या बोली बोलणारे जे लोक 
आहेत, त्यांचे हे पुर्वज होत. रघुवंक्याच्या एका टीकेंत या जोड- 
शब्दाची व्याख्या पुढीलप्रमाणे दिली आहे-- 
उत्सव आनन्दजनक: सड्‌केतः स्त्रीपुंसयो 
रत्यर्थमनुरागादाव्हानं यस्य । 
अर्थ-- रतिक्रियेसाठी आव्हान केल्यावर तक्षा संकेतस्थळी 
उत्सवासाठी ( आनंद उपभोगण्यासाठी ) जे येतात, ते उत्सव- 
संकेत होत. 
या दोन गणांत विवाहसंस्था निर्माण झाली नव्ह्ती व 
त्यांचे स्त्री-पुरुषसंवंध खुळे होते, असें म्हटलेले आहे. 
[भा. इ.रू.] 


मदुरा जिल्ह्यांतील कंवम्‌ खोर्‍यांतील एक 

उथमपालयस्‌ क्लत्र. या क्षेत्रांत कालहस्तीश्वराचें मंदिर 
आहे. या मंदिराविषयीं एक आख्यायिका सांगतात ती अज्ली-- 

त्या गांवांत कालहस्तीशवराचा एक भक्‍त राहत होता. तो 
"नियमाने कालहस्तीची वारी करी. एक दिवस त्याला दृष्टान्त 
झाला, को * तुला यापुढे कालहस्तीला येण्याची गरज नाही. 
तू गांवांतच माझी पुजा कर. 

त्यानंतर इथे कालहस्तीशवराचें मंदिर निर्माण झालें. 
त्याच्या प्रवेश्द्वारांत एक लिला असून तिच्याभोवती प्रदक्षिणा 
केल्यास सर्पदंश उतरतो, अक्ली समजूत आहे. 

इथे द्रौपदीरचेंहि एक मंदिर आहे. त्यांतल्या मूर्तीला ब्राह्मण 
विधवेने वर्षांतून एकदा उजळा दिला पाहिजे, अशी रूढि आहे. 

याशिवाय करूपन्नस्वामीच्या मंदिराजवळील एका खडका 
वर अनेक जंनमूर्ती कोरलेल्या असून एका शिलालेखांत कांही 
जैनगुरूंचीं नांवेंहि आहेत. त्यावरून पांड्य राजांच्या अमदा- 
नींत जेन लोकांचें हें एक महत्त्वाचें केंद्र असावें, असें वाटतें. 
[ मदुरा गॅझेटियर. ] 


उदकक्यांति ग्रहांची पीडा दूर व्हावी व सर्वांना शांति 

मिळावी म्हणून उदकश्ांति करतात. जलांत 
सर्वे देवतांचा वास असतो व जल हें स्वभावत:च शांत असतें. 
तेव्हा अक्या शांत व पवित्र जलाने दुरित नष्ट व्हावें म्हणून 
उदकश्ांतीचा विधि बौधा. गृ. जेषसूत्रांत (१.४ ) सांगितला 
आहे, तो असा- 
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भारतीय संस्कृति कोश 


संकल्प करून चार ब्राह्मण चार दिद्षांना बसवितात. मध्य- 
भागीं धान्याचे एक स्थंडिल करून त्यावर सुवर्णाने रेथा 
काढतात. एक कलश घेऊन तो प्रथम धुपाच्या धुराने भरून 
घेतात. मग तो कलल जलाने भरून त्यांत गंध, फुलें, दुर्वा व 
फळें घालतात. मग त्यावर पुर्णपात्र ठेवून त्यांत पडंगसहित 
ब्रह्माची स्थापना करून त्याची पुजा करतात. त्या कलद्याला 
दर्भाने स्पर्श करून सर्व ब्राह्मण राक्षोध्नसृक्‍त, आयुष्यरसूकत, 
राष्ट्रभूत्‌होममंत्र, विहव्यसुक्‍्त, पावमानी इ. मंत्रांचा पाठ 
करतात. शेवटीं ओंकाराचा उच्चार करून तो कुंभ सगळे 
मिळून उचलतात व त्यांतील जलाने यजमान व त्याचे कुटुंबीय 
यांना अभिषेक करतात. ब्राह्मणांना सोनें, रूपें, कांसें व वस्त्र, 
दक्षिणा म्हणून देतात. हा विधि तीन, पांच, सात किवा नऊ 
दिवस करावा म्हणजे अपमृत्यु टळतो, असें बौधायन सांगतो. 
[विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


उदक बोल्यायन, धे. तातार्ये: प्राण व. जा पुकाच 

आहेत, असें हा सांगतो ( वृह. उ. 
४.१.३). हा देवरात जनकाचा समकालीन असावा. सत्रांतील 
दशरात्र क्रतु हाच मुख्य याग होय, असें हा सांगतो (ते. सं. 
७.५.४.१.). [ प्रा. च. को. ] 


उ ७ कोणत्याहि सप्तमीस ओंजळभर पाणी 
दक सप्तमी ल 

न राहणे, हा या ब्रताचा विधि आहे. 
फल - सुखप्राप्ति. [ हे. ब्र. ] 


उदकक्ष्वेडिका एक प्राचीन क वाला शुंगींडॉ 

असेंहि म्हणत. पोकळ बांबूंत पाणी भरून 
त्यांतून सिह्गर्जनेसारखा आवाज काढणें, असें या क्रीडेचें 
स्वरूप होतें. लंकेंतील सिगिरिया गुहेंत या क्रीडेचें चित्र 
आढळतें [ प्रा. भा. म. ] 


उदबुभदान 7 उदकपूण कुंभ, अक्षव्य ह. कच 
दकुभाचे दान दिल्याने मोक्षप्राप्ति हात, 
अश्ली समजूत आहे. उदकुंभदान स्वत:साठी, त्याचप्रमाणे 
पितरांची अक्षय्य तृप्ति व्हावी म्हणूनहि देतात. 
प्रथम उदकुभाला गंध लावून त्यांत फळें व यव घालून 
त्याला सूत गुंडाळतात. मग स्वत:साठीं असल्यास--- 
एष धमंघटो दत्तो ब्रह्मविष्णुशिवात्मकः । 
अस्य प्रदानात्‌ सफला मम सन्तु मनोरथा: ।॥। 
हा मंत्र म्हणून व पितरांसाठी असल्यास त्याचा उत्तरार्ध 


खंड पहिला 


अस्य प्रदानात्‌ तृप्यन्तु पितरो5पि पितामहा: । 
असा बदलून ब्राह्मणाला दान देतात. [ ब्रतराज ] 


उद्‌कुंभश्रा याचा विशेष असा, कौ यांत देवांचे कर्म 
'% वर्ज्य असतें. केवळ पितरांसाठीच हें श्राद्ध 
करतात. त्याचा विधि पार्वणश्राद्धाप्रमाणेच असतो. पिडदान 
मात्र करायचें नसतें. या प्रसंगीं जलपुर्ण कुंभ ब्राह्मणाला दान 
देतात. हें श्राद्ध नित्य, वषभर, एक महिना अथवा निदान 
एकदां तरी करावें, असें सांगितलें आहे. [ क्र. ब्र.क. ] 


हह... 3 द्दा उदंतपुरी हें वंगालमधल्या नव- 
उद॒तघुरा महावहार द्ञेपाजवळचें एक गांव आहे. नव- 
द्वीप हें संस्कृतभाषेच्या, विशेषतः न्यायदर्शनाच्या अभिवृद्धी- 
साठी, तर उदंतपुरी हें पालिभाषेच्या अभिवृद्धीसाठी प्रसिद्ध 
होतें. बौद्धांच्या होनयान पंथाचें तें एक मोठे केंद्र होतें. तिथे 
येणाऱ्या विद्यार्थ्यांना त्या पंथाची दीक्षा दिली जाई. इथे 
सहस्रावधि विद्यार्थी निरनिराळया आचार्यांजवळ शिक्षण 
घेत. ज्ांतरक्षित, अतीश, 'त्नाकरशांत, प्रभाकर, अभयकर 
गप्त, हे येथील प्रसिद्ध आचार्य होत. हे सर्व आचार्य जसे 
महापंडित होते, तसेच ते निरलस लोकसेवकहि होते. सेवा, 
ज्ञान व चारित्र्य या त्रयीच्या बळावर ते लोकांच्या मनांत बौद्ध 
धर्माविषयी आदर उत्पन्न करीत. बौद्ध धर्माचा प्रसार करण्या- 
साठी सर्वे प्रकारचें शिक्षण देऊन भिक्षु तयार करणें, हा उदंत- 
पुरीच्या विहाराचा प्रसिद्ध उद्योग होता. १० व्या शतकाच्या 
अखेरीस इथल्य1 भिक्षूंची संख्या सहा हजारांच्या वर गेली 
होती. जसजशी या विहाराची भरभराट होत गेली, तसतसें 
राजेरजवाड्यांचें लक्ष उदंतपुरीकडे आकृष्ट होऊं लागलें. गुप्त 
सम्प्राटांनी नालंदा हें जसें आपलें विद्यापीठ मानलें, तसाच 
बंगालच्या पाल राजांनी उदंतपुरीचा विहार हा आपला 
विहार मानून त्याला सढळ हाताने मदत केली. पालराजे हे 
बौद्ध होते. त्यांनीच या विहाराचें नांव सर्वेतोमुखीं केलें. पुढे 
तो साधा विहार न राहतां महाविहार बनला. आठव्या 
शतकापासून तों अकराव्या शतकापर्यंत उदंतपुरीने उत्कर्षाचे 
शिखर गांठलें. नालंदाप्रमाणेच इथेहि फार मोठा ग्रंथसंग्रह 
होता. पण इ. स. ११९९ मध्ये बखत्यार खिलजीने तो 
सगळाच्या सगळा जाळून टाकला. त्यामुळे या विहारासंबंधीं 
तपशीलवार माहिती मिळूं शकत नाही. [ प्रा. भा. वि. ] 


- सुगंधी वासाची काडी. चंदन, कृष्णागुरु, नागर- 
उद्‌्बत्ता मोथा, देवदार, ऊद, मैदालकाडी, कोळसा, गूळ व 
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उदयगिरि 


शिलारस या द्रव्यांपासून उदबत्ती बनवितात. उंची उदवत्तींत 
गुलावकळी, पाचपाला, वेलदोडे, वाळा, अंबर, कस्तुरी इ. 
द्रव्ये अधिक वापरतात. या सर्व द्रव्यांची कुटून वस्त्रगाळ पुड 
करतात व तिला शिलारस गरम करून चोळतात. नंतर त्यांत 
गूळ किवा मध मिसळतात. मग हा सर्व मसाला भिजवून 
काड्यांना लावतात. मसाला वाळल्यावर उदवत्ती तयार होते. 
जाड उदवत्तीला अगरवत्ती असें म्हणतात. पाहा-अगरवत्ती 
[सु. वि. को. ] 


उदंवर क्रषीवरून या ब्राह्मणांना हें नांव 
उद्॒‌घ्रा त्राह्मण झळालें आहे. यांच्यांत तीन पोटभेद आहेत. 
हे भिक्षुको व भिक्षा यांवर निर्वाह करतात. गुजरातमध्ये 
यांची वस्ती आहे. [मुं इ जा. ] 


» द. भारतांतील स्त्रियांचे एक ब्रत. सौभाग्य- 
उद्यकुकुम वती गृहिणी सूर्योदयापुर्वी पांच सुवासिनींना 
बोलावून त्यांना कुंकू लावते. असें केल्याने अखंड सौभाग्य प्राप्त 
होते, अशी समजूत आहे. [ का. ट्रा. स. इ. ] 


भेलसा शहरापासून पांच मैलांवर हें स्थान 


उद््‌यागार आहे. इथे एकूण वीस गुंफा आहेत. त्यांपैकी 


वराहमूति - उदयगिरि 


दोन गुंफा जैनांच्या आहेत. शिल्पकलेच्या दृष्टीने उदयगिरी- 


उदयगिरि झ्ड्द क 


मधील ५ व्या क्रमांकाची गुहा सर्वांत अधिक महत्त्वाची आहे. 
त्या गुहेंत वराहावताराचा देखावा कोरलेला आहे. वराहाची 
प्रतिमा हें गुप्तकालीन कलेचेंच नव्हे,तर भारतीय कलेचेंहि 
अप्रतिम उदाहरण आहे. या वराहाची मूति वारा फूट उंच 
असून तिला दोन हात आहेत. धड मानवार्चे आणि मुख वरा- 
हाचे अशी ही मूति आहे. त्याच्या दंताग्रावर स्त्रीर्पघारिणी 
पृथ्वी आहे. तिचे मुख तुटलेले असलें, तरी बाकोर्चे शरीर 
अभग्न असून तें मूतिकाराच्या अनुपम सोंदर्यनिमितीची साक्ष 
देतें. वराहाचें शरीरहि इतकें दृढ व ओजस्वी आहे, को त्याच्या 
अंगप्रत्यंगांतून शक्ति व चेतन्य ओसंडत आहे, असें वाटावें. वरा- 
हाने पृथ्वीचा उद्धार केल्यामुळे ब्रह्मा, शिव, यक्ष, किन्नर, राक्षस 
हे सर्व वराहाची स्तुति करीत आहेत व पृथ्वीच्या उध्दाराबद्दल 
आनंद व्यक्‍त करीत आहेत, असा तो सर्व देखावा आहे. 
__ क्रमांक ६ च्या गुहेच्या दारावर दोन्ही बाजूंना विष्णूच्या 
दोन मूर्ती उभ्या 
आहेत. विशेषतः 
उजव्या हाताची 
मूतिगुप्तकालीन 
मृतिकलेचें वैशिष्ट्य 
दाखविणारी आहे. 
विष्णूच्या मस्तकीं 
मुकुट, गळ्यांत 
कौस्तुभमणिहार व 
गुडघ्यापर्यंत रुळ- 
णारी वैजयंतीमाला 
आहे. मूतिकाराने 
त्याच्या हातांतील 
गदेला स्त्रीख्ष व 
चक्राला पुरुषरूप 
दिलें आहे. 
याशिवाय या 
गुहेंत दोन गणेश- 
माते आहेत. या 
मूर्तींच्या अंगांवर 
कोणताहि अलंकार 
नाही किवा गणपतीचे कोणतेंच सांप्रदायिक चिन्हहि नाही. 
म्हणून ही मूति गणेशाच्या प्राचीनतम मूर्तींपैकी एक आहे, 
असे डा. पाटील सांगतात. १७ क्रमांकाच्या गुहेंतील गणेश- 
मूर्तींच्या मस्तकावर मात्र मुकुट दिसतो. गुहा क्रमांक ३ मधील 
मणेशमूति मात्र पुर्णतया सांप्रदायिक चिन्हांनी युक्‍त आहे. 


सिहयुक्‍त स्तंभश्नीषं - उदयगिरि 


परत येतांना स्वर्गंग 
पाताळगुहेच्यावर हत्तीगुहा आहे. हत्तीगहा किवा 
या गुहेंत कलिंग राजा खारवेल याचा सुप्रसिद्ध गिलालेख 


भारतीय संस्कृति कोश 


उदयगिरींतील गुहाद्वारांवर जे द्वारपाल उभे आहेत, त्यांपैकी 
क्रमांक ६ च्या गुहाद्वारावरील द्वारपाल सर्वांत अधिक डोळ्यांत 
भरतात. त्यांचा विपुल केशकलाप, सुदृढ शरीर व हातांतील 
मोठे परशु यांमुळे ते अत्यंत भीषण दिसतात. 

उदयगिरींत एक स्तंभशीर्पं सांपडलें आहे. त्या शीर्पाखाली 
पालथे कमल आहे. त्यावर गोल पीठ असून त्याच्यावर चार 
सिह वसले आहेत. त्याचप्रमाणे त्या पीठावर सूर्य व इतर वारा 
राशी यांच्या मूतिहि खोदलेल्या आहेत. याप्रमाणे गुप्त राजांनी 
मोर्यांचें सिह हें प्रतीक आपलेंहि राज्यप्रतीक म्हणून स्वीकारले. 
पण त्याचबरोबर त्याच्याभोंवती बारा राक्लींच्या पौराणिक 
रूपांचें चित्रण करून त्याला अधिक आकर्षक बनविले. गुप्त- 
कालांत झालेल्या ज्योतिषाच्या विकासाचे तें द्योतक म्हणावें 
लागेल. [ हि. जॉ. ए. इं.; वि. स्मृ. ग्रं. ] के 


६. __._/_ ८. जेंनांचें एक क्षेत्र. भवनेशवरापा सून 
उद॒यागार-खडागार पड्चिमेला सात मैलांवर उदयगिरि 
व खंडगिरि नांवाच्या दोन टेकडया आहेत. या ठिकाणीं कालंग 
देशांतील पांचशे मुनी मोक्षाला गेले, असें जेन पुराणें सांगतात. 
त्यामुळे हें स्थान जेनांचें तीर्थक्षेत्र बनलें आहे. 

उदयगिरीला कुमारीगिरि असेंहि नांव आहे. महावीराने 
या ठिकाणची यात्रा केली होती. या पर्वतांत अनेक गुहामंदिरें 
आहेत. अलकापुरी गुहा, जथ-विजयगुहा, राणीगुहा, गणेश- 
गुहा अशीं त्यांचीं नांवें आहेत. वि 

गणेशगुहेच्या बाहेर दोन हत्ती आहेत. गणेञगुहा पाहून 


राणीगुंफा - उदयगिरि 


एहा, मध्यगुहा व पाताळगहा लागतात. 


हत्ती गुंफा 


खंड पहिला 


आहे. या सर्व गुहांत अनेक मूर्ती खोदलेल्या आहेत. 

उदयगिरीच्या जवळच खंडगिरि आहे. खंडगिरीच्या वर व 
खालीं पांच गुहा आहेत. शिखरावर जेन मंदिरे आहेत. एका 
तटाच्या आंत एक मोठें व एक लहान अशीं दोन मंदिरे आहेत. 
जवळच आकाडागंगाकुंड आहे. त्याच्यापुढे गुप्तगंगा, श्यामकुंड 
व राधाकुंड हीं कुंडे आहेत. तिथून जवळच इंद्रकेसरीगुंफा 
आहे. या गुहेच्या मागे आणखी एक गुहा असून तोंत चोवीस 
तीर्थकरांच्या प्रतिमा कोरल्या आहेत. या गुहा पाहण्यासाठी 
दूरदूरचे प्रवासी येतात. [ कल्याण-तौर्थांक ] 


(इ. स. १० व्या शतकाचा उत्तराधं ) 
उद्‌यनाचा्य मिथिलेंतील करिओन गांवीं याचा जन्म 
झाला. हा जातीने ब्राह्मण असून याला उदयकर असेंहि म्हणत 
असत. भारतांत याच्यासारखे प्रौढ विद्वान्‌ अगदी क्वचितच 
आढळतील. न्यायशास्त्राचा तो एक प्रधान आचार्य होता. 
तात्पर्थटीकेवर परिशुद्धि नामक एक विस्तृत टीका त्याने 
लिहिली आहे. त्याशिवाय वेशेषिक दशशेनांतल्या रहस्यांचें उद्‌- 
घाटन करण्यासाठी याने किरणावलि नांवाची एक पांडित्यपू्ण 
व्याख्या लिहिली असून ती प्रश्रस्तपादभाष्यावरची टीका आहे. 
आत्मतत्त्वविवेक व न्यायकुसुमाळ्जली हे याचे सवंश्रेष्ठ ग्रंथ 
होत. आत्मतत्त्वविवेकांत क्षणभंगवाद व शून्यवाद यांचें 
खंडन केलेलें असून न्यायसंमत आत्मतत्त्वाचें विस्तृत निरूपण 
केलेलें आहे. न्यायकुसुमाञऊ्जलि हा तर उदयनाचार्याच्या 
ग्रंथांतील मेरमणिच होय. यांत सांख्यादि वैदिक व बौद्धादि 
वेदबाह्य दर्शनांतील ईश्‍वरनिषेथविषयक प्रमाणांचें मामिक व 
विद्त्तापूर्ण खंडन केलेलें आहे. हा ईशवरसिद्धिविषयक तके- 
प्रधान ग्रंथ न्यायदशंनाच्या जगांत अहितीय समजला जातो. 
याच्या मृत्यूबद्दल पुढील आख्यायिका प्रसिद्ध आहे- 

ईदवराच्य़ा अस्तित्वाविषयीं एकदा याचा बौद्धांशी वाद 
चालू असतां याला अनुमान प्रमाणाने ईशवराचें अस्तित्व सिद्ध 
करतां आलें नाही. त्यामुळे चिडून जाऊन त्याने एका निरा- 
ळ्याच प्रकारें ईश्‍वरसिद्धि करायचे ठरविलें. तो एक श्रमणव 
एक ब्राह्मण यांना घेऊन एका टेकडीवर गेला व तिथून त्याने 
त्या दोघांचाहि कडेलोट केला. पडतांपडतां ब्राह्मण ओरडला, 
की “ मला ईश्‍वराचे अस्तित्व मान्य आहे.' श्रमण ओरडला 
की ' मला तें मान्य नाही.' त्यामुळे ब्राह्मण बचावला ; पण 
श्रमण मात्र मरण पावला. या प्रसंगावरून ईइवराचें अस्तित्व 
सिद्ध झाले खरे; परंतु उदयनाचार्यावर मात्र खुनाचा आरोप 
आला. तेव्हां तो उदयनपुरीच्या जगन्नाथाच्या मंदिरांत गेला. 
त्या काळीं अशी समजूत होती, की जगन्नाथ फक्त पुण्यवान 


'६२९ 


उदयपुर 


लोकांनाच दर्शन देतो. उदयनाचार्याला दोन दिवस जगन्नाथारचे 
दर्शन झालें नाही. तिसऱ्या दिवशीं जगन्नाथाने त्याला स्वप्नांत 
येऊन सांगितलें, की तूं काशीला जा व स्वतःला जाळून घेऊन 
घडल्या पापाचें प्रायश्चित कर. मगच तुला माझें दर्शन घडेल. 
त्याप्रमाणे काशीस जाऊन त्याने आपला देह अग्नीला अर्पण 
केला. ईश्‍वराचे अस्तित्व सिद्ध करण्यासाठी आपण एवढे कष्ट 
घेतले, तरी जगन्नाथाने आपल्यावर दया केली नाही, हें पाहून 
त्याला जगन्नाथाचा अत्यंत राग आला व मरतेसमयीं त्याने 
पुढील उद्‌गार काढले- 

ऐवर्यमदमत्तो5सि मामवज्ञाय वतंसे । 

प्रवृत्त बौद्धसम्पाते मदधीना तव स्थिति: ।। 

अर्थ- देवा, तुला ऐश्वर्याचा माज चढला आहे; म्हणून तूं 

माझा धिक्कार करीत आहेस. (पण) बौद्धलोक बळावले 
असतां तुझें अस्तित्व माझ्याच हातांत होतं (हें लक्षांत ठेव). 
[ भा. द; प्रा. च. को. ] 


उ « ज्ाकदहीपांतील एक पर्वेत. याचा रंग सोनेरी 
दुय पवत आहे. पृथु राजाच्या प्रदेशाची मर्यादा इथवर. 
असल्याचें सांगितलें आहे. हा पर्वत अगस्त्याने पवित्र मानला 
आहे. [ पु. इं. ] 


राजस्थानांतील एक अत्यंत सुंदर शहर. याला 


- उदयपूर पूर्वेचें व्हेनिस असें म्हणतात. इ. स. १५६७ 


मध्ये अकबराने तिसर्‍यांदा चितोडला वेडा दिल्यावर, त्या: 
वेळचा चितोडचा राजा महाराणा उदयसिह याने चितोड. 
सोडलें व चितोडच्या पश्चिमेस साठ मैलांवर उदयपूर हें नवें 
शहर वसविले. 

हें शहर अरवली पर्वतावर वसलेले असून तिथले भव्य. 
संगमरवरी प्रासाद, स्वच्छ जलाचे तलाव, प्रशस्त उद्याने व 
उत्तुंग कमानी प्रेक्षकांचे मन वेधून घेतात. शहराभोवती तट- 
बंदी असून शहरांत प्रवेश करण्यासाठी पांच दरवाजे आहेत. 

उदयपुरांत एकूण तीन राजवाडे आहेत. त्यांपैकी महा- 
राणापॅलेस हा पिचोला तलावाच्या परिचिम कांठावर उभा आहे. 
वालुकामय दगड व संगमरवर यांच्या चौथऱ्यावर हा राज- 
वाडा बांधलेला आहे. त्याची दक्षिणोत्तर लांबी सुमारें १५०० 
फूट व जास्तींत जास्त रुंदी ८०० फूट आहे. राजवाड्याला. 
अनेक मजले आहेत. पण इमारतीच्या कामांत एकसूत्रीपणा. 
दिसत नाही. कारण इ. स. १५७१ पासून गादीवर आलिल्या 
प्रत्येक राजाने त्यांत कांही ना कांही नवीन भर घातली आहे. 
राजवाड्यांतील छोटी चित्रशाळा, माणिक महाल, मोतीमहाल,. 


उदयपुर 


बारी महाल, व चिनीका चित्रमहाल, हे महाल अत्यंत प्रेक्ष- 
णीय असन रंगीबेरंगी कांचा, आरसे आणि अनेक चित्रे 
त्यांच्या सौंदर्यात भर घालतात. 

इथला दुसरा राजवाडा म्हणजे जगत्‌निवास प्रासाद हा 
होय. महाराणा जगत्‌सिंग (दुसरा) याने इ. स. १७५७ मध्य 
पिचोला तलावाच्या कांठीं हा प्रासाद उभारला. शिल्पकलेचे 
अत्यच्च वैभव दर्शविणारा चकचकीत पांढऱ्या संगमरवराचा 
हा राजवाडा म्हणजे दगडांतलें काठय़ंच आहे. प्रारंभीं राज- 
परिवारांतल्या स्त्रिया व वारांगना यांचा निवास या 
राजवाड्यांत असे. | 

पिचोला तलावाच्या दक्षिण टोकाला जगमंदिर राजवाडा 


राजवाडा - उदयपूर 


असून तो जणूं तलावाच्या पाण्यांत आपलें प्रतिवबिबच न्याहा- 
ळीत उभा आहे, असें वाटतें. जहांगीरच्या विरुद्ध बंड करून 
उठलेला राजपुत्र खुरंम (पुढच्या काळांतील शहाजहाँ ) याला 
याच प्रासादांत आश्रय मिळाला होता. इ. स. १६१५ 
सालीं महाराणा अमरसिंग (पहिला) याच्या कारकीदीत 
यारचे बांधकाम सुरू झालें व १६२२ सालीं महाराणा करण- 
सिंग याच्या राजवटींत तें पुरें झालें. त्याचा पुत्र महाराणा 
जगत्‌सिंग (पहिला : १६२८-१६५२ इ. स.) याने या 
इमारतीला आणखी थोडी जोड दिली व त्याला आपले नांव 
दिलें. या छोट्या प्रासादांत एकावर एक तीन मजले असून वर 
गोलाकार सुरेख घुमट आहे. 

पिचोला तलाव हें आणखी एक प्रेक्षणीय स्थळ होय. 
तलावाच्या सभोवती असलेले डोंगर, स्तानासाठी बांधलेले 
घाट, मंदिरे व राजवाडे यांमुळे हें सरोवर नितांत सुंदर दिसतें. 
याचें क्षेत्रफळ सुमारें चार चौरस मैल आहे. १४ व्या शतकाच्या 
अखेरीस लाखा बनजारा या लमाण व्यापाऱ्याने हा तलाव 
खोदला, असें म्हणतात. याच्या उत्तरेला फतेसागर नामक 
दुसरा एक कृत्रिम तलाव आहे व मधे एक कालवा काढून हे 
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भारतोय संस्कृति कोठा 


दोन्ही तलाव जोडलेले आहेत. महाराणा फतेसिंगाने हा 
तलाव निर्मिला असून तो सुमारें दीड मैल लांब व मैलभर 


पिचोला तलाव व राजप्रासाद - उदयपुर 


रुंद आहे. फतेसागराच्या जवळच 'सहेल्यों कौ बारी' 
नांवार्चे एक रमणीय उद्यान आहे. 

याशिवाय इथे व्हिक्टोरिया हॉल म्युझियम, सरस्वती-सदन 
हें संस्कृत, प्राकृत, हिदी व पशियन या भाषांतील दुर्मिळ 
हस्तलिखितांचें संग्रहालय, जगदीश मंदिर हीं स्थाने प्रेक्षणीय 
आहेत. उदयपुरच्या परिसरांतच केलाशपुरी येथे मेवाडच्या 
महाराण्यांचें कुलदैवत असलेल्या एकलिंगजीचें मंदिर आहे. 
पाहा -- कंलाशपुरी. 


9, मागंशीर्ष शु. सप्तमीला हें नांव आहे. हें 
उ हः 2 

दयसप्तमा एक तिथित्रत आहे. व्रतावधि एक वर्ष. 
यांत प्रत्येक महिन्यांत सूर्याची निरनिराळचा नांवांनी पुजा 
करतात. [ हि. ध. ] 


५-. एक अलंकार. बहुतेक शिल्पांत सामान्यतः 
उद्रबध पुरुषाच्या अंगावर हा अलंकार आढळतो. अम- 
रावतीच्या शिल्पांत उत्तरकालीन (इ. स. सुमारें ३ रें ज्ृतक) 
आकृतींत फक्त एकाच मूर्तीत उदरवंध आढळतो. एका नाग- 
राजाच्या अंगावर यज्ञोपवीतासारखा तो रुळंतांना दिसतो. 


दहरे त्र उदररोग नाहीसा करणारा हा 
ररागनाशक म चौवीस अक्षरी मंत्र पुढी लप्रमाणे-- 
यो यो हनुमन्तकलफलितधगघगित 
आयुराष परुडाह । 
या मंत्राचा क्रषि ईश्वर, छंद अनुष्टुभ, देवता हनुमान, 
बीज हुं व शक्‍ति स्वाहा. 


खंड पहिला 


मंत्राचा प्रयोग करण्याची पद्धति अश्ली-- 

प्लीहायुक्‍्त उदरावर विड्याचें पान ठेवून तें आठघडी 
वस्त्राने झाकतात. नंतर मारुतीचें स्मरण करून त्या वस्त्रावर 
वेळूचा तुकडा ठेवतात. रानशेणीच्या विस्तवावर बोरीची एक 
काठी चांगली तापवितात व तिने वांवूच्या तुकड्यावर समंत्रक 
सात वेळां ताडन करतात. असें केल्याने उदरप्लीहारोग नष्ट 
होतो, असें सांगितलें आहे. [ मं. म. ] 


विश्वामित्र कुलांतील सामद्रष्टा ( पं. ब्रा. १४. 
११.३३ ). 


द. भारतांतली गळा सुजविणार्‍्या एका रोगाची 
उद्‌लस्म द्वेवता. ही अन्नम्माच्या देवळांत आढळते. 
गवा पारशी लोकांचें एक प्रमुख धमंस्थान. पश्चिम 
दुवाडा रेल्वेच्या मुंबई-अहमदाबाद मार्गावर उदवाडा 
हें स्टेशन आहे. इराणांतून येतांना पारश्यांनी आपल्याबरोबर 
जो अग्नि आणला होता, त्याची त्यांनी प्रथम इथे स्थापना 
केली. हा अग्नि त्यांनी आजवर विझूं दिलेला नाही. आदर 
व अरदीवेहस्त या महिन्यांत इथे पारशी लोक यात्रेसाठी 
जमतात. पाहा -- पारशी. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


व एक क्र्षि. सांख्यायन गृह्य सूत्रामध्ये याला तपेणांत 
न दुवाह स्थान दिलेलें आहे. कोौषीतकि गृह्यसूत्रांत याला 
वगळले आहे. [ तर्पण ] 


> एक प्राचीन उत्सव. भूतमाताउत्सव असें याचें 
उद्‌सावका दुसरें नांव आहे. इंद्रध्वजमहोत्सव संपल्याबरो- 
बर भाद्र०्शू. १२ शीला हा उत्सव साजरा करीत. उदसेविका 
ही अंगाला माती माखणारी देवता असून ती भैरवाची पत्नी 
आहे. भैरव व उदसेविका यांचा जन्म अनुक्रमे शिव व पावंती 
यांच्या मनापासून झाला. नंतर तीं दोघें भाद्र शू. १३ शीला 
विवाहवद्ध झालीं. त्या विवाहाच्या स्मृतीचा हा उत्सव प्राचीन 
काळीं करीत. त्या दिवशीं अश्‍लील बोलत. स्त्रीपुरुष गाढव, 
बैल किवा कुत्रा यांच्यावर बसून हिंडत. म्हातारेकोतारेसुद्धा 
ल्हान मुलासारखे चाळे करीत, गवळी, डोंब किवा न्हावी 
यांचीं सोंगे घेत किवा उघडेहि फिरत. या उत्सवांत जो कोणी 
भाग घेत नाही, त्याचा बलि देव किवा पितर ग्रहण करीत 
नाहीत, असें स्कंदपुराणांत सांगितलें आहे. या उत्सवाच्या 
काळाविषयीं मात्र मतभेद आहेत. हेमाद्रि व वायुपुराण यांच्या 
भा. सं. को. ४१ 
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उदासो पंथ 
मतें हा काळ ज्येष्ठ प्रतिपदा ते पुणिमा असा आहे. [ हि. ध. ] 


एक स्वरभेद. वेदपठणांतल्या उच्च स्वराला उदात्त 


उदात्त म्हणतात. हा एक काव्यालंकारहि आहे (श. क.). 
उ (१) पंचप्राणांतील कंठस्थ प्राणवायु. हा सदेव 
[न ऊ्वंगामी असतो. 


उदानो नाम यस्तृध्वंपुदेति पवनोत्तम: ! 
तेन भाषितगोतादिविज्नषो$भिप्रवतंते ।। 


अर्थ- जो ऊध्वे जाणारा वायु तो उदान होय. त्याच्या 
योगाने बोलणें, गाणें इ. शब्दविश्षेष प्रवतित होतात (श.क ). 

(२) भगवान्‌ वृद्धाच्या मुखांतून भावातिरेकामुळे बाहेर 
पडलेल्या प्रीतिवाक्यांचा संग्रह. वृद्धाने कांही विशिष्ट वेळीं 
उच्चारलेलीं गंभीर व समाधि-अवस्थेचीं सूचक अशीं वाक्यें 
उदानांत आहेत. बौद्ध जीवनाचे स्पष्ट दर्शन हें उदानाचें 
वैशिष्ट्य आहे. यांत वृद्धाच्या जीवनांतील अनेक प्रसंग आहेत. 
त्याशिवाय चित्ताची क्रांति, निर्वाण, पुनर्जन्म, कर्म व आचार- 
तत्त्व यासंबंधीचाहि उपदेश उदानांत आहे. 

उदानांत आउ वर्ग ( वग्ग ) आहेत, ते पुढीलप्रमाणे-- 
(१) बोधि वग्ग (२) मुचलिद वग्ग (३) नंद वग्ग (४) 
मेधिय वग्ग (५) सोणत्थेरस्स ( शोणस्थविरसंबंधी ) वग्ग 
(६) जच्चंध ( जात्यंध ) वग्ग (७) चूल वग्ग व (८) 
पाटलिंगामिथ (पाटलिग्राम ) वग्ग. प्रत्येक वर्गात प्रायः दहा 
सुक्‍तें आहेत. सातव्या वर्गात मात्र नऊच सूक्ते आहेत. उदा- 
नांतल्या गाथांची शेली साधी व सरळ आहे. [पा. सा. इ. ] 


उदासी पं शीख संन्याश्यांचा एक पंथ. इस्लामाच्या 
दासा पथ प्रभावाने जी एक हिंदु-मुस्लीम संयुक्‍ती- 
करणाची प्रक्रिया सुरू झाली, तिच्यांतून या पंथाचा उगम 
झाला आहे. हा पंथ सुधारकवादी असून त्यांत स्त्री-शूद्रांनाहि 
प्रवेश मिळे. प्रारंभीं तर मुसलमानांनाहि या पंथांत घेत. हिंदु 
देवतांपैकी शिव, विष्णु, सुर्य, दुर्गा व गणपती या पंचायतनाचा 
त्या पंथाने स्वीकार केला आहे, हा त्याच्या सुधारणावादाचा 
एक भाग होय. उदासी साधु हे अद्वैत तत्त्वज्ञानाचे पुरस्कते 
आहेत. यांचा मूतिपूजेला विरोध असला, तरी तो कडवा 
नाही. पण हे लोक ग्रंथसाहिंबाला जे महत्त्व देतात, त्यावरून 
कुराणाचें अनुकरण त्यांना प्रिय असावें, असें वाटतें. या पंथाचा 
मुळांत शैव संप्रदायाशीं संबंध होता. बहुतेक शेव पंथ हे स्माते 
आहेत. पण उदासी पंथ मात्र स्वतःला श्रौत समजतो. 

गुरु नानकाचा पुत्र श्रीचंद्र हा या पंथाचा संस्थापक होय. 


उदासी पंथ 


नानकाच्या नंतर त्याची गादी आपल्याला मिळणार नाही, 
म्हणून श्रीचंद्र उदास झाला आणि त्यामुळे त्याच्या पंथाला 
उदासी किंवा उदासीन असें नांव पडलें, असें दसनामी म्हण- 
तात. उदासींना नानकपुत्र असेहि दुसरें नांव आहे. हा पंथ 
ओंकारापासून निघाला असून श्रीचंद्र हा त्याचा ७३ वा 
गुरु होय, असे त्यांची परंपरा सांगते. दुसऱ्या एका परंपरे- 
नुसार सनक, सनंदन, सनातन, सनत्कुमार व नारद हे्या 
पंथांचे पहिले पांच प्रवर्तक मानलेले आहेत. 

उदासी पंथाचा दीक्षाविधि अत्यंत साधा आहे. ज्याच्या- 
कडून दीक्षा घ्यायची त्याचें चरणतीथे त्यांत थोडी साखर 
घालून प्राशन करायचे म्हणजे दीक्षाविधि पुरा होतो. 

चरण साधका धो धो पियो । 
अरण साघको अपना जियो ।॥ 

हा त्यांचा आवडता मंत्र या विधीचाच निददधंक आहे. 
दीक्षेनंतर गुरु त्याला मंत्र देतो व नवीन नांवहि देतो. उदासी 
लोक अविवाहित राहतात. 

उदासी साधूंचे नागा ( नंगे ) व परमहंस असे दोन भेद 
आहेत. नागा साधूंच्या नांवाच्या शेवटीं दास किवा शरण हा 
शब्द . असतो; जो परमहंस दीक्षा घेतो त्याच्या नांवाच्या 
अंतीं आनंद हा शब्द लागतो. परमहंस उदासी भगवीं वस्त्रे 
परिधान करतात; नागा उदासी फक्त कटिवस्त्र गुंडाळून 
सर्वांगाला भस्म फासतात. उदासी लोक “% नमो ब्रह्मणे 
3? असें म्हणून एकमेकांना अभिवादन करतात. 

उदासी साधु हिंदूंचे धार्मिक सण व उपवासादि नियम 
पाळतात. भाद्रपद शु. ९ मीला ते श्रीचंद्राची जयंती मोठ्या 
थाटामाटाने साजरी करतात. 

पूर्वी सिधमधील सक्कर गांवीं उदासींचें साधुबेला नामक 
मोठें केंद्र होतें. सिधमधील बहुतेक मंदिरांतील पुजारी उदासी 
असत. त्यांच्या मागून त्यांच्या शिष्यांची त्या जागेवर नेमणूक 
होई. यांची बहुतेक वस्ती पंजाब व सिंध या प्रांतांतच होती. 
वाराणसी, वृंदावन व हरद्वार या ठिकाणीं उदासीचे मठ 
असून तिथे पाठशाळा चालविल्या जातात. 

उदासी पंथाच्या चार शाखा आहेत, त्यांना धुनी असें 
म्हणतात. कावूलच्या उदासी मठांत श्रीचंद्राने (जन्म इ. स. 
१४९४) जी धुनी पेटविली होती, ती आजपावेतो अव्याहत 
प्रज्वलित आहे, असें उदासी सांगतात. 

चार शाखांचे चार प्रवर्तक आहेत. फूलसाहेबाची शाखा 
बहाढुरपूरला, बाबा हसन याची चरनकोल या ठिकाणीं 
अल्मस्नसाहेबाची पुरी व नैनिताल येथे व गोविदसाहेवाची 
शिकाःरपूर व अमृतसर येथ्रे आहे. हे सर्व पंथ स्वतंत्र असून 


६२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


त्यांची व्यवस्थाहि वेगवेगळया महंतांकरवीं चालते. 

या सर्व पंथांच्या उदासींची ' बडा आखाडा ' नांवाची एक 
सभा आहे. दुसरा एक ' छोटा आखाडा'हि असून तो हरराय 
नांवाच्या शीख गुरूच्या फेरू नामक शिष्याने स्थापला आहे. 

या चार पंथांशिवाय संगत साहिब नांवाचा आणखी एक 
पंथ आहे. दक्षिण व पशिचिम पंजाबमध्ये या पंथाचा वराच 
प्रसार आहे. 

रामंदास उदासी या नांवाच्या दुसर्‍या एका पंथाची स्थापना 
गुरुदत्त याने केली. उदासी संप्रदायाच्या प्रत्येक पंथाची 
व्यवस्थित संघटना असते. प्रत्येक पंथाचा एक मुख्य श्रीमहंत 
असून त्याच्या हाताखाली दुसरे कांही महंत असतात. 

उदासी संप्रदायांत वाचिक, मानसिक व कायिक अक्ली 
त्रिविध साधना आहे. सामान्य जनांना उपदेश करून ईदवराचें 
ध्यान करण्याकडे प्रवृत्त करणारी जी साधना असते, तिला 
वाचिक साधना म्हणतात. मोन पाळून लोकांचें चित्त ईइवराचें 
ध्यान करण्याकडे आकषित करणें, याला मानसिक साधना 
म्हणतात व स्वतः समाधि लावून लोकांनाहि समाथि लाव- 
ण्यास प्रवृत्त करणें, याला कायिक साधना म्हणतात. [ इ. सा., 
म. ज्ञा. को.; कल्याण -साधनांक ] 


उदीची एक महानदी (वायु पु. १०८. ८०). 


गर्येतील दक्षिण मानसाच्या पलिकडील एक 
तीर्थ (वायु पु. १११. ६). 


उदीच्य (१) उत्तरेकडील कोडतीर मोठ यांची भाषा अतिशय 
शुद्ध असून हे कुरु- ब्राह्मणांना वाद- 
विवादांत पराभूत करीत, असें म्हटलें आहे ( श. ब्रा. ११.४- 
१०.१; गो. ब्रा. १.२.६). ब्राह्मण विद्यार्थी त्यांच्याकडे विद्या 
म्यासासाठी जात ( कौषी. ब्रा. ७६). [वे. इं. ] 
(२) पुर्वेकडील एक जमात. कल्कीने या जमातीला जिर्क- 
ण्याचा बेत केला आहे (ब्रह्मांड पु. २. ७३. १०७). [पु.ई ] 


पौष्यंजीचे शिष्य होते ( विष्णु ७. 


उदीच्य सामग है , 
। ३.६.४). [पु. इं.] 


उदुक्कु एक वाद्य. कर्नाटकांत शेवपंथी हें वाजवितात. 


> ऐक प्रकारचा ढोल. याचा आकार पंचपात्रीसारखा 


३ असतो. कर्नाटकांतील लिंगायत लोक धार्मिक समा 


खंड पहिला 
रंभांत हा ढोल वाजवतात. [ म्यु. इं. ] 


उह एक वृक्ष. क्र्ग्वेदांत याचा उल्लेख नाही. अथवे- 
इधर ब्रेदांत मात्र याचें नांव आढळतें (१९.३१.१). पूर्वी 
सवं धार्मिक विधींत याच्या लाकडाचा उपयोग करीत असत. 
यूप, लाकडी पळी, ताईत इ. वस्तु याच्या लाकडाच्याच करीत. 
उदुंबराचें फळ वर्षांतून तीनदा पिकतें व तें मधुर असतें, असें 
ऐतरेय ब्राह्मण सांगतें (७.१५; ५.२४). राज्याभिषेक समा- 
रंभांत राजासाठी औदुंबराच्या लाकडांचें सिंहासन करीत. 

उदुंबर वृक्ष पवित्र असल्यामुळे त्याची पूजा करावी, असें 
धमंशास्त्रांत सांगितलें आहे. 

उदुम्बरे वसेन्नित्यं भवानी सवंदेवता । 
तत: सा प्रत्यहं पुज्या गन्धपुष्पाक्षतादिभिः ।। 
( आचारेन्दु ) 

अथे - उदुंबर वृक्षांत नेहमी सर्वे देवतांमध्ये श्रेष्ठ अशा 
भवानीचा वास असतो. तिची रोज सकाळीं गंध, फूल, अक्षता 
इ. द्रव्यांनी पुजा करावी. 

उदुंबर किवा औदुंबर हा दत्ताचा आवडता वृक्ष आहे. 
औदुंबराच्या तळवटीं दत्तात्रेयाचा निवास असतो, असें समज- 
तात. जिथे दत्तस्थान असतें, तिथे बहुधा औदुंबराचा वृक्ष 
असतोच. ग्रहयज्ञांत गुरूसाठी ओदुंबराच्या समिधा घेतात. 
औदुंबराच्या खाली मलमूत्रविसर्जन करीत नाहीत. औदुंबराचें 
झाड असेल तिथे विहीर खोदल्यास तिला पाणी लागतें, 
अश्लीहि समजूत आहे. 


उदंबर ठो एक प्राचीन मानवगण. पाणिनीच्या राज- 
दुबर लाक ऱ्र्यादि गणांत ( ४.२.५३) तसेंच महाभारत, 
महामायूरी, बृहत्संहिता व माकंडेयपुराण या ग्रंथांत उदुंबरांचा 
उल्लेख आहे. उदुंबरांचीं प्राचीन नाणीं कांगडा प्रदेशांत 
बियास व रावी या नद्यांच्या मधल्या प्रदेशांत मिळालीं आहेत. 
हीं नाणीं इ. स. च्या दुसर्‍या, तिसऱ्या शतकांतलीं आहेत. 
पठाणकोट नगरांतहि उदुंबरांच्या पुष्कळ मुद्रा सांपडल्या 
आहेत. बुद्धकालीन जीवक नांवाच्या वैद्याने तक्षशिलेपासून 
मथरेपर्यंत जी यात्रा केली, त्या यात्रावृत्तांत उदुंबरांच्या 
प्रदेशाचा उल्लेख आहे. यावरून शाकल, अग्नोदक व रोहटक 
या नगरांवरून तक्षणिलेला जाणार्‍या राजरस्त्यावर उदुंबरांचा 
प्रदेश होता, असें दिसून येतें. 

उदंबर लोक समृद्ध व सधन होते, हें त्यांच्या सांपडलेल्या 
नाण्यांवरून समजतें. ही समृद्धि त्यांना कशी प्राप्त झाली, तें 
मात्र समजत नाही. तथापि एक गोष्ट ध्यानांत ठेवण्यासारखी 


६४३ 


उदेयन 


आहे ती ही, की उदुंबरांचें राज्य मगध आणि काइमीर यांना 
जोडणार्‍या राजरस्त्यावर होतें आणि हिमालयाच्या जवळ 
वसल्यामुळे पवत व मेदानें यांमधील मोक्‍्याचें स्थान त्याला 
प्राप्त झालें होतें. या भौगोलिक परिस्थितीचा या लोकांना 
फायदा मिळाला असावा. 

स्थानिक उद्योगधंदे हें उदुंबरांच्या सम्‌ द्धीचें आणखी एक 
कारण असावें. हिमालयाच्या पठारावर मेंढ्यांची निपज होते 
व त्यांच्या लोकरीपासून सुंदर कापड तयार होतें. पठाणकोट 
शहरांत लोकरीच्या उत्तम ज्ञाली आजहि बनतात. पठाणकोट 
हें त्या काळीं उद्‌ंबरांच्या राज्यांतील एक महत्त्वाचे ओद्योगिक 
केंद्र होतें व तिथे व्यापारी उलाढाली मोठ्या प्रमाणावर 
चालत. या प्रदेशांतून वाहणाऱ्या कोणत्या तरी एका नदोला 
उदुंबरावती असें नांव होतें. 

पुरातत्त्ववेत्त्यांच्या मतें बियासच्या उत्तरेला व रावीच्या 
दक्षिणेला असलेली अरुंद दरी धरून त्रिगर्ताच्या प्रवेशद्वारांत 
(सांप्रतचें गुरदासपूर) उदुंबरांचें राज्य असावें. [ पा. भा.; 
नागरी प्रचारिणी पत्रिका; इं. स्ट. भा. १ ] 


री शिशिर व पतंग या दोन टेकड्यांमध्ये हें वन 
उदुबरवन घे कदम प्रजापतीचा आ ने 

असुन इथे कदंम प्रजापतीचा आश्रम होता, 
असें वायुपुराणांत सांगितलें आहे. [ पु. इं. ] 


> तमिळनाडमधील एक जात. देवराज नांवाचा एक 
उदयन दर राजा होऊन गेला. त्याला तीन जातीच्या तीन 
राण्या होत्या. त्यापैकी एका राणीचा पुत्र तो, या उदेयन 
जातीचा मूळ पुरुष असें मानतात. हे लोक शेतकरी पेक्याचे 
आहेत. हे जानवें घालतात. 

विवाहप्रथा-लग्न ठरण्यापुर्वी वधूचे आप्तेष्ट वरगृहीं जाऊन 
वरासह भोजन करतात. नवरा मुलगा अन्न किती खातो, 
त्यावरून त्याची लायकी ठरवितात. मुलगा लहान असतांनाच 
त्याच्या कपाळीं भस्म लावून व त्याला नवें वस्त्र आणि चटई 
देऊन वाडनिश्‍चय करून ठेवतात. 

सतिकप्रथा-श्मशानांत गेलेले मृताचे आप्तेष्ट परत येताना 
तोंडांत भात चावून तो थुंकत थुंकत येतात. मृताची बायको 
असेल, तर ती सोळाव्या दिवशीं दिव्याची पुजा करते व 
मिठाच्या भांड्याला स्पर्श करते. 

कुटुंबांतील एखादा माणूस असाध्य रोगाने आजारी पडला, 
तर त्याच्यासाठी काली देवतेच्या नांवाने एक रेडा सोडतात 
व रोगी इसम बरा झाल्यावर त्या रेड्याचा बळी देतात. 
[का. ट्रा. स. इं. ] 


उद्गाता 
यज्ञप्रसंगी सामगान करणाऱ्यांपैकी एक प्रमुख 
उद्गाता द्र १ ी हि 
व रृत्विज. ज्या यज्ञांत सामगान असतें, अश्याच 


यज्ञांत याची आवत्यकता असते. ददांपूर्णमासेष्टि किवा चातु- 
र्मास्य याग यांमध्ये उद्गाता नसतो. यज्ञांत ज्या देवतांना 
हविर्भाग द्यायचा असतो, त्यांची स्तुति ज्याप्रमाणे होता करता 
त्याचप्रमाणे उदगाताहि करतो. उद्‌गात्याच्या गटांत प्रस्ताता, 
प्रतिहर्ता व सुब्रह्मण्य असे तीन त्रद्त्विज असतात. सामगानाचा 
भाग या तिघांत विभागलेला असतो. कोणत्याहि सामाचा 
प्रस्ताव म्हणजे प्रारंभ प्रस्तोता करतो. उद्गीथ हा मुख्य भाग 
उदगाता गातो व प्रतिहर्ता प्रतिहार अर्थात्‌ शेवट करतो 
उदगाते जीं विशिष्ट सामें म्हणतात, त्यांना स्तोत्रे असें नांव 
असून तीं सामवेदांत असलेल्या त्रःचावर बसविलेलीं असतात 
एका क्न्चेवर अनेक प्रकारचीं सामें असतात. त्यामुळ उद्गाता 
सामवेदी असावा लागतो. सोमयागांत सदोमंडपामध्ये औदुंबरी- 
जवळ बसून उद्‌गाते सामगान करतात. [विद्याधरशास्त्री भिडे] 


अदा एक वेदाचार्य. याच्या कालाविषयीं माहिती मिळत 
गाथ नाही. स्कंदस्वामीने लिहिलेल्या क्रग्वेदभाष्यांत 
उद्गीथाचें सहकार्य होतें, असें वेंकट माधव सांगतो. हा 
कर्नाटकांतल्या वनवासी प्रांतांतला रहिवासी असावा, असें 
अनुमान आहे. [वे. सा. सं. ] 


उदगीध विद्या प्रणवाला उद्‌गीथ अशी संज्ञा आहे. त्याचा 
हर जप केल्याने आत्मज्ञानाची प्राप्ति होते, 
असें योगदर्दांनांत व उपनिषदांत सांगितलें आहे. “ उद्गीथा- 
क्षराण्युपासीत ' > उद्‌गीथाच्या अक्षरांची उपासना करावी, 
असें छांदोग्य म्हणतें (१. ३. ६). वाणी हें पुरुषांतलें सारतत्त्व 
आहे. सर्वे वाऊमयांत क्रक्‌ व साम हे यथार्थतत्त्वर्प आहेत 
प्रणव (उद्‌गीथ) हें त्यांचें सार होय. ' प्रणवात्मकं ब्रह्म 

नच ब्रह्म हें प्रणवात्मक आहे (त्रिपाद्विभूतिमहानारायणोपनिषद 
१. ३). त्याची शक्‍ति लक्षांत घेतां ईश्‍वराचे ध्यान करण्यास 
प्रणवासारखा श्रेष्ठ शब्द नाही, असें म्ह्ट्लें पाहिजे . त्याच्या 
उच्चारात वाक्‌ व नाग यांची एकता होते. उद्‌गीथाच्या 
उपासनेने सर्व मनोरथ पूर्ण होतात, असें छांदोग्य सांगतें. 


हातांतला दांडा उंच धरून चालणार्‍या लोकांचा 


उद्दडक 
र एक पंथ. विशेष माहिती उपलब्ध नाही. 
ज्याची उपनयनाची वयोमर्याद गे 
उद्दालक घरत 1 टळून गेली 


आहे व त्यामुळे जो ह्विजत्वापासून भ्रष्ट 


द्ड्ड 


भारतीय संस्कृति कोश 


झाला आहे, अक्षा पुरुषाने हें व्रत करायचें असतें. आमिक्षा 
व आटीव दुध यांवर प्रत्येको दोन महिने निर्वाह करणें, आठ 
दिवस दह्मावर, व तीन दिवस तुपावर राहणें आणि एक 
दिवस पुर्ण उपोषण करणें असा याचा विधि आहे. [ वसि. ध. 
सू. ११. ७६-७७] 


उदालकेश्वर वाराणसींतलें एक तीर्थ. हें कपिलेइवराच्या 

समोर असून त्या ठिकाणीं उद्दालक त्रश्रपीला 
परमसिद्धि प्राप्त झाली, असें लिंगपुराणांत सांगितलें आहे. 
[कृ.क. त. ] 


उद्देद्क एक प्राचीन जमात. पुष्यमित्र शुंगाच्या मृत्यूनंतर 

गंगा-यमुनांचें खोरे, राजस्थान व पूर्व पंजाब या 
प्रदेशांत कांही लहान राज्यें अस्तित्वांत आलीं होतीं, त्यांपैकी 
हें एक गणराज्य होतें. सनपूर्व दुसऱ्या शतकांतील यांचीं कांहा 
नाणीं सांपडलीं असून त्यांवर उदेहकी अशीं ब्राह्मी लिपींतलीं 
अक्षरें कोरलेलीं आहेत. कनौजच्या नेक्रत्येला ११२ मैलांवर 
लाजरी उद्देहिक होतें, असें अल्‌बिरुनी सांगतो. [ अ. हि. 
नॉ. इं. 


एक नायिकाभेद. गाथासप्तशतींत हिचें वर्णन 
पुढीलप्रमाणे केलें आहे--- 
अण्ण-महिला-पसंगं हे देव 
करेसु अम्ह दइअस्स । 
पुरिसा एक्कंत-रसा न हृ 
दोस-गुणे विआगंति ।। 
थे -- देवा, आमच्या प्रियतमाला अन्य स्त्रियांचा योग 
घडव. एकोचीच शृंगारमाधुरी ( सदैव ) चाखीत राहिल्यात 
पुरुषांना ( दुसरीचे ) दोष उमजत नाहीत आणि (स्वस्त्रीचे) 
गुणहि कळत नाहीत. 


उद्भता 


१७ व्या शतकाची अखेरी) एक चरित्र 
उडू 
व चिद्रथन ग्रंद्वकार. हा धारूरचा राहणारा असून 


याचें आडनांव कोकीळ असें होतें. उद्धव चिद्घन हें जोडनांव 
आहे. त्यांतलें उद्धव हें कवीचें व चिद्घन हें त्याच्या गुरूचे 
नांव आहे. हा चेतन्य संप्रदायांतला होता. गरूपदेदा झाल्यावर 
याने काव्यरचनेस प्रारंभ केला. अनभवशतक, गीतार्थमंजरी/ 
शुकरभा-संवाद, गोराकुभार, नागनाथ, इ. संतांचीं चरित्रे अई 
प्रकारचें याचें साहित्य आहे. याने रचलेली संतमाला प्रसि्ड 
आहे. याची समाधि धारूर येथे आहे. 


खंड पहिला 


ज्याचे वंशीं कुलधमं रामसेवा । 
त्याचे वंशीं मज जन्म घडो देवा ।। 
हें उद्धव चिद्धनाचें पद प्रसिद्ध आहे. 
कृष्णा धाव रे लवकरी । संकट पडलें भारी 
हरि तूं आमुचा केवारी । आले विघ्न निवारी ।॥। 
हा त्याने रचलेला धावा करुणापुर्ण असून तो जुन्या 
काळच्या स्त्रिया आवडीने म्हणत. [ म. सा.; म. ज्ञा. को. ] 


व ( १५००-१६०० इ. स. ) मल्हेर 
उड द ल्ह -- जु न्य 
उद्धव सुल्हरकर दय राहणारा, रामानुजी कृष्णभक्त. 
उद्धववोध, बोधरह्स्य इ. याचे ग्रंथ आहेत. [ म. च. को. ] 


वका ( इ. स. १८ व्या शतकाचा उत्तरार्ध ) हा 
द्ववसुत मूळचा विदर्भातील अंजनगांवचा असून त्र्यंवक- 
मल्हारी-उद्धव अशी त्याची वंशपरंपरा आहे. यानेच राम- 
दासांचें ओवीबद्ध चरित्र लिहिलें असून त्याचे ५१ अध्याय 
आहेत. याचें उद्धव हें नांव असतां हा स्वतःला उद्धवसुत कां 
म्हणवितो, तें कळत नाही. याचीं कांही पदेंहि आहेत 
[म. सा. ] 


उद्भव ७ (१६०४-१६९३ इ.स.) समर्थ रामदासांचा 
उद्धव स्वामा पाहिला क्िष्य. याचें आडनांव दशपुत्रे असें 
होतें. याचा मुख्य मठ मोंगलाईत इंदूर बोधन येथें असून 
दुसरा पंचवटीजवळच्या टाकळीस आहे. रामदासांनी समाधि 
घेतल्यावर हा कांही काल सज्जनगडावर राहिला होता. याने 
रामदासांचे एक चरित्र लिहिल्याचा उल्लेख ग्रंथांतरीं 
सांपडतो. पण तें चरित्र मात्र उपलब्ध नाही [म. सा. ] 


उदच्व-मिद कालिदासाने रघुवंशांत राम-लक्ष्मणांच्या 

जोडीला या दोन नद्यांच्या प्रवाहाची 
उपमा दिली आहे (रघु. ११.८). पाणिनीने अष्टाध्यायींत 
या दोन नद्यांचा उल्लेख केला आहे (३. १. ११५) . काशिका 


वत्तींतील ' उद्ध्येरावती ' या उदाहरणावरून उद्ध्य ही इरा-- 


वतींचौ (हल्लीची रावी) साहाय्यक नदी होती, असें कळतें. 
[पा. भा. ] 


एक प्राचीन जात. ही संकरजाति असल्याचें 
उद्‌भधक उक्नना सांगतो. वैखानसमतें खनक पुरुष व 


क्षत्रिय स्त्री यांची संतति. हे लोक अस्पृश्य गणले गेले 
आहेत. [ हि. ध. ] 


६४५ 


उद्यान 


ठउदबो समाधि १६८७ इ. स. ) महाराष्ट्रांतल्या 
ह धाथनाथ क गांवांतले मल्हार किक उ यांचा 
हा मुलगा होय. मूळ नांव उद्धव. गंगाबाई नांवाच्या नाथ- 
परंपरेतल्याच एका स्त्रीने याला उपदेश दिला व पुढे हा 
उद्‌्वोधनाथ झाला. पर्दे, अभंग इ. याची काव्यरचना आहे. 
योगमार्गावर याने बरींच पदे रचलीं आहेत. राशिन येथे 
याची समाधि आहे. [म. सा. ] 


चु ( इ. स. ८०० चा सुमार ) काश्मोरी पंडित. 
ववद हा जयापीड राजाच्या दरबारांत सभापति होता. 
याचें रोजचे वेतत एक लक्ष दीनार ( सुवणंमुद्रा ) होतें 
असें राजतरंगिणींत लिहिलें आहे ( ४. ४९५ ). ध्वन्या- 
लोककार आनंदवधंनाचार्य याचा हा वारंवार उल्लेख करतो. 
याने भामहाच्या ग्रंथावर भामहविवरण नामक ग्रंथ लिहिला 
आहे. पण उद्‌भटाची कोति झाली, ती त्याच्या काव्यालं- 
कारसंग्रहू या ग्रंथामुळेच. यांत ६ वर्ग ब ७६ कारिका असून 
४१ अलंकारांचे वर्णन आहे. या ग्रंथावर कोंकणांतल्या 
प्रतीहारेन्दुराज याने टीका लिहिली आहे. उद्‌भटाने भर- 
ताच्या नाटचशास्त्रावरहि टीका लिहिली होती, असें 
संगीतरत्नाकरावरूत कळतें. याचा उद्‌्भटालंकार नांवाचा 
आणखी एक ग्रंथ आहे. [ सा. शा. इ. ] 


(१) एक प्राचीन देश. ज्योतिष्मानाचा पुत्र या 

शाहूद दश्ावर राज्य करीत होता ( वायु पु. २३. २४; 
विष्णु पु. २. ४. ३६), 

(२) कुशद्वीपांतील एक वर्षपर्वत ( वायु पु. ४९. ५२ ). 


कुबेराच्या सेवेंतील एक गण (मत्स्य पु. १८०. 
उदञम «८). [पु.इ.] 


'तक गिरि अगस्त्याने गया क्षेत्रांत स्थापिलेला एक 
उद्यतक [गार पवत. इथे ब्रह्मा व विष्णु यांनी उग्न तप 
केलें. इथें पिडदान केल्याने पितर ब्रह्मलोकाला जातात. 
[पु.इं.] 


मोठा बगीचा, उपवन असे याचे पर्यायशन्द आहेत. 
उद्यान ,र॒ज्ञ: साधारणं वनम्‌ ' राजाने निर्माण केलेलें 
साधारण वन म्हणजे उद्यान होय, असे अमरकोश्ांत म्हटलें 
आहे. उद्यानांत विविध प्रकारचे लतावृक्ष, लताकुंज, कृत्रिम 
पर्वत, निरनिराळ्या आकारांचे चबुतरे, लतामंडप, जलो- 


उद्यान 


च्छवास, क्रीडाविलास स्थळें, तलाव, पुष्करिणी-त्यांत हंस- 
कारंडवादि पक्षी इ. गोष्टी असत. उद्यानाचे एक किवा अनेक 
रक्षक असत. त्यांत नगरांतले रसिकजन आणि प्रेमी युगुले 
सहलीसाठी व प्रेमक्रीडेसाठी जात असत. ड्‌द्राचें नंदनवन, 
कुवेराचें चेत्ररथवन व रावणाचे अशोकवन हीं उद्याने पुराणां- 
तरीं प्रसिद्ध आहेत. प्राचीनकाळीं अक्षया उद्यानांतून सामाजिक 
व त्रट्रतुसंबंधीं उत्सव होत असत. आपल्या राजधानात एखादें 
उद्यान निर्माण करणें, ही गोष्ट राजेलोक आपले एक सामाजिक 
कतेव्य समजत. 


नि्यात वाग-कादमीर 


इतिहासकालांत मोगल सम्राट हे उद्याननिमितीचे शोकोन 
समजळे जातात; पण त्यांच्या आगमनापूर्वीहि भारतांत 
उद्याननिमिति चालू होती, असें श्री. विलियम क्रूक म्हणतो. 
त्याने लिहिलें आहे, ' चौदाव्या हातकांत फिरोजशहाने दिल्ली 
च्या आसपास १२०० वगीचे निर्माण केले होते. ' मोगलांच्या 
आगमनापूर्वीच भारतांत उद्यानकला विकसित झाली होती. 
या उद्यानांची शेली प्राचीन भारतीय उद्यानकलेशीं मिळती- 
जुळती होती. मोगलकालीं उद्यानकलेचा जो विकास झाला, 
तो भारतीय पद्भतीला धरून झाला नाही. मोगली उद्यान- 
कलेवर पशिया व तुकंस्तान या देश्यांतील कळेचा विशेष प्रभाव 
होता. 
मोगलांच्या उद्यानांत तलाव, पृष्करणी आणि लहान मोठे 
पाट असत. उद्यानांत जाण्याच्या मार्गावर दोहीं अंगीं पाणी 
वाहुतें ठेवीत. रांगेने कांही चवुतरे बांधीत. त्यांच्या शेजारी 
वृक्ष लावीत. मंडपगृहें निर्माण करीत. गुलाबाचीं रोपटीं 
विशेष प्रमाणांत लावीत. याशिवाय मोठमोठे वृक्ष आणि फळ- 
झाडेंहि या उद्यानांत असत. जिथे राजकुमार व बडेबडे 
_ सरदार यांचा दफनविधी होत असे, तिथे कबर बांधणें व 


द्द 


भारतीय संस्कृति कोर 


तिच्या भोंवती बगीचा निर्माण करणें, अशी प्रथा बाबराच्या 
कालांत सुरू झाली होती. अक्या कबरींच्या जवळच लहानमाठ 
जलाशय निर्माण केले जात व त्यांत कारंजींहि निर्माण करीत- 
मोगळ राजेच वगीचे बनवीत असें नसून त्यांचे मोठमोठे सर- 
दारहि उद्याने तयार करीत. मोगल सम्मराट्‌ राजकीय काया" 
साठीहि उद्यानांचा उपयोग करीत. उद्यानांतल्या लतामंडपांत 
किवा खास बनविलेल्या महालांत बसून त्यांचीं राजकारणाचा 
खलबतें चालत. 


चष्मशाही उद्यान-काइ्मीर 


बाबर बादशहा हा फुलवेडा होता. त्याला सृष्टिसौंदर्याच ही 
विलक्षण आवड होती. आगऱ्याच्या एका उद्यानांत त्यान ण्‌ 
खजुरीचे झाड लावले होतें. त्याची उंची अकबराच्या काला” 
पर्यंत ९० फूट झाली होती. त्याच्या ' जौहराबाग ' बुट 
उद्यानांत ६० विहिरी होत्या. अकबरालाहि बागेचा छंद ह 
तो फळाफुलांच्या रोपट्यांना ईवराची अपूर्व देणगी ब 
असे व त्यांच्या वाढीकडे पूर्ण लक्ष देत असे. त्याने आपल्या नकी 
सुशोभित करण्यासाठी इराण व तुराण या देशांतून मोठम 
उद्यानपंडित बोलाविले होते. काश्‍मीरमधील दल सरोवरा _ 
तीरावरील नसीमबाग व फत्तेहपूर सीकरी येथील कित्यि 
उद्याने अकबराच्या उद्यानरुचीची स्पष्टपणे साक्ष देत आ १ 
जहांगिरहि उद्यानांचा विलक्षण प्रेमी होता. राज्यारोहण 
पुर्वीच त्याने उदयपूर येथे अनेक बगीचे बनविले होते. त 
दाबादच्या उद्यानांत त्याने फळझाडांची विशेष प्र नती. 
लागवड केली होती. त्याला पुष्पशय्येची विशेष आवड ९ 
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ताजमहालाच्या भोंवतालचें उद्यान हें शाहजहांच्यां 
कालांतलें प्रसिद्ध उद्यान होय. लाहोर येथील प्रसिद्ध 


शालिमार बाग-लाहोर 


शालिमार बाग ही शाहजहांचीच निर्मिति आहे. आगरा येथील 
खासमहलच्या समोरची अंगुरी बाग व दिल्ली जवळची ताल- 
कटोरा वाग या दोन बागाहि शाहजहांनेच निर्माण केल्या 
आहेत. लाहोरच्या बादशाही मसजिदच्या सभोंवती एक सुंदर 
बगीचा आहे व तो औरंगजेबाने बनविला आहे. औरंगजेबाची 

कन्या जेबु्षिसा हिनेहि लाहोरांत * चार बुर्ज ' नांवाचे एक 
उद्यान निर्माण केलें होतें. मोगलकालांत कारमीर व उत्तरप्रदेश 
या भागांत अशीं किती तरी लहान मोठीं उद्यानें निर्माण 
झाली व त्यांनी प्रजेच्या रसिक वृत्तीचे समाधान केलें. 

श्रीनगर येथील निश्यात व शालिमार हों उद्याने जगप्रसिद्ध 
आहेत. याशिवाय त्या ठिकाणीं मोगलनिर्मित अनेक बगीचे 
आजहि विद्यमान आहेत. निद्लात बागेविषयीं जगभर जेवढे 
लिहिलें गेलें आहें, तेवढें दुसर्‍या कोणत्याहि बागेविषयीं लिहिले 
गेले नसेल. तिच्यांतल्या प्रत्येक चवुतर्‍याची लांबी-रंदी, प्रत्येक 
'पायरीची उंची व प्रत्येक निझंरिणीची खोली मोजलेली असून 
त्यांच्या आकडेवारीचे तक्‍तेहि तयार झालेले आहेत. या 
बागेची रचना मोठ्या कुशलतेने केलेली आहे. तिथली सोपान- 
श्रेणी, प्रपात, फुलझाडे, वृक्ष, जागोजाग नाचत नाचत वाह- 
णाऱ्या निझेरिणी, इ. अनेक गोष्टींनी निश्यात बार्गेत गति- 
शीलता, उत्साह आणि अनंत जीवनाचे वातावरण निर्माण 
झालेलें आहे. निश्यात बागेंतले सर्व॑ प्रयोग शालिमार बागेंतहि 
केलेले आहेत. तिथेहि पाण्याचे पाट वाहतात. नागिसचीं फुलें 
'फुलतात. चिनारचे वृक्ष डोलतात. या बागेत आल्यावर मनाचें 
चांचल्य नष्ट होतें व त्याला घटकाभर असीम शांतीचा लाभ 
घडतो. 

श्री. हॉवेळ म्हणतो, की “ मोगल सम्ग्राटांनी उद्यानांच्या 
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रूपाने भारतीय कलेला एक महान्‌ देणगी दिली आहे. 
[ अजन्ता-मे १९५३; प्रसारिका १९५६. ] ह 


एखाद्या क्रतुंविषयक किवा सामाजिक उत्स- 

उद्यानयात्रा वासाठी उद्यानांत जाणें, याला प्राचीन काळीं 
उद्यानयात्रा म्हणत. फलपुष्पांनी विनटलेल्या वसंत 'क्रतूंत 
उद्यानयात्रा करणें, हौ एक आनंददायक गोष्ट असे. निचित 
दिवशीं सकाळीं नागरिकजन उद्यानयात्रेसाठी नटून सजून 
तयार होत. मातबर लोक घोड्यावरून जात, तर बहुसंख्य 
लोक पायींच जात. कित्येक वेळीं नगरांतल्या शेठसावकार व 
सरदार यांच्या उद्यानयात्रेंत गणिकाहि सामील असत. राज 
लोक अंत:पुरांतल्या राण्यांना घेऊन जात. वाटेंत कोंबड्यांच्या 
व मेंढ्यांच्या झुंजा, तसेच निरनिराळे खेळ पाहत आणि रमत- 
गमत ही यात्रा होत असे. उद्यानांत गेल्यावर झोपाळ्यावर 
झोके घेणे, समस्यापुतति, कथाकथन, उखाणे व कोडीं घालणे, 
अज्रा प्रकारचे खेळ व मनोविनोद करीत (कामसूत्र पृ. ९३). 
पालिग्रंथांत उद्यानयात्रेचीं वर्णने अनेक ठिकाणीं आढळतात. 
काशीचा राजा ब्रह्मदत्त कित्येकदा आपल्या परिवारासह 
दिवसभर उद्यानांत रमून सायंकाळीं नगरांत परत येत असे. 
वाराणसीचे नगरश्रेष्ठी व राजपुरोहित यांच्या मुली खाद्यपेय 
सामग्री घेऊन उद्यानक्रीडेसाठी जात. 

एकदा तीस संपन्न नवयुवक आपल्या बायकांसह उद्यानक्रीडा 
करण्यासाठी गेले होते. देववश्यात्‌ त्यांतल्या एका तरुणाला 
भार्या नव्हती. म्हणून मग त्याच्या मित्रांनी त्याच्यासाठी 
नगरांतून एक वारांगना बोलावून घेतली (महावग्ग १.१४.१) . 
कित्येकदा कुमारिका व विवाहित स्त्रिया पुरुषांना बरोबर न 
घेतां स्वतंत्रपणे उद्यानयात्रा करीत. श्रीमंत स्त्रिया व गणिका 
पालखी-मेण्यांतूत जात व त्यांच्या परिचारिकांचा समुदाय 
पाठीमागून पायी जाई. पण कामसूत्रावरून असें कळतें, को 
तरुण मुलींनी अशा प्रकारें पुरुषांच्या सोबतीवांचून उद्यान- 
यात्रेला जाणें, त्या काळांतहि बिनधोक नव्हतें. पुष्कळ वेळां 
अशा प्रसंगीं गुंड लोक मुलींचे अपहरण करण्याची संधि 
साधीत. [ प्रा. भा. म.; प्रा. भा. क. वि. ] 


एखादें ब्रत घेऊन तें पुरे केल्यावर त्याची सांगता 
उद्यापन करण्यासाठी जीं जप, होम, पूजा, इ. कृत्ये केलीं 
जातात, त्या सर्वांना मिळून उद्यापन म्हणतात. उद्यापन केलें 
नाही, तर व्रत सफल होत नाही, असें शास्त्रवचन आहे. 
उद्यापन कसें करावें, तें त्या त्या व्रताच्या विधानांतच सांगि- 
तलेलें असतें. जिथें तें सांगितलेले नसतें, तिथे गोप्रदान व 
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सुवर्णदान, याच्या योगें उद्यापन पुणं होतें, असें समजतात. 

व्रतावधि संपल्यावर, ज्या तिथीस ब्रत घेतलें असेल, त्याच 
तिथोवर उद्यापन करणें, हा सवंश्रेष्ठ मार्ग द्ोय. कांही 
व्रतांच्या उद्यापनाचा काल आधी, मधे किंवा अंतीं सांगितलेला 
असतो. यथोक्त कालीं उद्यापन करतां आलें नाही, तर तें 
कोणत्याहि एकादशीस, किवा मागंद्षीर्षांत किवा माघ 
शु. १२ मीस क्रिवा सोमवारीं करावें, असें सांगितलें आहे. 
यांपैकी कोणताहि पर्याय सोयीचा नसेल, तर ज्यावेळीं द्रव्य 
जवळ असून इच्छा होईल, त्यावेळीं तें करावें, अशीहि शास्त्राने 
सवलत ठेवली आहे. द्रव्य व साहित्यसामर्री मिळविण्याच्या 
कामीं असमर्थता असेल, तर ब्राह्मणाला यथाशक्ति दक्षिणा 
देऊन “ तुझ्या व्रताची पति झाली ' असा त्याच्याकडून आशीर्वाद 
घ्यावा. मात्र येन केन प्रकारेण ब्रताचें उद्यापन केल्यावांचून 
राहुं नये. उद्यापनाचा सामान्य विधि असा--- 

नदींत किंवा जलाशयांत यथाविधि स्नान, स्तानांगतर्पण, 
देवालयांत, नदीतीरीं किवा घरीं मंडप घालून तो लतापल्लवांनी 
सुशोभित करणें. मंडपांत ग्रहवेदि व कुंड तयार करणें. संकल्प, 
गणपतिपूजन, आचार्यवरण, प्रतिमास्थापन व पुजन, धान्य- 
राशीवर कलशस्थापन, विशेषार्ध्यंदान, इ. गोष्टी करणें. रात्रौ 
कथाश्रवणादि गोष्टींनी जागरण. दुसर्‍या दिवशीं प्रातःकाळी 
आज्यादि उक्त हविद्रेव्यांनी होम. पूर्णाहुति. अभिषेक. पीठदेव- 
तांची उत्तरपुजा. आचार्यपुजा. पीठ-प्रतिमादान. वायनदान. 
ब्राह्मण, सुवासिनी व दंपती यांस भोजन. अन्नदान. कर्म ईशवरा- 
पेण करणें. आश्षीर्वाद ग्रहण व शेवटीं आप्तेष्टांसह भोजन. 
[ व्रतराज ] 


डय (इ. स. ७ वें शतक) एक शेव आचायं. याचें 
तकर जन्मस्थान नक्‍की कळत नाही. ठाणेद्वरा- 
पासून २० कोसांवर यमुनेच्या पुर्वभागीं असलेल्या ख्रुध्न 
नांवाच्या गांवाचा तो उल्लेख करतो (न्यायवातिक १. ३३ ग 
पण तें त्याचे जन्मगांव असेलच असं म्हणवत नाही. सतीशचंद्र 
विद्याभूषणांच्या मतें न्यायवा तिक लिहितेवेळीं तो ठाणेश्‍वर येथे 
राहत होता. कदाचित्‌ त्याला ठाणेशवराधिपतीचा राजाश्रय 
असावा. तो भारद्वाज गोत्रांतला होता. बौद्ध पंडित धर्मकीति 
हा याचा समकालीन होय. 

याचा न्यायवातिक हा ग्रंथ सुप्रसिद्ध आहे. हा ग्रंथ म्हणजे 
न्यायसूत्रांवरची टीका आहे. दिळूनाग, नागार्ज॑न व त्याच्या 
पूर्वी होऊन गेलेल्या बौद्ध ताकिकांचें खंडन करणें, हा प्रस्तुत 
ग्रंथाचा मुख्य उद्देश आहे. याने बौद्ध न्यायाचा सखोल अभ्यास 
केला होता. याची शेली प्रौढ व पांडित्यपुणे आहे. याला 
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भारतोय संस्कृति कोश 
. पाशुपताचार्य असहि म्हणत. [ हि. इं. लॉ. ] 


उद्योतन जैनांच्या ८४ व्या गच्छाचा उत्पादक. क्ररषभदेवाची 

पुजा करण्याच्या उद्देशाने हा मालवक देशाहून 
शरत्ुजय (पालिताणा) पर्वताकडे निघाला असतां, वाटेतच 
याचा मृत्यु झाला. [म. च. को. ] 


एक प्राचीन मानवगण. मानव धर्मक्नास्त्रांत या लोकांचा 
प्रथम उल्लेख आढळतो. प्राणांत पुंडू, उत्कल, मेखल, 
कलिंग या लोकांसमवेत उद्रांचाहि निदेश आहे. 
उद्रांचा देश ब्रजमंडलाच्या उत्तरेकडे असून त्यांत पुरुषोत्तम 
किवा श्रीक्षेत्र, सवितृ किवा अकेक्षेत्र व बिरज क्षेत्र अशीं तीन 
क्षेत्र वैतरणा नदीच्या कांठीं होतीं, असें ब्रह्मपुराणांत सांगितलें 
आहे. 
हे लोक काळे व अतिशय चिकाटीचे होते. त्यांच्यापैकी 
कांही बौद्ध धर्मानुयायी होते व ते मंध्यभारतांत राहत होते, 
असें युआन च्वांगने म्हटलें आहें. त्यानंतरच्या वाऊमयांत मात्र 
त्यांच्याविषयीं कसलेच उल्लेख सांपडत नाहीत. [ ट्रा. ए. इं. ] 


तिसर्‍या वातस्कंधांतला मुख्य. हा सूर्य व चंद्र यांच्या- 


उद्घह ध्ये आहे. (ब्रह्मांड पु. ३. ५.;४; ४;) 

प्राचीन काळीं ज्येष्ठ पूणिमेस बैलांची 
उद्रवषभ 
उददुवभ यज्ञ पुजा करून त्यांना समारंभाने पळवीत; 


त्याला हें नांव होतें. [जे. न्या. १. ३. ८] 


हा चौर्‍यांयशी सिद्धांपैकी एक होता. हा जातीने 
वेश्‍्य असून देवीकोट येथे राहणारा होता. याला 
उधरिपा असेंहि म्हणतात. 
याचा गुरु कणंरिपा हा 
होता. तो चौऱ्यांयशीं सिद्धां” 
पैकी १८ वा होय. या 
परंपरा सरह्पा, नागाजुन, 
कर्णरिपा, उधळिपा, अशी 
लागते. उधळिपाने कांही 
काव्यरचना केलेली आहे,' 
असें आढळत नाही. यांचा 
गुरु कर्णरिपा याची मात 
काव्यरचना आहे. ' निरव 
कल्प प्रकरण ' नांवाचा कर्णरिपाचा एक हिंदी ग्रंथ आहे. 


उधाळिपा 


खंड पहिला 


क महाराष्ट्रांतलें एक क्षेत्र. माहूरच्या पूर्वेला सुमारे 
उनकश्वर 
२० मैलांवर अत्यंत दुर्गम ठिकाणीं हें क्षेत्र वस- 

लेलें आहे. इथे महादेवाचें एक मंदिर असून त्याच्या दक्षि- 
णेला तर पुर्वेला अज्लीं दोन गरम पाण्याचीं कुड आहेत. या 
पाण्यांत स्नान केल्याने कुष्टरोग व त्वचारोग बरे होतात, असें 
सांगतात. या कुडांसंबंधी एक आख्यायिका आहे, ती अशी- 
पुर्वी या ठिकाणीं शरभंग क्रषीचा आश्रम होता. त्याने राम- 
चंद्राची प्राथना केली व रामाने भूमींत बाण मारून तिथें 
उष्णोदकाचे झरे निर्माण केले 

उनकेश्‍इवर मंदिराच्या सभामंडपाच्या भितींत एक यादव- 

कालीन शिलालेख (इ. स. १२८९) असून त्यांत हेमाद्रिपंत, 
राजपुत्र वेंकदेव, सोमदेव पंडित इ. व्यक्तींचे उल्लेख आहेत 
या स्थानाच्या आसपास दहा-बारा मैलांच्या परिसरांत भीमे 
वर, सिद्धेश्वर, कपीश्‍वर व सोमेश्‍वर अशीं चार शिवस्थानें 
आहेत. [ मातापूरची जगन्माता ] 


दनर्पा महाराष्ट्रांतील गरम झऱ्यांचें एक ठिकाण. जळ- 
पदव आ्ाांव जिल्ह्यांत चोपड्याजवळ हें ठिकाण आहे. 
या ठिकाणीं २०० वर्षांपूर्वी बांधलेलें मुरलीधराचें मंदिर असून 
जवळच महादेव व कृष्ण-बलराम यांचीं दोन देवालये आहेतः 
पौष महिन्यांत इथे जत्रा भरते. उष्ण पाण्याचा प्रवाह एका 
मंदिराच्या खालच्या गोमुखांतून बाहेर पडतो आणि तें पाणी 
एका जलाऱशयांत साठविलें जातें. त्या पाण्याचें उष्णतामान 
१ असून त्याला एक प्रकारचा वास येतो. या पाण्याने 
त्वचा रोग बरे होतात, असें सांगतात. इथे पुर्वी शरभंग 
क्रषीचा आश्रम होता. शरभंगाला पाण्याची सोय हवी होती 
म्हणन रामचंद्राने या जागी बाण मारून पाण्याचा झरा निर्माण 
केला, अशी आख्यायिका सांगतात. [ महाराष्ट्रांतील जिल्हे. 
जळगांव ] 


जत (१) शाल्मलिद्वीपांतील एक लघु पर्वत (वायु पु. 
नत २. ३३; विष्णु पु. २. ४. २६). 
(२) कुशद्वीपांतील एक पर्वेत (मत्स्य पु. १२२.२३). 


अंबलवासी समाजांतील पुष्पकन, ब्राह्मण, तियत्तुनी 

उन्नी व नत्तपत्तर या चार पोटजातींची पदवी. या पोटजाती 
स्वत:ला नायरांपेक्षा उच्च मानतात. त्यांच्यापैकी पुष्पकन ही 
रर प्राचीन जात असून त्या लोकांना परशुरामाने मलबार- 
मधील देवालयांत फुलांचे हार करण्याचें काम दिलें होतें, 
अशी आख्यायिका आहे. नंबियस्सन ही पुष्पकनांचीच एक 


६४९ रै 


झो १० 


उन्चेता 
पोटजात असून ते मल्लविद्येंत प्रवीण आहेत. त्यांनी तालीम- 
खाने व लष्करी शिक्षणाच्या ज्याळाहि चालविल्या आहेत. 

या समाजांतले ब्राह्मण त्रिवांकुरमधील शुद्र जातीर्चे पोरो- 
हित्य करतात. 

तियत्तृु्ती लोक देवळांतून कांहीं विशिष्ट धाभिक कामें 
करतात. या जातीच्या उत्पत्तीची दंतकथा अशी सांगतात-- 
भद्रकालीने दरिकाला ठार मारल्यावर शिवाने आपल्या भूत- 
गणांपैकी ज्या एकाला तिच्या स्तुतिपर कवनें गायला सांगितलें, 
त्याचेच वंशज हे तियत्तुनी लोक होत. आजहि ते नायरांच्या 
विवाहसमारंभांत धार्मिक गीतें गातात 

नत्तपत्तर यांना पत्तर उन्चो व करप्पुरम्‌ उन्नी असे म्हण- 
तात. करप्पुरम्‌ उन्नी हे मुळांत शूद्र होते; पण केरळच्या 
चेरमल पेरुमल नामक एंका प्राचीन राजाने त्यांना सांप्रतचा 
उच्च दर्जा दिला. त्यांना ब्राह्मणांची कामें करण्याची व उच्नी 
ही पदवी धारण करण्याची परवानगी त्यानेच दिली. 

पुष्पकनाच्या घराला पुष्पकम्‌, पुन्तुम्‌ किवा पदोदकम्‌ असें 
म्हणतातया. घराला पदोदकम्‌ म्हणण्याचे कारण असे, को घर 
अगदीं देवळाजवळ असतें व देवाचें चरणतीर्थ या घराजवळ 
पडतें. पुष्षकन व उन्नी लोक ब्राह्मणांप्रमाणे ताडपत्री छत्री 
घेऊन व नायर जातींतली मोलकरीण बरोबर घेऊन सारवेजनिक: 
ठिकाणीं जातात. 

सांथीचे रोग उद्भवल्यास हे लोक भद्रकाली व गणपति 
यांची पूजा करतात व नृत्य-गायनाने तिला संतुष्ट करतात. 
सदर प्रसंगीं एक इसम भद्रकालीचा वेष करून दरिक राक्ष- 
साला ठार मारण्याचा नाट्यप्रवेशहि करतो. 

विवाहप्रथा-मुलीचा विवाह बाराव्या वर्षानंतर करतात. 
विवाहाच्या आदल्या दिवशीं सायंकाळीं वधू स्नान करून देवीची 
पूजा करते. विवाहसमारंभ वधूच्या घरीं होतो. कुटुंबांतला 
वडील मलगा तेवढाच जातींतल्या मुलीशीं लग्न करतो व 
बाकीचे नायर स्त्रियांशीं संबंधम्‌ करतात 

तियत्तुनी हे दहा दिवस, ब्राह्मण बारा दिवस व नत्तुपत्तर 
तेरा दिवस सुतक पाळतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


रर अध्वर्यगणांतला चौथा क्र्त्विज. अध्वर्यूबरोबर सोम 
उन्नता कुटणें, हविर्धान मंडपांतल्या सोमरसाच्या घागरीं- 
मधन वेळोवेळीं सोम काढून देणें व प्रत्येक सवनाला पुरल 
इतका सोम तयार ठेवणें, हीं काम मुख्यत: उन्नेत्यावर साप- 
विलेलीं असतात. यज्ञ संपल्यावर सोमरस शिल्लक राहूं नये 
अशी दक्षताहि त्यानेच घ्यायची असते. थोडक्यांत म्हणजें 
यज्ञांतलें सोमविषयक सर्वे काम उत्नेत्याकडे असतें. अवभुथ, 


'उन्चेता 


स्नानाच्या वेळीं सर्वांना नदींतून वाहेर काढण्याचें कामहि 

याच्याकडेच असतें. उन्नेता हा नारायणाच्या पायापासून निघा- 

लेला क्रत्विज होय, असें मत्स्यपुराणांत म्हटलें आहे ( १६७- 
० ). [विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


उन्मत्तोदुंबरी मानसजात मातृदेवता (मत्स्य पु. १७९-२८). 


उन्मनी एक अवस्था. अर्थात्‌ मनाचें मनपण हरवणें. हठ- 
न्सना दय्ोगांतील पांच मुद्रांपैफी एक मुद्रा. यांत साधक 
नासिकाग्रावर दृष्टि स्थिर करून भुवया वर चढवितो. उन्म- 
नीचो साधना ही साधकाला अत्यंत उपयोगी आहे, असें गोरख, 
कवीःर इ. संतांनी म्हटलें आहे- 
वुटो डोरो रस कस बहे । 
उन्मनी लागा अस्थिर रहे । 
उन्मनि लागा होइ आनंद । 
तुटी डोरी बिनसे कंद । 
उन्मनीभाव ही आनंदाची एक अवस्था असून यांत मनाचा 
लय होतो व प्राणाचा संचार अजिबात बंद होतो. सहजिया 
संतांच्या मतें जीवाचा हाच निज स्वभाव आहे. [ हि. सा. 
को.; वौ. द. मी. ] 


१) दुष्ट पिशाचांचा एक गण. 
२) या नांवाचा देत्यांचा एक वर्ग आहे (भाग. 
" रळ रू. ० तट) 


उत्मावनाचे आट गासिक विश्याचगणाचें अधिपत्य करतो, 
न्सादना म्हणून शिवाला हें नांव मिळालें आहे. (भाग 


पु. ४. २१» १६). 
उन्मादिनी एक मुद्राशक्ति (ब्रह्मांड पु. ४. १९. ६६ ...» 


डाल. क. ७ जी अहोरात्र पुण असून दुसर्‍या 
न्माठनी एकादशी त्वा त कढ 

दवशीं एक घटिका शिल्लक उरते, 
त्या एकादशीला हें नांव आहे. या दिवशीं विष्णुपुजा व दान 
यांचें विधान सांगितलें आहे. [प. पु. उ. खं. ३५ ] 


त त 2, एक खेळ. कोवळ्या उन्हांत अगर 
न्ह उन्ह सावला 

चांदण्यांत हा खेळ खेळतात. कांही 
ठिकाणीं प्रकाश व कांही ठिकाणीं सावली असलेली जागा या 
खळासाठी निवडतात. ज्याच्यावर राज्य येईल, तो मलगा 


द्‌५० 


_ देवाला 


भारतीय संस्कृति कोश 


प्रकाश्यांत उभा राहतो व इतर मुलें सावलींत उभीं राहतात. 
सावलींतील मुलें मधून मधून उन्हांत किवा प्रकाश्यांत येतात व 
राज्य घेतलेला मुलगा त्यांना शिवायला धावला, की तीं लगेच 
सावलींत पळतात. सावलींत जाण्यापुर्वी जर एखाद्या मुलाला 
पकडलें, तर त्याच्यावर राज्य येतें. मग पूर्वीचा राज्य 
घेतलेला मुलगा इतर मुलांत सामील होतो व खेळ पुन्हा सुरू 
होतो. [ व्या. ज्ञा. को. ] 


वंशकर “ प्रधानाडूगीभूतोपकारकद्रव्यम्‌ " ४&.भुकृर्ष असेल 
त्याला जवळचे उपकारक द्रव्य म्हणजे उपकरण 
होय, असें म्हटलें आहे (शर. क.). उदा० राजाचीं छत्र-चामरें 
भाजनांतल्या शाकभाज्या, व पुर्जेतल्या नेवेद्यादि वस्तू, हीं त्या 
त्या प्रकरणांतळीं उपकरणें होत. देवपूजेंत ज्या पात्रांतून 
उपचारसमर्पण होतें, त्या पात्रांनाहि उपकरणें 
म्हणतात. व्यापक अर्थाने पाहिल्यास पुजकाचें शरीर व मन 
हेंहि एक उपकरणच असतें. म्हणूनच सर्वे उपकरणांबरोबर 
पुजकाची देहशुद्धि व मनःशुद्धिहि देवपुर्जत अपेक्षित असते. 


द्य ओस नांवाची नगरी 
उपकर हीं, तेळ्या त्या ठिंकाणरू जे 

स्थापली, तेव्हांपासून त्या ठिकाणच्या जॅन 
समाजाला उपकेश हें नांव मिळालें व त्या नगरीला उपकेदा- 
पट्टण म्हणू लागले. उपकेशाचा संक्षेप ' ओस ' असा झाला. 
पाहा-आंसवाल. [ म. ज्ञा. को. ] 


श्रीमाळच्या ऊहडाने 


उपगुप्त (सनपूर्व ३ |; शतक) एक प्रसिद्ध बौद्ध अर्हत. 
दिव्यावदानांत याच्यासंबंधीं माहिती आहे. भिक्षु 
शाणकवासो हा त्याचा गुरु होता. हा श्ाणकवासी एका 
सुगंधी व्यापाऱ्याकडे भिक्षा मागण्यासाठी जात असे. एक 
दिवस तो कोणाहि शिष्याला बरोबर न घेतां त्या व्यापा- 
र्‍्याच्या घरीं गेला. तेव्हा व्यापाऱ्याने त्याला आपला एक 
पुत्र शिष्य म्हणून देण्याचें मात्य केलें. व्यापाऱ्याला कालांतराने 
दोन पुत्र झाले. परंतु त्या दोन्ही पुत्रांच्या बाबतींत व्यापाऱ्याने 
आपले वचन पाळण्याची टाळाटाळ केली. आपला तिसरा 
पुत्र उपगुप्त हा मोठा झाल्यावर मात्र त्याने त्याला बौद्ध 
धर्माची दीक्षा देण्याचें ठरविलें 
पुढे उपगुप्ताच्या ऐन उमेदीच्या वयांत मथ्रेची वासवदत्ता 
नांवाची एक वारांगना त्याच्यावर मोहित झाली व तिने एक 
दिवस त्याला आपल्या भेटीसाठी बोलाविले. पण उपगुप्ताने 
तिला निरोप पाठविला, की योग्य वेळीं मी तुझी भेट घेईन 
पुढ मथुरेच्या राजाने वासवदत्तेच्या कांही अपराधाबद्दल ति 


खंड पहिला 
नाक-कान कापून तिला स्मक्ानांत नेऊन टाकलें. त्या वेळीं 
मात्र उपगुप्ताने तिची भेट घेतली व तिच्यापुढे मानवी शरि- 
राच्या क्षणभंगुरतेचें वर्णन करून तिला चार आर्य सत्यांचा 
उपदेश केला. तिला उपदेश केल्यामुळे उपगुप्तालाहि अनागामी 
अवस्था प्राप्त झाली. या घटनेनंतर ज्याणकवासीने त्याला 
आपल्या विहारांत बौद्ध धर्माची दीक्षा दिली व पुढे तो 
अहुंत्‌ अनला. 

उपगुप्त हा सम्राट अशोकाचा गुरु होता, असें स्मिथने 
म्हटलें आहे. उपगुप्ताने अशोकाला बुद्धाच्या जीवनांतील 
महत्त्वाचीं स्थळें दाखविलीं व अश्योकाने त्या ठिकाणीं वुद्धाचीं 
स्मारकें उभारलीं. 

उपगुप्ताचे पुष्कळ शिष्य होते. त्यांपेकी कित्येक अहुत्‌- 
पदाला पोचले. त्याच्या अहत्‌पदीं पोचलेल्या किष्यांकडून 
त्याला जे काष्ठदंड मिळाले, त्यांनी एक मोठी थोरली गुंफा 
भरून गेली, असें सांगतात. पुढे त्याच काष्ठांनी त्याची चिता 
रचण्यांत आली. वौद्ध धर्मांतील सर्वास्तिवाद संप्रदायांत 
उपगृप्ताचें स्थान वरच्या दर्जाचें मानतात. [ उ. प्र. बो. ध. वि.] 


् सेवा, पुजा, आदर, आराधना, आतिथ्य, असे उप- 
पचार च्राराचे अनेक अर्थ आहेत. फल, पुष्प इ. पजा- 
साधनांचाहि उपचारांत अंतर्भाव होतो. नित्याची आणि ब्रतां- 
तली देवपूजा सामान्यतः सोळा उपचारांनी करतात. तिला 
पोड्शोपचारपूजा असें म्हणतात. क्वचित दहा किवा पांच 
उपचारांनीहि पुजा करतात. सनत्कुमारतंत्रांत इष्टदेवतेची 
पुजा सोळा, दहा किवा पांच उपचारांनी करावी, असें सांगितलें 
आहे. शारदातिलकाचा तांत्रिक टीकाकार राघवभषट्ट हा 
पूजेच्या उपचारांचे अडतीस, सोळा, बारा, दहा व पांच इतके 
पर्याय सांगतो. 

अडतीस उपचार- आसन, आवाहन, उपस्थिति, सान्निध्य, 
आभिमुख्य, स्थिरीकृति, प्रसादन, अर्ध्य, पाद्य, आचमन, मधुपके, 
पुनराचमन, स्नान, नीराजन, वस्त्र, वस्त्रोत्तर आचमन, उपवीत, 
उपवीतोत्तर आचमन, भूषण, दर्पणावळोकन, गंध, पुष्प, धूप, 
दीप, नैवेद्य, पानीय, पानीयोत्तर आचमन, हस्तवास, तांबूल, 
अनुलेपन, गीत, वाद्य, नृत्य, स्तुति, प्रदक्षिणा, नमस्कार, मंत्र- 
पुष्प व पुननमस्कार असे हे अडतीस उपचार होत. 

छत्तीस उपचार- निबंधतंत्राच्या ५५ व्या पटलांत पुढील 
छत्तीन उपचार दिले आहेत- आसन, दंतकाष्ठ, उद्घतेन, 
ब्रिरूक्षण, संमार्जन, अभ्यंजन, स्नान (घृताचें), आवाहन, पाद्य, 
अर्घ्य, आचमनीय, स्तानीय, मधुपकं, आचमनीय, नमस्कार, 
नृत्य, गीत, वाद्य, स्तुति, होम, प्रदक्षिणा, द्पेणदर्शन, चामर- 
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व्यजन, शय्या, अनुलेपन, वस्त्र, अलंकार, उपवीत, गंध, पुष्प, 
धूप, दीप, बलिदान, तर्पण, आत्मसमर्पण व विसजंन. 

अठरा उपचार- फेत्कारिणी तंत्राच्या ३ र्‍या पटलांत 
पुढील अठरा उपचार सांगितले आहेत- आसन, आवाहन, 
अर्ध्य, पाद्य, आचमनीय, स्नान, वस्त्र, उपवीत, भूषण, गंध, 
पुष्प, धूप, दीप, अन्न, तर्पण, माल्य, अनुलेपन, व नमस्कार. 

सोळा उपचार- नित्य पूजेतले सोळा उपचार पुढीलप्रमाणे- 
आवाहन, आसन, पाद्य, अध्यं, आचमनीय, स्नान (अभ्यंग, 
पंचामृत इ.), वस्त्र, उपवीत, गंध, पुष्प, धूप, दीप, नेवेद्य, 
मंत्रपुष्प, प्रदक्षिणा व नमस्कार. 

बारा उपचार- स्वतंत्रतंत्रांत हे पुढीलप्रमाणें सांगितले 
आहेत- अर्घ्य, पाद्य, आचमनीय, मधुपकं, आचमन, गंध, 
पुष्प, धूप, दीप, नेवेद्य, प्रदक्षिणा व नमस्कार. 

दहा उपचार- कालीतंत्रांत हे पुढीलप्रमाणे सांगितले 
आहेत- अध्यं, पाद्य, आचमनीय, मबुपकं, आचमन, गंध, पुष्प, 
धूप, दीप व नेवेद्य. 

सात उपचार -प्रयोगसारांत हे पुढीलप्रमाणे सांगितले 
आहेत-अध्यं, गंध, पुष्प, अक्षता, धूप, दीप, व नेवेद्य. 

पांच उपचार-निबंधतंत्राच्या ५५ व्या पटलांत हे पुढील- 
प्रमाणे सांगितले आहेत- गंध, पुष्य, धूप, दीप व नेवेद्य 
(सायंकाळीं धूपारतीच्या वेळची पूजा पंचोपचार असते. ) 

तीन उपचार -गंध, पुष्प, व नेवेद्य. 

वर दिलेल्या ३८ उपचारांनी केलेली पूजा ही श्रेष्ठ होय. 
ज्याला शक्‍य असेल, त्याने या उपचारांत कमीपणा करू नये. 
पाहा- पूजा. [प्रि. तं.] 


- _ गुरूने शिष्याला तत्त्वज्ञान सांगणें, दीक्षा देणें किवा 
उपद्श घंत्र सांगणें याला उपदेश असें म्हणतात. 
चन्द्रसूयंग्रहे तीर्थे सिद्धक्षेत्रे शिवालये । 
मन्त्रमात्रप्रकथनमुपदेशाः स उच्यते ।। 
(रामाचंनचंद्रिका) 
अर्थ- चंद्र-सूर्यांच्या ग्रहणांत, तीर्थांच्या ठिकाणीं, सिद्धक्षेत्रांत 
(व) शिवाल्यांत (गुरु) मंत्र सांगतो, त्याला उपदेश म्हणतात. 
आप्ताने (जाणत्या, वडीलधाऱ्या माणसाने) शिष्याला, 
लहानाला किवा अजाण माणसाला हितवाक्य सांगणें यालाहि 
उपदेश म्हणतात. उपदेशाने गुरु-शिष्यसंबंध निर्धारित होतो. 
गुरूकडून शिष्याला विशिष्ट संप्रदायाची दीक्षा मिळणे, यालाहि 
उपदेशच मानतात. 
व्याकरणांत आद्योच्चारणाला उपदेश म्हटलें आहे. 
मीमांसक, अपेक्षित अर्थाचा प्रतिपादक ठरणाऱ्या ग्रंथसंदर्भाला 
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उपदेश समजतात (न्या. को.). 

अध्ययन समाप्त झाल्यावर स्नातकाला गुरूकडून मिळणारा 
सामान्य उपदेश पुढीलप्रमाणे असतो --- 

सत्यं वेद । धमं चर । स्वाध्यायान्मा प्रमद : । आचार्याय 
प्रियं धनमाहुत्य प्रजातन्तं मा व्यवच्छेत्सो: । सत्यान्न प्रमदि- 
तव्यम्‌ । धर्मान्न प्रमदितव्यम्‌ । कुकलान्न प्रमदितव्यम्‌ । भ्‌त्ये 
न प्रमदितव्यम्‌ | स्वाध्यायप्रवचनाभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । देवपित- 
कार्याभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । मातृदेवो भव । वितृदेवो भव । 
आचायंदेवो भव । अतिथिदेबो भव । यान्यनवद्यानि कर्माणि । 
तानि सेवितव्यानि । नो इतराणि ।......... एष उपदेश: । 

(तै. उप. शिक्षावल्ली) 

अर्थ- सत्य बोल. धर्माचें आचरण कर. स्वाध्याय (वेदांचे 
अध्ययन) सोडूं नको. आचार्याला (गुरुदक्षिणारूप) प्रियधन 
देऊन प्रजातंतु विच्छिन्न होऊं देऊं नको. गृहस्थाश्रमाचा स्वीकार 
कर्‌. सत्याला चुकू नको. धर्माचरणाच्या कामीं प्रमाद होऊं 
देऊ नको. प्रावीण्यापासून च्युत होऊं नको. ऐश्वर्यापासून च्युत 
होऊ नको. स्वाध्याय आणि प्रवचन (अध्यापन) यांना सोडूं 
नको. देव आणि पितर यांचीं कार्ये वेळच्या वेळीं कर. मातेला 
देवता मान. पित्याला देव मान. आचार्याला देव मान. अति- 
थीला देव मान. जीं स्तुत्य कर्मे असतील, तीं कर. निंद्य कमें 
आचरूं नको.... हा (तुला माझा) उपदेश आहे. 


द्‌ जिनदत्त सुरीचें (१०७६-११५४ 
उपद्‌शरसायनरास इ. स.) अपभ्रंश भाषेतील एक काव्य. 
जिनदत्त हा जिनवल्लभ सूरीचा शिष्य होता. तो संस्कृत, 
प्राकृत व अपभ्रंश या भाषांचा पंडित असून या तीन्ही 
भाषांत त्याने ग्रंथरचना केली आहे. उपदेशरसायनरासा- 
शिवाय त्याच्या कालस्वरूपकुलक व चर्चरी या दोन रचना 
प्रसिद्ध आहेत. 

उपदेशरसायनरास या ग्रंथांत ८० पद्य आहेत. 
काव्याचा एक नमुना असा --- 


त्यांतील 


धम्मिउ धम्मुकज्जु साहुंतउ । 
परु मारई किवई ज्झंतउ । 
तुवि तसु धम्मु अत्थिन हु नासइ । 
परमपइ निपसइ सो सासइ । 


अर्थ--एखादा धार्मिक कार्य करीत असतां त्याच्या मार्गात 
अडथळे आणणाऱ्याचा पाडाव करणें, हें सुद्धां त्याचें धर्म- 
कार्यच होतें. व तें करणाऱ्यास शाश्‍वत परमयदाचा लाभ होतो. 
[ अपभ्रंश साहित्य ] 
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यज्ञकर्मातला साक्षीपुरुष. क्र्त्विज व यजमान हे 
उ्पद्र्श यजनकर्मात व्यापृत असतां स्वतः अव्यापृतपणे 
जवळ राहुन जो त्या यजनकार्यांतले गुणदोष पाहतो, त्याला 
उपद्रष्टा म्हटलें आहे. परमात्म्यालाहि त्याच्या साक्षित्वामुळे 
उपद्रष्टा म्हणतात (गीता १३. २२). 


कुमाराचा एक प्रमुख संस्कार. याळा मोंजी- 
उपनयन वंधन व ब्रतवंध अश्लींहि नांवें आहेत. उपनयनाची 
व्याख्या अशी - 
गृह्मोक्तक्मणा येन समीपं नीयते गुरो: । 
बाल़ो वेदाय तद्योगाब्दालस्योपनयं विदु: ।। 
अर्थ-ज्या गृह्मसूत्रोक्त कर्माने बालाला वेदाध्ययनासाठी 
गुरूजवळ नेलें जातें, त्याला उपनयन असें म्हणतात. 
मोंजीबंधन हा शब्द, या संस्कारांत बटूच्या कमरेंत मुंज- 
तृणाची मेखला बांधतात, त्यावरून आला आहे. व्रतवंध याचा 
अर्थ ब्रह्मचर्यासाठी बटूला विशिष्ट नियमांनी बद्ध करणें, 
असा होतो. 
उपनयन संस्कार किती प्राचीन आहे, तें निश्‍चितपणे सांगतां 
येत नाही. पारशी लोकांत नवजोत नांवाचा एक उपनयना- 
सारखाच संस्कार आहे. उपनयनाने मुलाला दुसरा जन्म 
मिळतो अशी जी हिदूंत धारणा आहे, तीच नवजोतविषयीं 
पारश्यांचीहि आहे. त्यावरून एवढे म्हणतां येते, की भारतीय 
शादव इराणी आयं हे जेव्हा एकत्र राहत होते, त्या काळांत 
या सस्काराचा उगम झाला असावा. 
धामिक विद्यांचें अध्ययन या अर्थी ब्रह्मचर्य या दाब्दाचा 
प्रयोग क्रग्वेदांत आढळतो (१०. १०९. ५). वैदिक कालांत 
छात्राला ब्रह्मचारी व अध्यापकाला आचार्य म्हणत. हाच आस 
अथवंवेदाच्या पुढील मंत्रांत सांगितला आहे- 
आचाय उपनयमानो 
ब्रह्मचारिणं कृणुते गर्भमन्तः । 
तं रात्रोस्तिस्त्र उदरे बिर्भात 
तं जातं द्रष्ट्मभिसंयन्ति देवा: ।। 
(११.५.२) 
अर्थ-उपनयन करणारा आचार्य ब्रह्मचाऱ्याला गर्भात धारण 
करतो. तो तीन रात्रीं त्याला उदरांत रक्षितो. जेव्हा तो 
र जन्म (द्वितीय) ग्रहण करतो, तेव्हा देव त्याच्या दर्शनासाठी 
येतात. 
ब्राह्मणकालांत उपनयनाचा विधि हळूहळू निश्‍चित होऊ 
छागला होता. गृह्यसूत्रांच्या कालांत तो तपशीलवार निश्‍चित 
होऊन त्या संस्काराला प्रतिष्ठा प्राप्त झाली. समस्त गृह्म- 
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सूत्रांनो बटूच्या द्विजत्वप्राप्तोसाठी उयनयन संस्कार आवश्यक 
मानला असून त्यासंवंधींचे नियम विस्तारपूर्वक दिले आहेत. 
उपनयनसंस्थेच्या प्रदीघ॑ इतिहासांत उवनयनविषयक 
धारणांमध्ये अनेक परिवर्तने झालेलीं दिसतात. अथवंवेदांत 
ब्रह्मचाऱ्याचें आचायंद्वारा ग्रहण या अथी तो शब्द आला 
आहे. ब्राह्मणकालांतहि उपनयनाचा हाच अथ समजला 
जात होता. सत्रकालांत बटने ब्रह्मचर्यासाठी आचार्याची प्राथना 
करणें व आचार्याने त्यासाठी बट्चा स्वीकार करणें हाच 
उयनयतसंस्क्राराचा केंद्रबिंदू होता. पण पुढच्या काळांत उपनय- 
नाचा रहस्यात्मक अर्थ करण्याची प्रवृत्ति वाढली व गायत्री 
मंत्राच्या हारे बट्ला ह्वितीयजन्माची प्राप्ति होते, या धारणेने 
ब्रह्मचर्यदीक्षेच्या मूळ कल्पनेवर आवरण पडलें. मनु म्हणतो- 
तत्र यद्‌ ब्रह्मजन्मास्य मोळ्जीबन्धनचिह़्रितम्‌ । 
तत्रास्य माता सावित्री विता त्वाचायं उच्यते |। 
(२. १७०) 
अर्थ--ब्रह्मचाऱ्याचा दुसरा जन्म (ब्रह्मजन्म) हा मोज्जी- 
बंधताने चिह्ित असतो. त्याचें प्रतीक मुंजमेखला धारण करणें, 
हें असतें. सावित्री ही त्याची माता व आचार्य हा पिता 
असें सांगितलें जातें. 
याज्ञवल्क्याचा टीकाकार अपराके लिहितो, को उपनयन 
शब्दाने छात्र व गायत्री मंत्र यांच्यामधला संपर्क अभिप्रेत 
असून आचार्यांच्या द्वारे तो संपर्क प्रस्थापित होतो (याज्ञ. 
स्म. १. १४ अपरार्काची व्याख्या) 
कोणत्या वर्षी बालकाचा उपनयन संस्कार करावा, हा प्रश्‍न 
या विषयांत महत्त्वाचा होता. आदइव. गृह्यसूत्र सांगते, को 
ब्राह्मणाचें उपनयन ८ व्या वर्षी, क्षत्रियाचें ११ व्या वर्षी व 
वैश्याचें १२ व्या वर्षी करावें (१. १९) . त्रेवणिकांत ही वयाची 
भिन्नता कां सांगितली, याविषयीं अनेकांनी अनेक तके केले 
आहेत. कित्येक विद्वान्‌ या भेदकल्पनेंत ब्राह्मणांचा दंभ समज- 
तात (केई-एन्शंट इंडियन एज्युकेशन पृ. २९). 
पण या भेंदाला कांही व्यावहारिक आधारहि सांपडण्या- 
जोगा आहे. अतिप्राचीन काळीं ब्राह्मण पिता हा आपल्या 
मलांचा आचार्यहि होऊं शकत होता तोच त्याचें उपनयन 
री. त्यामळे ८ व्या वर्षी म्हणजे इतक्या कमी वयांत तो 
संस्कार करणें, गैरसोयीचे वाटत नव्हतें; कारण त्या मुलाला 
विद्याभ्यासासाठी गृहत्याग करावा लागत नसे क्षत्रिय व वेश्य 
यांची स्थिति याहून वेगळी होती. त्यांच्या मुलांना अध्ययना- 
साठी आईबापांना सांडून गरुगहीं दर जावें लागे. त्यामुळे 
आठव्या वर्षीच मुलाला आपल्यायासून तोडणे आईबापांना 
जड जात असे. म्हणून त्यांच्या सोयीसाठी धर्मशास्त्रकारांनी 
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क्षत्रिय-वेश्यांच्या उपनयनार्चे वय वाढवून दिलें असण्याची 
शक्‍यता आहे. या बाबतींत मनूने आणखी एक विकल्प 
सांगितला आहे --- 

ब्रह्मवर्चसाच्या प्राप्तीसाठी ब्राह्मण कुमाराचे उपनयन 
पांचव्या वर्षी, बलप्राप्तीसाठी क्षत्रियाचें उपनयन सहाव्या 
वर्षीं व ऐश्‍वर्यप्राप्तीसाठी वेश्यारचे उपनयन आठव्या वषीं 
करावें (२. ३७). विभिन्न गुणांसाठी अश्या प्रकारचे विकल्य 
बौधायनानेहि सांगितले आहेत; पण ते आपाततः: काल्प- 
निकच वाटतात. 

उपनयन संस्काराची अखेरची वर्षमर्यादा ब्राह्मण, क्षत्रिय व 
वैश्य यांना अनुक्रमे १६, २२व २४ अश्ली मानलेली आहे (पार. 
गृ. सू. २. ५. ३६-३८) .पण जेंव्हा उपनयनाला एक ज्यारीरिक 
संस्कार असें स्वरूप प्राप्त झालें, तेव्हा कितीहि विलंब होवो, 
उपनयन हें लग्नाआधी कधी तरी केलेंच पाहिजे, असें मानलें 
जाऊं लागलें. इतके विकल्प असूनहि ज्यांचें उपनयन होत नसे, 
ते पतित समजले जात. त्यांच्यावर धार्मिक बहिष्कार घातला 
जाई. ते संस्कारहोन म्हणूनच व्रात्य ठरत. 

सूत्रकालाच्या पुर्वी प्रत्येक कुमाराचें उपनयन केलेंच पाहिजे, 
असा निबंध नव्ह्ता. तो एक ऐच्छिक संस्कार होता. तो संस्कार 
केवळ सुसंस्कृत कुळें व पुरोहितवगग एवढ्यापुरताच मर्यादित 
होता. अध्ययनाची आवड असलेला कोणीहि कुमार वा तरुण 
गुरूकडे जाऊन स्वत:चे उपनयन करीत असे. उपनिषत्कालाच्या 
दोवटीं कधीतरी तो अनिवार्य मानला जाऊं लागला. या 
अनिवायंतेच्या मुळाशीं एक सांस्कृतिक कारण होतें. कोण- 
त्याहि प्रगतिशील समाजांत शिक्षण हें आवश्‍यक मानलें जातें. 
वैदिक समाज हा प्रगतिशील होता. त्याने ठरविलें, को प्रत्येक 
मलाने आपल्या जीवनाचा कांही भाग गुरुकुलांत किवा 
कोणत्या तरी शिक्षणसंस्थेंत विद्याजनाच्या कामी सा्थकों 
लावलाच पाहिजे. उपनिषत्कालाच्या अंतीं ज्ञानाच्या विविध 
शाखा विकसित होऊं लागल्या होत्या. त्या विद्यांचें रक्षण 
करणें व त्यांचा विस्तार करणें, हें एक पवित्र सामाजिक 
कर्तव्य त्या काळीं मानलें जात होतें. या ज्ञानासाठी ब्रह्मचारी 
बनायचे, तर बटु हा उपनयन संस्काराने पात्र व पवित्र 
झालाच पाहिजे, अशा प्रकारची धारणा होती. उपनयनाच्या 
सक्‍तीचें हें दुसरे कारण. आभिजात्य किवा उच्चत्व हें शेवटचें 
कारण होय. विद्येची साधना होवो वा न होवो, ब्रह्मचर्य राहो 
वा न राहो, ज्या अथी माझ्या खांद्यावर यज्ञोपवीत आहे 
त्या अथी बहुजनसमाजापेक्षा मी वेगळा आणि उच्च आहें, ही 
भावना उपनयन संस्काराने निर्माण केली व जोपासली 
संपुर्ण अभिजातवरग केवळ या यज्ञोपवीतामुळंच स्वतःला द्व्जि 
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म्हणवून घेऊं लागला. आणि अश्या प्रकारें उपनयन संस्कार 
अपरिहाये ठरल्यावर लोक त्याचें मूळ प्रयोजन विसरले. 

प्राचीन काळीं उपनयन हा विद्यासंस्कार होता व त्यामुळेच 
अध्ययनाला अयोग्य अश्या कुमारांना उपनयनाचा अधिकारहि 
नव्हता. पण जेव्हा हा संस्कार एक देहिक संस्कार या ख्पांत 
परिवतित झाला, तेव्हा मुके, बहिरे व आंधळे यांचेंहि उपनयन 
केलेंच पाहिजे, असें मानलें जाऊं लागलें. जोंवर त्रेवणिकांवर 
वैदिक धर्माचें कडक नियंत्रण होतें, तोंवर त्या समाजांत उप- 
नयन अनिवार्ययणें च.लू राहिलें. पण मध्ययुगांत भारतावर 
एकाहून एक अधिक प्रखर अक्लीं मुसलमानी आक्रमणे होऊं 
लागडीं. हिंदरुवर्मावर आकाशींची कुऱ्हाड कोसळली. हिंदूंचे 
धार्मिक जीवन संकटांत सांपडून विस्कळितहि झालें. क्षत्रिय व 
वेश्‍्य हा समाजांतला वर्ग आपल्या मूळ व्यवसायापासून च्युत 
होऊन सावारण दोतकरी या अवस्थेला प्राप्त झाला. त्यामुळे 
कालांतराने असें मत प्रचलित झालें, को ' कलावाद्यन्तयो: 
स्थितिः '-* कल्ियुगांत ब्राह्मण व शूद्र असे दोन वर्णच आहेत. 
परंतु हें मत सावंत्रिक स्वरूपांत मान्य होऊं शकलें नाही. 
अनेक प्रदेश्ांतल्या बहुतेक क्षत्रिय-वैश्यांनी उपनयन संस्काराचा 
मात्र त्याग केला. 

प्रारंभी उपनयन संस्कार अत्यंत साधा होता. ब्राह्मणकु- 
लांत वेदाध्ययन पिढ्यान्‌ पिढ्या चालत होते. बाप हाच 
मुलाचा गुरु होत होता. उपनिषत्कालांतील आचार्यत्व हें 
पित्याकडेच असे, हें वृह्दारण्यकांतल्या एका उल्लेखावरूनहि 
कळून येतें(५. २. १.). उपनिषदांतून उपनयनाचीं जीं अनेक 
उदाहरणें आढळतात, तीं पाहिल्यावर त्या संस्काराचा साधे- 
पणा व सुटसुटीतपणा कळून येतो. विद्यार्थी हातीं समिधा 
घेऊन गुरूकडे जाई व गुरू त्याचें कुलगोत्र विचारून शिष्य या 
नात्याने त्याचा स्वीकार करी. तिथून त्या विद्यार्थ्याचे अध्ययन 
सुरू होई. पुढे हळूहळू त्यांत कर्मकांड शिरलें व त्याच्या अनेक 
अंगांचा विकास झाला. उपनयनाच्या या संपूर्ण विकसित 
स्वरूपाचें विशद वर्णन गृह्यसूत्रे करतात. उपनयनाचा असा 
विस्तार होत असतां त्यात अवेदिक अर्थात्‌ लौकिक विधीहि 
समाविष्ट केले गेले. 

प्राचीन काळीं मुलींचेंहि उपनयन करण्याची चाल होती. 
कूमंपुराणांत तसा उल्लेख आहे- 

पुराकल्पे हि नारीणां मोञ्जीबन्धनमीरितम्‌ 

अर्थ-पुर्वीच्या कल्पांत स्त्रियांचे मौंजीबंधन सांगितलें आहे. 

बाप, चुलता वा भाऊ मुलींना विद्यादान करी. अन्य पुरुषाला 
मात्र त्या कामीं मनाई असे. ब्रह्मचारिणी मुळगी स्वगृहांतच 
भिक्षा मागे. स्त्रियांचे उपनयन अमंत्रक करीत, असें मनु 
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सांगतो. (२. ६६). यावरून मनूच्या काळींच ही प्रथा हळू- 
हळू लोपत चालली असावी, असें वाटतें. 

पुढच्या काळांत कन्येचें वराकडून होणारें पाणिग्रहूण हाच 
कन्येचा मुख्य संस्कार मानला गेला. संस्काररत्नमालेच्या 
उपनयनप्रकरणांत हारीत स्मृतींतल्या वचनाला धरून स्त्रियांचे 
दोन प्रकार सांगितले आहेत-- (१) ब्रह्मवादिनी-त्रह्मतत्त्वाचें 
अध्ययन करू इच्छिणारी ती ब्रह्मवादिनी. तिचें उपनयन करून 
तिला वेदाध्ययन करू द्यावें व (२) सद्योवधू -संसाराची इच्छा 
बाळगणारी असेल तो सद्योवधू. तिचें 'उपनयन करून लगेच 
तिचा विवाह करावा, असें सांगितलें आहे. आर्यसमाजी लोक 
आजहि मुलींचें उपनयन करतात. 

शुभमुहर्तादि- माघामासून ज्येष्ठापर्यंतचे पांच महिने, 
शुक्लपक्ष (वद्यपक्षांत फक्त प्रंचमीपर्यंत) , हस्त, चित्रा, स्वाती, 
पुष्य, धनिष्ठा, अठिवनी, मृगशीषं, पुनर्वसू, श्रवण व रेवती 
हीं नक्षत्रे. व गुरु, शुक्र, वुध हे वार, अशी दिनशुद्धि उप- 
नयनला उत्तम आहे. 

गुरुबल -गुरु हा ज्ञानदाता ग्रह मानलेला आहे. उपनयनाला 
त्याचें आनुकूल्य पाहावें लागतें. यालाच गुरुबल असें म्हणतात. 
मुलाच्या जन्मराशीवरून गुरु २, ५, ७, ९ व ११ या राशींत 
असेल, तर मुलाला गुरुबळ लाभते, असें मानतात. ६, 
३, १, १० या राशींत असेल, तर गुरुबळ नाही; पण गुरूची 
दजा करून उपनयन करायला हरकत नाही, असा मध्यमपक्ष 
मानलेला आहे. ४, ८ व १२ या ठिकाणीं गुरु असल्यास 
गुरुूवळ लाभत नाही, अतएव उपनयन करूं नये, असें 
सांगितलें आहे. 

उवनयनप्रयोग-उपनयन संस्काराचे विधान सर्व गृह्यसूत” 
कारांनी सांगितलें आहे. मुलाचें उपनयन करण्याचा पहिला 
अधिकार बायाचा मानलेला आहे. तो नसेल, तर मुल्य 

अन्य कोण्यातरी पुरुषाने उपनयन करावें. उपनयन फेढयातेतर 

त्या कुमाराला वेदांचें अध्यापन करण्याचें सामर्थ्य कर्त्याला 
असलें पाहिजे, असें मानलें आहे. उपनयनांत गायत्री मंत्रांचा 
उपदेश हा एक प्रमुख विधि आहे. या मंत्रोपदेशाची पात्रता 
येण्यासाठी कर्त्याने अनुष्ठान करावें, असेंहि सांगितलें आहे. 
मुलाचे उपनयनाच्या पूर्वीचे संस्कार झालेले नसल्यास ते 
या वेळीं करावे लागतात अथवा ते न केल्याबद्दल प्रायडिचत्त- 
विश्चि करून मग उपनयन करतात. 

मुलाला वेदाध्ययनाचा अधिकार प्राप्त होवो आणि त्याला 
ह्विजत्व मिळो, असा कर्ता प्रथम संकल्प करतो. मग गणपति 
पुजन, पुण्याहवाचन व मंडपदेवतांची प्रतिष्ठा केली जाते. 
मग कुमारास भोजन घालतात. हें भोजन त्याने आपल्या 


' खंड पहिला 


आईबरोबर करायचें असते. याला मातृभोजन असें म्हणतात. 
भोजनानंतर मुलाचें वपन करून त्याला शेंडी ठेवतात. मग 
त्याला मंगलस्नान घालून त्याच्या कपाळीं कुंकुमतिलक लाव- 
तात. व डोक्याला मुंडावळ्या बांधतात. अशाप्रकारे मुलगा 
विभूषित होऊन मंडपांत आल्यावर लगेच त्याचें उपनयन 
करावें, असें क्र्ग्वेदीय ब्रह्मकर्मात सांगितलें आहे. त्यासाठी 
कर्ता व कुमार यांच्य़ा मध्ये अंतरपाट धरून पुरोहित व 
जमलेले लोक मंगलाष्टकें म्हणतात. कुमारास लंगोटी, कृष्णा- 
जिन वगेरे दिल्यानंतर मंगलाष्टके म्हणावीं, असें हिरण्यकेशी 
ब्रह्मकर्मांत सांगितलें आहे. 

मग कर्ता कुमाराला आपल्या उजव्या बाजूस बसवून 
स्थंडिलावर अग्नीची स्थापना करून अन्वाधान करतो. आज्य- 
संस्कारापर्यंतचें कर्म केल्यावर कुमाराला * युवं वस्त्राणि ...' 
या मंत्राने लंगोटी नेसवितो व शुभ्रवस्त्र पांघरायला देतो. 
* मित्रस्य चक्षु: ...' या मंत्राने त्याला ह्रणाचें कातडें देऊन 
* यज्ञोपवीतं परमं पवित्रम्‌ ...' या मंत्राने यज्ञोपवीत 
घालायला देतो. मग आपल्या व अग्नीच्या मधून कुमाराला 
उत्तर बाजूस नेतो व त्याला आचमन करायला लावून पहिल्या 
जागीं आणून बसवितो. मग ' अग्न आयूंषि ...' इ. चार मंत्रांनी 
अग्नीला चार आज्याहुती देतो. हा या संस्कारांतला प्रधान- 
होम होय. 

मग अवक्षारण विधि होतो. त्यासाठी प्रथम संकल्प करून 
कर्ता शुद्धोदकाने कुमाराची ओंजळ भरतो व स्वत:ची पुरोहिता- 
कडून भरवितो. ' तत्सवितुर्वृणीमहे. ... ' हा मंत्र म्हणून 
स्वत:च्या ओंजळींतील पाणी कुमाराच्या ओंजळींत ओततो व 
कुमार तें उदक आपल्या ओंजळींतून खाली सांडतो. कर्ता 
कुमाराचा उजवा हात अंगठ्यासह आपल्या उजव्या हाताने 
धरून “ देवस्य... हस्तं गृह्वामि ' हा मंत्र म्हणतो. असें हे 
अवक्षारण तीनदा करायचें असतें. तीन्ही वेळचे मंत्र वेगवेगळे 
असतात. 

त्यानंतर कर्ता ' अग्तिराचार्यस्तव ...' हा मंत्र म्हणून कुमा- 
राचा हात धरतो. ' देव सवित: ... ' या मंत्राने कुमाराला 
सूर्यदर्शन करवितो. आपण प्राऊमुख उभा राहून कुमाराला 
समोर उभा करतो. ' कस्य ब्रह्मचार्यसि ...' हा मंत्र म्हणतो. 
कुमाराच्या दोन्ही खांद्यांवर हात ठेवतो. 

मग कुमार अग्नीला समिधा देऊत उपस्थान *_ 
कुमार कर्त्याला अभिमुख होऊन उजवा गुडघा भूमीवर टेक- 
वितो व दोन्ही हातांनी दोन्ही कानांस स्पशं करून मग 
कर्त्याच्या दोन्ही पायांना गुडघ्यापासून पावलांपयत स्पश 
करतो. स्वत:च्या गोत्रप्रवराचा व आपल्य़ा नक्षत्रनामाचा 


करतो. 
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उच्चार करून कर्त्याला अभिवादन करतो. कर्ता त्याला 
दीर्वायुष्याचा आशीर्वाद देतो. 
त्यानंतर गायत्रीचा उपदेश होतो. कुमार कर्त्याच्या शेजारीं 

उजव्या मांडीवर ब्रह्मांजलि ठेवून बसतो. कर्ता त्याचे दोन्ही 
हात वस्त्राने झाकतो. नंतर त्याला गायत्रीचा उपदेश करतो. 
प्रथम मंत्राचा चरण, नंतर अर्धी क्रचा व नंतर संपुर्ण मंत्र 
अश्या क्रमाने व्याहूतिपुर्वेक मंत्र शिकवून तो कुमाराकडून 
म्हणवून घेतो. मग त्याच्या हृदयाला दोन्ही हातांनी स्पश 
करून पुढील मंत्र म्हणतो - 

मम ब्रते हृदयं ते दधामि । 

मम चित्तमनचित्तं ते अस्तु । 

मम वाचमेकत्रतो जुषस्व । 

बृहस्पतिष्ट्वा नियुनक्तु मह्यम्‌ । 

अर्थ - माझ्या व्रताच्या ठिकाणीं मी तुझें हृदय ठेवतों. 
तुझें चित्त माझ्या चित्ताला अनुकूळ असो. तूं एकब्रत होऊन 
माझ्या वाणीचें सेवत कर. बृहस्पति तुझ्यासाठी माक्षी 
नियुक्ति करो. 

नंतर कुमाराच्या कमरेत मुंजतृणाची तिपेडी मेखला 
बांधतो. ब्राह्मण कुमाराला मुंजतृणाची, क्षत्रियाला धनु 
ष्याच्या दोरीची व वेश्याला शण नांवाच्या वनस्पतीची 
मेखला करावी, असें मन॒ सांगतो (२.४२). मग कुमाराच्या 
हातीं दंड देतो. ब्राह्मणकुमाराचा दंड पळसाचा व मस्तकाच्या 
केसांना लागेल इतक्या उंचीचा असावा, तसेंच क्षत्रियाचा 
दंड औदुंबराचा व ललाटाइतक्या उंचीचा असावा आणि 
वैश्याचा दंड बेलाचा व हृदयाइतक्या उंचीचा असावा, असें 
आडव. गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे. कर्ता कुमाराला ब्रह्मचर्या- 
श्रमासंबंधीं आचारांचा उपदेश करतो, तो असा - 

' तू ब्रह्मचारी आहेस. लघुशंका, शौच इ. झाल्यावर 
आचमन करीत जा. संध्या, अग्निकार्य इ. नियमित वेळीं कर. 
दिवसा झोप घेऊं नको. आचार्याच्या आज्ञेत राहून वेदाध्ययन 
कर. इथून पुढे बारा वर्षेपर्यंत अथवा वेदाध्ययन संपेपर्यंत ब्रह्मा- 
चर्य पाळायचें आहे, हें ध्यानांत ठेव. सांजसकाळ भिक्षा 
मागत जा. सांजसकाळ अग्नीला समिधा देत जा. भिक्षा 
घालण्याची नाकारणार नाही, अशा पुरुषाकडे किवा स्त्रीकडे 
प्रथम भिक्षेला जा. आधी आईकडे जा किवा बापाकडे जा. ' 

हा उपदेश झाल्यावर कर्ता स्विष्टकृत्‌ होमापासून पुढचीं 
अग्निमुखासंबंधीचीं सर्व कर्मे संपवितो. मग ब्रह्मचारी कुमार 
दंड व भिक्षापात्र हातीं घेऊन प्रथम मातेकडे जातो व * भवति 
भिक्षा ददातु' असें म्हणून भिक्षा मागतो. भिक्षेंत तांदूळ 
अथवा जें कांही मिळेल, तें गुरूच्या स्वाधीन करतो. ब्र हा- 


उपनयन 


'चाऱ्याने सूर्यास्त होईपर्यंत मौन धरून उभे राहायचें असतें. 
'मग ब्राह्मणांना भोजन घातलें जातें. एवढें झाल्यावर हा 
उपनयनाचा विधि समाप्त होतो. 

उपनयनाच्या दिवश्लींच सायंकाळीं अनुप्रवचनीय होम 
करावा, असें आरव. गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे (१.२२.१०). 
त्यासाठी अग्नि प्रज्वलित करून त्यावर चरु शिजवितात. 
'सदसस्पति, सविता व क्रषि या देवतांसाठी त्या चरूच्या 
आहुती देतात. त्या चरूचें नांव ब्रह्मौदत असें असतें. त्याचेंच 
'ब्राह्मणांना भोजन घालतात. 

त्रिरात्रत्रत - उपनयनविधि पुरा झाल्यावर ब्रह्मचार्‍्याला 
तीन दिवसपर्यंत कठोर संयमाचें ब्रत पाळावें लागतें. त्याला 
त्रिरात्र ब्रत म्हणत. क्वचित्‌ त्याचा काळ १२ दिवस किवा १ 
वर्ष एवढाहि असे. विद्याथिजीवनांतल्या कठोर बव्रतपालनाचा 
हा प्रारंभ असे. त्याला जेवणांतलें आंबट तिखट वज्यं करावें 
लागे. दिवसा निजायचें नाही व रात्रौ जमिनीवर झोपायचें, 
असाहि नियम असे. 

या व्रताच्या शेवटीं वृद्धि, धारणा व प्रज्ञा यांना तीक्ष्ण कर- 
ण्यासाठी मेधाजनन नांवाचा विधि करतात. पाहा - गायत्री 
मंत्रे; मेधाजनन. [ क्र. ब्र. क.; हि. सं. ] 


उपनिषदे संहिता ते ब्राह्मणे या' ग्रंथानंतर उपनिषदांचा 
* क्रेमाक यंतो. प्राचीन भारतीय आर्यांचे तत्त्वज्ञान- 
विषयक विचार उपनिषदांत ग्रथित झाले आहेत. * सद्‌ 
या धातुला उप आणि नि हे उपसगे लागून उपनिषद्‌ 
हा शब्द सिद्ध झाला आहे. सद्‌ याचा अर्थ बसणेंव उप या 
उपसर्गाचा अर्थ जवळ, यावरून उपनिषद्‌ म्ह्णजे जवळ बसणे, 
असा त्या शब्दाचा धात्व्थ होतो. अत्यंत भक्तिभावाने गुरूजवळ 
बसून शिष्य जी परमार्थविद्या गुरूकडून संपादन करतो, त्या 
विद्येळा उपनिषद्‌ असें म्हणतात. 
कठोपनिषदावरील भाष्याच्या प्रारंभीं शंकराचार्यांनी उप- 
निषद्‌ या शब्दातील “ सद्‌ ' धातूचे विशरण, गति व अवसादन 
असे तीन अर्थ दिले आहेत. विशरण म्हणजे विध्वंसन. ज्या 
विद्येमुळे मुमुक्षूच्या अविद्येचा विध्वंस होऊन त्याला परा- 
विद्येची प्राप्ति होते, त्याला विध्वंसन म्हणावें. गति हा अर्थ 
ब्रह्माचे ज्ञान, अशा अर्थी सांगतां येतो. आणि अवसादन म्हणजे 
जन्म, जरा, मृत्यु या तापांचें ज्या विद्येमुळे निवारण होतें, ती 
विद्या होय. अश्या प्रकारे शंकराचार्यांनी वरील शब्दाचा त्रिविध 
अर्थ सांगून त्या विद्येला ' अविद्याविध्वंसिनी ब्रह्मविद्या ' असें 
म्हटलें आहे. 
अशी हीं ब्रह्मविद्याप्रतिपादक उपनिषदे किती आहेत, 
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हें नक्की सांगणं कठिण आहे. मुक्तिक उपनिषदाच्या कथना- 
नुसार उपनिपदांची संख्या १०८ आहे. अन्य कोणी त्यांची 
संख्या २५० पर्यंत असल्याचें सांगतात. या २५० उपनिषदांत 
अल्लोपनिषद्‌, खंडोपनिषद्‌ अद्या अगदी अर्वाचीन उपनिष- 
दांचीहि गणना होते. पण निरनिराळ्या आचार्यांनी आपा- 
पल्या भाष्यांत ज्या उपनिषदांचा वेळोवेळीं उल्लेख केला आहे, 
तींच उपनिषदे महत्त्वाची, प्राचीन व विश्‍वसनीय मानतात. 
शंकराचार्यांनी ज्या उपनिषदांवर भाष्य लिहिलें, तीं उपनिषदे 
सर्वात महत्त्वाची समजतात. त्यांचों नांवें पुढीलप्रमाणे आहेत- 

(१) ईश (२) केन (३) कठ (४) प्रश्‍न (५) मुंडक 
(६) मांडूक्य (७) तैत्तिरीय (८) ऐतरेय (९) छांदोग्य 
( १०) वृहृदारण्यक आणि (११) नृसिहपूर्वतापनी. ( या 
प्रत्येक उपनिषदाचा परिचय त्या त्या नांवाखाली पाहावा. ) 
याशिवाय शंकराचार्यांनी आणखी पांच सहा अन्य उप- 
निपदांचा उल्लेख आपल्या ग्रंथांतून केला आहे. 

वैदिक वाळमयांत उपनिषदे हों ज्षेवटीं येतात, म्हणून 
त्यांना वेदान्त असेंहि म्हटलें आहे. शिवाय उपनषदे हीं वेदांचें 
ज्ञानकांड असल्यामुळे त्यांना ब्रह्मविद्या असेंहि नांव पडलें आहे. 
वेदान्ताचार्यांनी पुढच्या काळांत वेदान्तश्ास्त्र तीन प्रस्थानांत 
विभक्त केलें. तीं प्रस्थानें श्रुति, स्मृति आणि न्याय हों होत. 
उपनिषद हें श्रुतिप्रस्थान, भगवद्‌गीता, सनत्‌ सुजातसंहिता, 
इ. ग्रंथ हे स्मृतिप्रस्थान आणि ब्रह्मसूत्रादि ग्रंथ हें न्याय- 
प्रस्थान होय. 
| कांही उपनिषदें मंत्रात्मक असून कांही गद्यात्मक आहेत. 
मत्रात्मक उपनिषदांना मंत्रस्वर आणि गद्यात्मक उपनिषदांना 
भ्राह्मणस्वर असतात. तदनुसार त्यांचें अध्ययन केलें जातें. 

उपनिषदें तत्त्वज्ञान उपदेशितात, म्हणून त्यांना ब्रह्मविद्या 
म्ह्टले आहे. ब्रह्मविद्या हीच पराविद्या किवा श्रेष्ठविद्या होय. 
ती मोक्षाचे एकमेव कारण आहे. उपनिषदांचे एकमात्र प्रति- 
पाद्य म्हणजे ब्रह्म ! हें ब्रह्म काय आहे? त्याच्या ठिकाणीं 
विश्‍वाचा अध्यास कसा आणि कां होतो ? ब्रह्मप्राप्ति कोणत्या 
उपायाने होते ? आत्मा ही काय वस्तु आहे? आणि ब्रह्मा- 
त्मेक्‍्यज्ञानाचें रहस्य काय ? इ. विषयांचा विस्तत आणि सूक्ष्म 
विचार उपनिषदांत आलेला आहे. 

उपनिषदांचे मुख्यतः प्राचीन व अर्वाचीन असे दोन विभाग 
पडतात. ईश, केन, इ. दहा आणि इवेताश्‍वतर, कोषीतकी व 
मंत्रेयी मिळून तेरा उपनिषदांचा पहिल्या विभागांत समा- 
वेश होतो. दुसर्‍या विभागांत बृह्ज्जाबाल, नारद, परित्राजक, 
हानारायण, सुबाळ इ. उपनिषदें येतात. सनपूर्व १२०० ते 
६०० हा कालखंड उपनिषद्‌काल म्हणून मानतात. या काला- 
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नुरूपच त्यांचें पोर्वापर्य ठरविणे भाग आहे. बाह्य आणि 
अंतःस्थ अक्या प्रमाणांचा विचार कलन ग्रंथांचा कालानुक्रम 
ठरविण्याची पद्धती आहे. त्या दृष्टीने विचार करतां वृहदार- 
ण्यक व छांदोग्य हीं उपनिषदें सर्वांत प्राचीन आहेत, असें 
ठरतें. ईश व केन हीं उपनिषदे त्यानंतरचीं आणि समकालीन 
असावीं, असें वाटतें. ऐतरेय उपनिषद्‌ हें जुनें असलें, तरी तें 
बृहदारण्यक इतकें प्राचीन नसावें. तेत्तिरीय आणि कौषीतको हीं 
दोन उपनिषदें ऐतरेयाला जवळचीं वाटतांत. कठोपनिषदापेक्षा 
|ंडक अलिकडचे दिसतें. प्रश्‍नोपनिषद्‌ हें सर्वांत अर्वाचीन 
होय. मंत्री उपनिषद्‌ हें पौराणिक काळाच्या प्रारंभीं निर्माण 
झालें असावें. प्राचीन उपनिषदांमध्ये मांडूक्य उपनिषद हें 
सर्वांत शेवटचे ठरेल. याला धरून उपनिषदांचें पोर्वापर्य 
पुढीलप्रमाणे गटवारीने दाखवितां येईल - 
(१) वृह्दारण्यक व छांदोग्य. 
(२) ईश व केन. 
(३) ऐतरेय, तेत्तिरीय व कोषीतकी. 
(४) कठ, मुंडक व इवेताश्‍्वतर. 
(५) प्रश्‍न, मैत्री व मांडूक्य. 
उपनिषदांत मुख्यतः तीन विषय प्रतिपादिळे आहेत- धर्म, 
सृष्टि व अंतिम वस्तुतत्त्व म्हणजेच आत्मा किंवा परमात्मा. 
उपनिषदांनी आत्मा किवा ब्रह्म हें अंतिम आणि शाइवत मूल्य 
मानलें आहे. ब्रह्म हें अंतिम सत्य असून तें त्रिकालाबाधित 
आहे, हा उपनिषदांचा सिद्धान्त आहे. अंतिम वस्तुसत्याचें 
स्वरूप, पुरुष, आत्मा किवा ब्रह्म या तीन कल्पना उपनिषद्‌- 
थुर्व वेद वाड्मयांत रुजून वाढीस लागल्या होत्या. त्यांचीच 
पुर्णता पुढे उपनिषदांत झाली. अंतिम वस्तुसत्याचें ज्ञान हेंच 
जीवाचें परमसाध्य, असें त्यांनी ठरविलें. 
कस्मिचु खलु भगवो विज्ञाते 
सर्वमिदं विज्ञातं भवति । 
(मुंड. १. १-२) 
अर्थ -- ज्याचें ज्ञान झालें असतां बाकी सवं गोष्टीचें ज्ञान 
होतें, असें तत्त्व कोणतें ? 
उपतिषदकालीन तत्त्वज्ञांच्या पुढे हाच मुख्य प्रश्‍न होता 
म्हणन अंतिम सत्याचा शोध घेण्यासाठी त्यांनी सृष्टींतील जड 
पदार्थांपासन शोध घ्यायला प्रारंभ केला. त्या अनुषंगानेच 
सृष्टिविपयक विचार उपनिषदांत झाला आहे. अंतिम सत्य हें 
जीवनाचें रहस्य असून तें अतुभवगम्यहि आहे. म्हणूनच जीव- 
नाचा व विश्‍वाचा अर्थ किवा कार्यकारणभाव उलगडून दास- 
विल्याने अंतिम सत्याचा आविष्कार होण्यास मदत होते. धर्म 
हें सत्यदर्शनाचें साधन आहे. श्रेयाची प्राप्ति त्यावरच अव- 
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लंवून असते. धर्म शब्दाने या ठिकाणीं यज्ञरूप कर्मकांड घ्यायचें 
नसून ब्रते, नियम व शमदमादि मोक्षसाधनें घ्यायचीं आहेत. 

उपनिषदांतील व्यापक, शुद्ध आणि तात्त्विक कल्पनांचे 
मूळ पुर्वीच्या वेद वाडूमयांत सांपडतें. वेदांत परमात्मविषयक 
कल्पना सुस्पष्टपणे आढळत नसली, तरी तिचें बीजारोपण 
क्रग्वेदांतील नासदीय सुक्‍्तांत झालें आहे, असें दिसून येईल. 

सृष्टीच्या प्रारंभीं सर्वत्र अंधकाराने वेष्टिलेला अंधकार 
होता. सर्व कांही अज्ञात व जलमय होतें. जें कांही सर्वव्यापी 
तत्त्व असेल तें अविद्यमान वस्तूने आच्छादिलेले होतें. तप- 
स्व्यांच्या प्रभावाने तिथेच एक तत्त्व उत्पन्न झालें. प्रकृततत्त्वाला 
कोण वरें जाणील ? कोण त्याचें वर्णन करील ? ही सृष्टि 
कोणत्या उपादानकारणांतून उत्पन्न ज्ञाली ? कोणत्या निमित्त- 
कारणाने या विविध सृष्टी निर्माण ज्ञाल्या ? देवता सृष्टीच्या 
नंतरच निर्माण झाल्या काय ? हें सर्वे या सृष्टीच्या परम- 
धामांत वास्तव्य करणारा स्वामीच जाणत असेल. कदाचित्‌ 
त्यालाहि हें ठाऊक असेल अथवा नसेल (क्र. १०. १२९). 

भारतीय तत्त्वज्ञानाची पाश्‍वंभूमी समजून घेण्यासाठी क्र॒ग्वे- 
दापर्यंत मागे जावें लागतें. उपनिषदांतील तत्त्वज्ञानाचा वेचा- 
रिक कार्यकारणभाव समजून घेण्यासाठी चारी वेदांतील देवता- 
विषयक व यज्ञविषयक विचारांचें परिशीलन करायला हवें. 
उपनिषदे ज्ञानकांडाचें प्रतिपादन करतात; पण वेदांतील कर्म- 
कांडाचा ज्ञानकांडाशीं एकजीव सांधा कुठे झाला आहे, हें जर 
समजलें नाही, तर उपनिषदांतील ज्ञानकांड कसें प्रगट झालें, 
तें समजणें शक्‍य नाही. 

वैदिक कल्पनांच्या पैकी धमंदृष्ट्या व तत्त्वदृष्ट्या भत्यंत 
महत्त्वाच्या कल्पना म्हणजे पुरुष, आत्मा आणि ब्रह्म या होत. 
इथे पुरुष शब्दाने परमेश्‍वर घ्यायचा आहे. विश्वाचे अंतिम 
सत्त्य हें पुरुषसूक्तांत आणि तेंच पुढे उत्तम पुरुष या संज्ञेने 
छांदोग्यांत निर्दिष्ट केलेलें आहे. पुरुष हा अग्निरूप किवा 
सूर्यरूप आहे, असें क्रग्वेदांत सांगितलें आहे. यजुर्वेदांत पुरुषरूप 
अग्नीसाठी अग्निचयन नामक विधि सांगितला आहे. अग्नि- 
चयनाशीं उपनिषदांचा संबंध फार निकटचा आहे. उपनिषदां- 
तील हिरण्मय पुरुष प्रथम अग्तिचयनांत उपलब्ध होतो. त्याची 
सुव्णमूति करून ती सोन्याच्या तबकडीवर स्थापन करावी, 
असें सांगितलें आहे (ते. सं. ५. २.७) . हिरण्मय पुरुष म्हणजेच 
उपनिषदांतील परमात्मा होय. (पुरूष पाहा) 

पुरुष या कल्पनेंतूनच आत्मा ही कल्पना निघाली. आत्मा 
हा शब्द पुरुष शब्दापेक्षा अधिक सूक्ष्म आणि निर्दोष आहे. 
विश्वसत्य पुरुषरूप आहे, या विचारांतूनच तो आत्मा आहे, 
हा विचार निष्पन्न झाला. कोणाचेंहि व्यक्तित्व अहम्‌ (अस्मद्‌) 
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या संज्ञेने व्यक्‍त होतें. अहम्‌ हा आत्मन्‌ शब्दाचा पर्याय आहे. 
मनुष्य (पुरुष) स्वतःच्या जीवनशक्‍तीस आत्मा या दृष्टीने 
निर्दिष्ट करतो. जागृति, स्वप्न व सुष्‌ृप्ति या अवस्था किवा 
जन्म-मृत्युरूप अवस्था ज्यांत ओंवल्या आहेत, असें सूत्र म्हणजे 
आत्मा होय म्हणून उपनिषदांत आत्मविचार हा अधिकाधिक 
सूक्ष्म होत गेला. विश्‍वसत्य आत्मा आहे, या सिद्धान्तापर्यंत उप” 
निषद्कालीन त्रद्रषी येऊन ठेपळे. (आत्मा पाहा) 
आत्मकल्पनेइतकीच दार्शनिक दृष्ट्या अत्यंत महत्त्वाची 
कल्पना ब्रह्म ही आहे. आत्मकल्पना आदिपुरुषाच्या कल्पनेतून 
निघाली, तर ब्रह्मकल्पना स्वतंत्रपणे परिणत झाली. ब्रह्मपदाचा 
क्वग्वेदांतील मळ अर्थ “ देवाचा महिमा वणंन करणारें काव्य, 
असा आहे. ब्रह्म शब्द वृह धातूपासून बनला आहे. मोठे होणें 
विस्तार पावणें, असा या धातूचा अर्थ आहे. त्यावरून देवांचा 
महिमा वर्णन करणारें काव्य या अर्थी ब्रह्म शब्द प्रथम रूढ 
झाला. ब्रह्म म्हणजे विश्‍वशक्तींचें किवा त्यांचें नियमन कर- 
णाऱ्या देवतांचें स्तोत्र होय. या स्तोत्रांत अद्भुत सामर्थ्यं भर- 
लेलें आहे व तेंच विश्‍वशकक्‍्तीचेंहि जीवनभूत तत्त्व आहे, अशी 
भावना वैदिक क्र्षींच्या मनांत भिनलेली होती. यांतूनच ब्रह्म 
शब्दाचा तात्त्विक, गहन व व्यापक अर्थ परिणत झाला. उप- 
निषदांत उदय पावलेल्या ब्रह्मविचाराचा उष:काल अथर्ववेदांत 
प्रथम दिसूं लागतो. अथर्ववेदांत एक ब्रह्मसूकत आ? हें सूक्त 
सर्वे विव ब्रह्ममय असल्याचें सविस्तरपणें सांगते. उपनिषदां- 
तील ब्रह्मविचाराचीं मुख्य बीजे चार असून ती अथवंवेदाच्या 
ब्रह्मसुक्तांत निदिष्ट केलेलीं आढळतात- 
(१) मनुष्य शरीर हे ब्रह्मपुर व त्यांत आत्म्याचा निवास. 
पुण्डरीक नवद्वारं त्रिभिगुंणेभिरावृतम्‌ । 
तस्मिन्‌ यद्यक्षमात्मन्वत्तद्वे ब्रह्मविदो विदुः 1 
(अथर्व. १०. २. ३२.) 
अर्थ-(मतुष्याचें) शरीर हें नवद्वार पंंडरीक व त्रिगणांनी 
वेष्टिलेलें असें ब्रह्मपुर असून त्यांत आत्मवान्‌ यक्ष (ब्रह्म) 
प्रविष्ट झाला आहे आणि त्याला ब्रह्मवेत्त्यांनी जाणले आहे. 
(२) ब्रह्म हें नियामक. 
स्कम्भो दाधार द्यावापूथिवी । 
(अथव. १०.७.३५) 
अर्थ-ब्रह्म हें स्कंभ म्हणजे द्यावा-पृथिवीची नियंत्रक 
शक्ति आहे. 
(३) ब्रह्मा हें सर्वांत ज्येष्ठ. 
तदेव मन्ये$हं ज्येष्ठ । 
(अथवं. १०.८.१६ ) 
ब्रह्म हेंच सर्वांत ज्येष्ठ आहे, असें मी मानतों 
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भारतीय संस्कृति कोरा 


(४) ब्रह्म हें विश्‍वात्मक. 
यो भूतं च भव्यं च सवं यइचाधितिष्ठति । 
। (अथर्व. १०.८.१) 

अर्थ--तो आत्मा (किवा ब्रह्म) भूत आणि भविष्य असून 
सर्वाचे अधिष्ठान आहे. 

यावरून उपनिषदांच्याकडे अथर्ववेदाचें त्रण फार मोठे आहे, 
हें कळून येईल. उत्साह, स्फाति, आनंद, स्वसंवेद्यत्व, आइचर्य- 
भय सामर्थ्य आणि स्वातंत्र्य हा उपनिषदांतील ब्रह्म गव्दाचा 
भावार्थ आहे. सर्वव्यापित्व किवा विभुत्व हा त्याचा व्य॒त्पत्यर्थ 
आहे. म्हणून छांदोग्यांत त्याला भूमा असें म्हटलें आहे. स्वयंभू 
सर्वात्मक चेतन्य हें त्याचें लक्षण होय. (ब्रह्म पाहा) 

समृद्ध, सुखपुण आणि उत्साहप्रद अज्ञा वैदिक काळांतच 
वेदिक क्रषींच्या मनांत मोक्षाची अंधुकशी कल्पना स्फुरण 
पावली. तिथून पुढे ज्ञानमार्गाचें चिंतन सुरू झालें. कर्म आणि 
ज्ञान हे दोन्ही मार्ग वेदांत सांगितले आहेत. संहिता आणि 
ब्राह्मण या ग्रंथांत कर्मकांडाला प्रावान्य आहे आणि हें कर्म 
यज्ञात्मक आहे. यज्ञाने देवता प्रसन्न होऊन इहलोकीं विजय 
आणि परलोकी स्वर्ग देतात, अशी वेदिकांची श्रद्धा होती. पण 
यज्ञसंस्थेच्या उत्कर्षकालांतच कित्येक क्रषी, कर्मकांड हा मान- 
वाचा स्थूलधम आहे; याहून उच्चतर अशा मानसिक आणि 
नेतिक धर्माचा आपण विचार केला पाहिजे, असा विचार करूं 
लागल. यज्ञाने प्राप्त होणारीं सुख आणि स्वर्ग हीं फलें नाश- 
वेत आहेत आणि खऱ्या शाश्‍वत सुखाचा मार्ग याहन वेगळा 
असला पाहिजे, अशी कल्पना त्यांच्या मनांत उदित झाली 
यातूनच ज्ञानप्रधान अश्या उपनिषदांचा जन्म व विकास झाला 
मोक्ष हेंच सवंश्रेष्ठ सुख असून त्याच्यापुढे अन्य सुखे तुच्छ 
आहेत, अर्से उपनिषदांनीं उद्घोषित केलें. जन्म आणि मत्य॒ 
यांच्यापासून सुटका म्हणजे मोक्ष होय, असा मोक्ष गव्दाचा 
अथ त्यांनी सांगितला. त्याच्या प्राप्तीसाठी वैराग्य आणि 
सन्यास याचा साधन म्हणून उपदेश केला. भारतीय दर्शनांत 
नराश्याचा, वराग्याची, अलिप्ततेची जी एक सक्ष्म छटा 
सवेत्र दिसते, तिचा प्रारंभ उपनिषदांत झाला आणि जैन व 
वौद्ध धर्मांत याच वेराग्य-संन्यासांची पराकाष्ठा झाल 

उपनिषदांतील ब्रह्माविचारांतूुत द्वेतवाद प्रतिपादणारीं 
अनेक दशेने निर्माण झालीं असलीं, तरी उपनिषदांत अट्रेतच 
प्रतिपादिले आहे, असेंच आपण परंपरेने मानीत आलों आहों 
इंद्र, वरुण, सूय, अग्नि इ. दृश्य देवतांपासन मानवाला वाजला 
खचून निराकार ब्रह्माकडे त्याची दृष्टि वळविण्याचें महत्कार्य 
उपनिषदांनीच केलें 


आत्मा, परमात्मा किवा परब्रह्म हे तीन्ही शब्द उपनिषदांत 


खंड पहिला 


साम,न्यपणें एकाच तत्त्वाचा बोध करतात. आकाश जसें आंत- 
वाहेर सवंत्र पसरले आहे, त्याचप्रमाणे ब्रह्महि सृष्टीच्या कणा- 
कगामध्ये व्याप्त आहे, असें उपनिषदें सांगतात - 
सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति ज्ञान्त उपासोत । अथ खलु 
कतुमय: पुरुषो यथा क्रतुर्रस्मल्लोके पुरु्षो भवति तथेत: प्रेत्य 
भवति । स क्रतुं कुर्वीत । 
(छांदो. ३.१४.१) 
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अर्थ--हें सारें जगत्‌ ब्रह्म आहे. हें ब्रह्मांतूनच उत्पन्न झालें, 
ब्रह्मांतत अवस्थित आहे आणि पुढे ब्रह्मांतच विलीन होणार 
आहे. संयत होऊत त्याची उपासना करावी. पुरुष कर्ममय आहे. 
तो इहलोकीं जसें क्म करतो, तसें परलोकीं फल भोगतो. 
म्हणून धर्माचरण करावें. 

या एकाच मंत्रांत सारं ब्रह्मज्ञान, समस्त कर्मवाद आणि 
समग्र धर्माचरण यांचें रहस्य सूत्ररूपाने येऊन गेलें आहे. 

उपनिषदांतळे कित्येक सिद्धान्त परस्पर विरोधी आहेत. 
उपनिषदे कधीं ब्रह्म निविकार असल्याचें सांगतात; तर कधीं 
ब्रह्मानेच सृष्टि केली, असें म्हणतात. कधीं आत्मा आणि पर- 
मात्मा यांत अभेद मानतात; तर कधीं त्या दोघांच्या सामर्थ्यांत 
फरक मानतात. परमात्मा आनंद स्वरूप; तर आत्मा दु:ख- 
जर्जर. परमात्मा सर्वशक्तिमान; तर आत्मा मर्यादित शक्‍तीचा, 
असेंहि मानतात. या विरोधी प्रतिपादनामुळेच ट्रैत, विशिष्टा- 
देत, अद्वेत, इ. भिन्न दर्शनें उपनिषदांतूनच निर्माण झाली. 
पण इथे आपण एक गोष्ट लक्षांत ठेवली पाहिजे, की उप- 
निषदकते त्रद्रषि हे दार्शनिक नसून द्रष्टे होते. त्यांच्या एकान्त- 
चिन्तनांतून प्रसंगीं त्यांना जे विचार स्फुरले तेच उपनिषदांत 
ग्रथित झाले आहेत. त्या विचारांच्या मागे त्या त्या क्रषीची 
किवा चिंतकाची अनुभूति उभी आहे. त्यांच्या प्रतिभेंतून ते 
ज्ञानस्फुलिंग बाहेर पडले आहेत. सहज ज्ञानाच्या बलावर जें 
जसें अनुभूतींत चमकले तें तसें त्यांनी मंत्रबद्ध करून ठेवलें. 

प्राचीन भारतीयांच्या ज्ञानविकासांतील अत्यंत महत्त्वाचें 
क्रान्तिकारक युग म्हणजे उपनिषद्‌काल हें होय. उपनिषदांत 
विशाळ, भव्य आणि शुद्ध कल्पनांचें सर्जन कार्य दिसून येतें. 
उपमभिषदांचें लेखन बांधीव स्वरूपाचे नाही; त्याचप्रमाणे त्यांत 
केल्पनांची संगतवार व्यवस्थित मांडणीहि नाही. उच्चविचारांचे 
ते प्राथमिक आविष्कार आहेत. उपनिषद्कालीन समाज हा 
यज्ञविषयक कर्मकांडालाच परम धर्म मानीत होता. आणि इह- 
परलोकांतल्या वैषयिक सुखोपभोगासाठी आसुसलेला होता. 
उपनिषदांनी या समाजापुढे निराळे आदश उभ केले, धर्माचें 
सेक्ष्म स्वरूप त्यांना दाखविलें आणि सांगितलें, की जीवनांतील 
श्रे सुख भोगांत नसून त्यागांत आहे. जन्ममरणांतून सुटण, 
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उपनिषदे 


हीच मानवमात्राची खरी समस्या असून, मोक्ष हें तिचें अंतिम 
आणि एकमेव उत्तर आहे. 

यासाठी उपनिषदांनी सदाचाराचा आदेश दिला, सद्गुणांची 
आवड्यकता प्रतिपादिली, त्याग आणि तपस्या यांचा महिमा 
सांगितला आणि ब्रह्मज्ञान हीच जीवनाची कृतार्थता होय, असा 
उद्घोष केला. 

क्षिव आचार्य -- उपनिषत्कालीन क्रषि-मुनी व आचार्य 
यांच्याविषयीं फारच थोडी माहिती उपलब्ध आहे. त्या थोर 
महात्म्यांच्या जीवनावर कालाचा पडदा पडला आहे. उपनिष- 
दांत असे कितीतरी मंत्र आहेत, को त्यांचा कर्ता अमका तमका 
क्रषि आहे, असें सांगता येणार नाही. तथापि ज्या थोड्या 
स्त्री-पुरुषांचीं नांवें उपनिषदांत आढळतात, त्यांत अध्यात्म- 
पारंगत या दृष्टीने याज्ञवल्क्य हा सर्वांचा मेरमणि ठरतो. जन- 
काच्या दरबारांतल्या विद्ृत्परिषदेंत याज्ञवल्क्याचा जो अमृत- 
मय वाक्‍्स्नोत वाहिला, त्यांत तिथले सर्व विद्वान्‌ मज्जन करून 
पावन झाले. त्याला प्रतिप्रश्‍रल करायला कोणाची छातीच 
होईना. शेवटी गार्गीने तिथल्या क्रषींना आणि आचार्यांना 
असा सल्ला दिला, को ' तुम्ही नमस्कार करून या ब्रह्मवेत्त्या- 
पासून आपली सुटका करून घ्या. तुमच्यापेकी कोणीहि या 
ब्रह्मवेत्त्माला जिकूं शकणार नाही. ' ( बृह्दा. ३.८. १२). 

याज्ञवल्क्यानंतर आरुणि, सनत्कुमार, रेक्व, शांडिल्य, ऐंत- 
रेय, दधीच इ. विद्वान्‌ आचार्यांचीं नांवें दिसतात. मृत्यूवर 
विजय मिळविण्यासाठी यमाच्या दरबारांत जाऊन त्यालाच 
आपला गुरु करणारा कुमार नचिकेत आगि विद्याप्राप्तीसाठी 
गुरुगृहीं पडतील ते कष्ट सोसणारा सत्यकाम जाबाल हे दोघे 
उपनिषदांतळे आदश ब्रह्मचारी होत. उपनिषदांत पुरुषांवरो- 
बरच ब्रह्मवादिनी अज्ना दोन स्त्रियाहि आढळतात. गार्गी आणि 
मैत्रेयी हीं त्यांचीं नांवें होत. 

आत्मा आगि ब्रह्म -- पिडांत असलेला आत्मा व ब्रह्मा- 
ण्डाच्या बुडाशीं असलेलें ब्रह्म हों दोन्ही एकच होत, असा 
उपनिषद्कारांचा सिद्धान्त आहे (ईश. १६; तेत्ति. २-८). 

आत्मब्रह्मक्य ही एक गृहीत धरलेली कल्पना नाही; तर 
मानवी बुद्धि, भावना व इच्छाशक्ति यांच्या स्वरूपाचें विश्‍ले- 
षण केल्यानंतर त्यांतून निघालेला तो अपरिहार्य सिद्धान्त आहे. 
उपनिषदांत जागृति, स्वप्न, सुषुप्ति व तुर्या अश्या आऱ्म्याच्या 
चार अवस्था मानलेल्या आहेत. त्यांपैकी पहिल्या तीन अव- 
स्थांचा प्रत्येकाला प्रत्यहीं अनुभव येतो. आत्मविद्येची साधना 
करील त्याला चौथी अवस्था प्राप्त होते. या अवस्थेंत ज्ञाता 
व ज्ञेय हा भेद उरत नाही. द्रष्टा, दृश्य व दर्शन ही त्रियुटीहि 
मावळते. या अवस्थेतील आत्मा व ब्रह्म हीं एकच आहेत. 


उपनिषदे 


उपनिपदांतील ब्रह्म हें चेतन्यमय व सर्वशक्तिमान्‌ असें तत्त्व 
असून तेंच सर्वाचे मूळ व सर्वांचा आधार आहे. सच्चिदानंद 
हें त्याचें स्वरूप आहे. तें स्वयंभू आहे. ज्ञान, वलव क्रिया हा 
त्यांचा स्वभाव आहे (इवेता. ६-८). 

३ पुर्णमद: पूर्णमिदं पूर्णात्पुर्णमुदच्यते । 

पूर्णस्य पूर्णमादाय पुर्णमेवावश्रिष्यते ।। 


अ्थ-तें पूर्ण आहे. हें पुर्ण आहे. पुर्णातून पुर्ण उत्पन्न होतें. 
पुर्णातून पूर्ण काढून घेतल्यावर देखील पुर्णच शिल्लक राहतें. 

“ सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ! असें जें तेत्तिरीयांत म्हटलें आहे 
तेंहि त्या पुर्णब्रह्माचेंच पूर्ण वर्गन होय. 

सष्टिविषयक कल्पना -- सृष्टीची उत्पत्ति कणी झाली, 
यांची अतिप्राचीन उपनिषदांतून केलेली मांडणी तितकोशी 
पद्धतशीर नाही. आरंभीं उपनिषदांतील क्रषोंच्या मनावर यज्ञ- 
संस्थेचा वराच प्रभाव होता. त्यामुळे त्यांच्या सृष्ट्युत्पत्ति- 
विषयक मतांवर यज्ञसंस्थेचा परिणाम दिसल्यावांचून राहिला 
नाही. वृहदारण्यकांत (१-२) सृष्टीच्या उत्पत्तीचा क्रम 
पुढीलप्रमाणे दिला आहे -- 

प्रारंभीं या जगांत कांही नव्हतें. वुभुक्षारूपी मृत्यूने हें सर्व 
व्यापलेले होतें. बुभुक्षा म्हणजे भक्षण करण्याची इच्छा. तोच 
मृत्यु होय. आपण देहवान्‌ व्हावे, असें त्याच्या मनाने घेतलें. 
तो मृत्यूरूपी देव उपासना करूं लागला. त्याच्यापासून पृथ्वी, 
आप व तेज हीं महाभूतें उत्पन्न झालीं. या तेजाचीं सूर्य, अग्नि 
व वायु अशी तीन स्वरूपे होतीं. वायु म्हणजेच प्राण होय. 

त्या प्राणापासून निरनिराळे लोक उत्पन्न झाले. मग आपलें 
दुसरें स्वरूप निर्माण करावें, अश्शी वृभुक्षारूप मृत्यूने इच्छा 
केली. त्याने मन १ वाणी या जोडप्याचें रूप घारण केलें. 
त्याचें रेत हेंच संवत्सर झालें. पण एवढी सुष्ट उत्पन्न करूनहि 
त्या मृत्युदेवाचें समाधान झालें नाही. त्याला ती सृष्टि अल्प 
वाटली. मग त्याने वाणीपासून क्लक्‌, यजुः, साम, छंद, यज्ञ, 
प्रजा आणि पशु हें सवव उत्पन्न केलें. त्याने जें जे उत्पन्न केलें, 
तें तें सर्वे भक्षण करण्याचें ठरविलें (प्रत्येक सृष्टपदार्थ काल- 
वश बनला). आपण मोठ्या यज्ञाने यजन करावें, अश्ी त्या 
मृत्युदेवाला इच्छा झाली, म्हणून तो अश्‍व वनला. 

या वर्णनावरून यज्ञसंस्थेची पूर्तता हेंच सृष्टीच्या उत्पत्तीचे 
उद्दिष्ट असल्याचें या क्र्षीचें मत दिसतें. शिवाय ज्या क्रमाने 
इथे सृष्टीची उत्पत्ति दिली आहे, त्यांत तकंश्ुद्धता फारच 
थोडी दिसते. 

मुंडकोपनिषदांत (२.१) सृष्ट्युत्पत्तीचें वर्णन पुढीलप्रमाणे 
दिलें आहे -- 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


प्रारंभीं अक्षर पुरुप होता. त्याच्यापासून प्राण, मन, इंद्रिये, 
पंचमहाभूते, वृक्ष-वनस्पती, वेद, यज्ञ, काल, लोक, देव, मतुष्य, 
पशू, पक्षी, सत्य, ब्रह्मचर्य, इ. सर्वे उत्पन्न झाले. 

या उपवत्तोंतहि सृष्ट्युत्पत्तीचा शास्त्रीयक्रम दिसत नाही. 
सृष्टच्या उत्पत्तीविषयीं उपनिपदांत निरनिराळीं मतें आढळ- 
तात. कांही ठिकाणीं पंचमहाभूतांवैकी एक क्रिवा अनेक भूतें 
सृष्टीचें मूळकारण म्हणून मानलेळीं आहेत. कांही ठिकाणीं 
असत्‌, सत्‌ अथवा प्राण यांपैकी एखाद्या निविशेष तत्त्वाला 
सृष्टीचे आदिकारण म्हटलें आहे. कांही ठिकाणीं आत्मा, ईश्‍वर 
अथवा प्रजापति यांवैक्री एखाद्याला सृष्टीचा उत्पादक म्हटलें 

या सर्व सृष्टिनिमितीच्या उपवत्तींत एंतरेयोपनिपदांतला 
सृष्ट्यृत्पत्तीचा क्रम व्यवस्थित व विस्तृत आहे -- 

आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसोलान्यत्क्िचत मिषत्‌ । 

स ईक्षत लोकान्तु सूजा इति । 
(हु) 

अर्थ - सृष्टि उत्पन्न होण्याच्या अगोदर एक आत्मतत्त्वच 
होतें. दुसरें व्यापारवान्‌ असें कांहीच नव्हतें. आपण लोक 
निर्माण करावे, अशी त्याला इच्छा झाली. 

तेत्तिरीयोपनिषदांत या आत्मतत्त्वापासूनच पुढे आकाश, 
आकाकझ्ापासून वायु, वायूपासून अग्नि, अग्नीयासून आप, 
आपापासून पृथ्वी, पृथ्वीपासून वनस्पती, वनस्पतीपासून अन्न 
व अन्नापासून पुरुष उत्पन्न झाला, असा क्रम सांगितला आहे 
(२.१). 

वरील विविध उपपत्तीवरून तीन गोष्टी निश्‍चितपणे सिद्ध 
होतात-(१) ही सर्व सृष्टि एका आत्म्यापासूनच उत्पन्न झाली 
आहे (२) सृष्टि सत्य आहे व (३) आत्मा किवा ब्रह्म 
सृष्टीच्या आंतबाहेर ओतप्रोत भरून राहिलें आहे. 

जीवकल्पना--सर्वे सान्त पदार्थांत जीव हा परमात्म्याचा 
सर्वेश्रेष्ठ अंश आहे, असें उपनिषदांचे मत आहे. जीवात्मा हा 
परमात्मा नाही; पण तो इतर सर्व भूतसृष्टीपेक्षा त्याच्या 
अधिक जवळ आहे. अर्थात्‌ जीवाचा विचार करीत असता 
आपण ज्याला शरीरसंवात य़ा नांवाने ओळखतों त्यापेक्षा तै 
स्वतंत्र व निराळें तत्त्व आहे, हें गृहीत धरलेलें आहे. क्रहग्वेद” 
कालापासून जीव हें शरिराहून निराळें तत्त्व आहे, ही सभजूत 
आर्याच्यामध्ये चालत आलेली आहे. 

प्रारंभीं जीव प्राणस्वरूप आहे, अशी कल्पना होती व ती 
स्वाभाविक होती. वाचारहित, नेत्ररहित, श्रोत्ररहित व मनो” 
रहित असा प्राणी जगू शकतो; पण प्राणावांचून मात्र ती 
जिवंत राहूं शकत नाही (कौषी. ३.३). पण पुढे या बाबतींत 


खंड पहिला 


विचारांची प्रगति होऊन जीवात्मा मनोमय असून हृदयांतील 
आकाग हें त्याचें स्थान आहे, असें मानलें गेलें. छांदोग्यांत तो 
तेज, आप व अन्न यांचा बनला आहे, असें म्हटलें आहे 
(६.३.२ ). जीव हा वुद्धि व आत्मतत्त्व यांच्या मिश्रणाने 
बनला आहे; कारण आत्म्यानेच जीवरूपाने शरीरांत प्रवेश 
केला आहे, असे तैत्तिरीयांत म्हटलें आहे. पण विचारांची वाढ 
इथेच थांबली नाही. जीवात्मा हा मनोमय अथवा प्रज्ञास्वरूप 
आहे, एवढेंच नव्हे; तर जें तेज ब्रह्माण्डाच्या मुळाशी आहे, 
तेंच या जीवात्म्यांतहि आहे, असे मानण्यापर्यंत पुढे विचाराची 
भरारी गेली. 
जीवात्मा आणि परमात्मा या दोघांत जीव कर्मफलाचा 
भोक्ता व परमात्मा केवळ त्याचा साक्षी, अशी कल्पना आहे. 
जीव सान्त असून परमात्मा अनन्त आहे. जडप्रकृतीशीं अहनिश 
झगडणारा जीव सवे सृष्ट पदार्थांत श्रेष्ठ असला, तरी ज्याची 
प्राप्ति त्याला करून घ्यायची आहे, तो त्याच्याहिपेक्षा श्रेष्ठ 
आहे. परमात्म्याचें स्वातंत्र्य व त्याचा आनंद यांच्या प्राप्तीचा 
जीवाला अधिकार आहे. मात्र त्यासाठीं त्याने सान्ताचा अन- 
न्तांत लय करायला पाहिजे व त्यासाठी परमात्म्याशी तद्रूप 
झालें पाहिजे. गाढ झोपेंत या तद्रूपतेचा अनुभव जीवाला 
घडत असतो; पण अज्ञानामुळे त्याला त्याची जाणीव नसते. 
त्याच्या अंत:करणांत जो निधि आहे, त्याचें त्याला ज्ञान नसतें. 
म्हणून तो हीन, दीन, कृपण बनतो. सान्त व अनन्त यांच्या 
या संघर्षांत जीवात्मा जेव्हा विजय मिळवील, तेव्हांच त्याला 
परमात्म्याची प्राप्ति होईल. 
मोक्षकल्पना-जीवाला मिळणार्‍या मुक्‍तीचे सलोकता, समी- 
पता, सरूपता व सायुज्यता असे चार भेद आहेत. त्याचप्रमाणे 
विदेहमुक्ति आणि जीवनमुक्ति असेहि तिचे कालदृष्ट्या दोन 
भेद मानतात. मोक्षाच्या या सर्व प्रकारांना उपनिषदांत कमी- 
अधिक प्रमाणाने आधार मिळतो. म्हणूनच भिन्न भिन्न संप्र- 
दायांच्या आचार्यांना आपली मोक्षाची कल्पना उपनिषदांत 
आहे, असें प्रतिपादन करणें शक्‍य झालें. कारण उपनिषदे 
अनेक असून त्यांचे क्वषीहि अनेक आहेत. तेव्हा ईश्‍वर, मोक्ष 
इ. तात्विक सिद्धान्तांविषयीं उपनिषदांत निरनिराळीं मतें 
प्रदांशत होणें स्वाभाविक आहे. विकासवादाच्या नियमानुसार 
लावतां येण्याजोगी आहे. तत्त्वज्ञानाच्या क्षेत्रांत 
एकदा"मान्य केलें, कौ अद्वेतवाद व सायु- 
असें मान्य करावें 


त्यांची संगति 
विकासवादाचें तत्त्व य 
ज्यमुक्ति हें उपनिषदांचें अखरच मत आहे, 


ठछागतें. म 
ठिकाणीं सलोकतामुक्ति सांगितलेली आहे 


छांदोग्यांत एका अ 
(२.२०. २ ) - मण्डकांतील कांही वर्णनावरून समीपता व 
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उपनिषद 


सरूपता यांचाहि वोध होतो ( १. २. ६ ). पण ब्रह्मामध्ये 
संपुर्णपणे विलीन होणें, म्हणजेच मुवित होय, असें उपनिषदांत 
जागोजागीं सांगितलेले आढळतें (मुंड. ३. २. ७-८; प्रश्‍न. 
६.५; छांदो. ६. ९. १-२; ६. १०. १). 

उपनिषदांच्या मतें सायुज्यमुक्‍तीच्या या सववंश्रेष्ठ अवस्थेत 
“मी! या वेयक्तिक भावनेचें अस्तित्व उरत नाही; मात्रं 
त्या वेळीं व्यक्ति शून्य होते किवा नाश पावते, असा त्याचा 
अर्थ नव्हे. पारमाथिक दृष्टीने संकुचित व्यक्‍्तित्वाला सत्यत्व 
नाही. पुरुषाच्या ठिकाणीं जें कांही सत्य व शिव आहे, तें 
अनंत आहे. जोंवर देहाची आसक्ति आहे, तोंवर त्या अनंताचे 
दशन पूर्णतया होत नाही. देहासक्ति सुटते, तेव्हा मात्र त्याचें 
संपूर्णे दर्शन घडतें. निराळ्या शब्दांत सांगायचे, तर मुक्‍ता- 
वस्था म्हणजे आत्मसूर्याचा संपूर्ण उदय होय. उपनिषदांतल्या 
त्रःषींच्या मतें ब्रह्म हें आनंदरूप आहे, म्हणून ब्रह्माची प्राप्ति 
म्हणजे सवेश्रेष्ठ आनंदाची प्राप्ति होय. अर्थात्‌ आनंदाची ही 
अवस्था सामाम्य बुद्धीला सर्वथा अगम्य आहे. ही स्थिति 
अवर्णनीय असल्यामुळे उपनिषद्कार एवढेंच सांगतात, की या 
सर्वश्रेष्ठ अवस्थेत जीव-ब्रह्माची संपूर्ण तन्मयता होते. ही 
मोक्षावस्था म्हणजे क्रषींची केवळ कल्पना नाहो; तर उप- 
निषदांतील कांही क्र्षींनी आपले तद्विषयक कांही अनुभवहि 
नमूद करून ठेवले आहेत (छांदो. ८.१३.१; तैत्ति. १.१०). 

उपनिषदांत वणिलेली ही सायुज्यमुकक्‍तीची अवस्था अभाव- 
रूप नसून भावरूप आहे. ती शून्यस्थिति नसून आनंदस्थिति 
आहे आणि ती क्रिया, स्वातंत्र्य व पूर्णावस्था यांची द्योतक 
आहे. मुक्‍ताचें जीवन हे अवर्णनीय असे ब्रह्मात्मेक्य जीवन 
आहे. सूर्यकिरण सूर्यात, तरंग सागरांत, किवा सूर नादांत 
ल्य पावला म्हणजे त्याचा नाश झाला, असें मानणें योग्य 
नव्हे. हाच न्याय जीव-शिवसंगमाला लागू आहे. मुक्‍ताच्या 
ठिकाणीं निराळेपणाच़ा भाव उरत नसला, तरी त्याचें व्यक्तित्व 
कायम असतें. त्यांत फक्त अहंकाराचें विसर्जन झालेलें असतें. 
बृहदारण्यक म्हणतें -- 

यदा सवे प्रमुच्यन्ते कामा ये5स्य हृदि श्रिता: । 
अथ मर्त्यो5मृतो भवत्यत्र ब्रह्म समडनुते ।। 
( ४.४.७ ) 

अर्थ -- जेव्हा या जीवाच्या हृदयांत आश्रय करून राहि- 
लेल्या सर्व कामना नष्ट होतात, तेव्हा मर्त्ये जीव हा अमृत 
होतो ( आणि ) इहलोकीं ब्रह्मानुभव घेतो. 

जीव-परमात्मयोग हेंच अमरत्व होय. व्यवहारांत यालाच 
मोक्ष क्रिवा जन्म-मरणाच्या फेऱ्यांतून सुटका असें म्हणतात. 

साधनमागं -- सर्वे विश्वाचा आधार व सर्वातर्यामी असा 
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जो आत्मा त्याचें दर्शन, त्याचें ज्ञान किवा त्याचा साक्षात्कार 
हेंच उपनिषदांनी आपलें अंतिम ध्येय मानलें आहे; पण यापुढे 
प्रश्‍न असा येतो, की तें उद्दिष्ट साध्य करण्यास मनुष्याजवळचें 
साधन कोणतें ? मन-वृद्धींसह पंचज्ञानेंद्रिये हीं ज्ञान प्राप्तीची 
साधनें मानलीं जातात; पण आत्मज्ञानाच्या क्षेत्रांत तीं अपुरीं 
आहेत. कठोपनिषद सांगतें -- 
नेव वाचा न मनसा प्राप्तु शाकयो न चक्षुषा । 
(२.२. १२) 
अर्थ --(तो आत्मा) वाणीने, मनाने किवा चक्षुरिद्रियाने 
प्राप्त होणें शक्‍य नाही. 
आत्मा इंद्रियगोचर किवा वुद्धिगोचर नाही (तेत्ति. २.४. 
१ ). आत्मा हा ज्ञाता असून त्याला सर्वंज्ञान होतें, म्हणून 
तो दुसर्‍याच्या ज्ञानाचा विषय होऊं शकत नाही ( श्‍वेता. 
३.१९). पण यावर असा प्रइन उत्पन्न होतो कौ, आत्म्याला 
जाणू शकेल, असा अन्य कोणी नसला तरी तो स्वतःच 
स्वतःला जाणूं शकतो कों नाही ? या प्रश्‍नाला उपनिषदांचे 
“ होय * असें उत्तर आहे. स्वतःला जाणणें हें आत्म्याला शक्‍य 
आहे, असें याज्ञवल्क्य म्हणतो ( मुंड. ३.१.८ ). त्याच्या मतें 
स्वगंप्रज्ञान हीच अंतिम वस्तु आहे. स्वयंप्रज्ञान शक्‍य नसेल, 
तर या जगांत कांहीच शक्‍य नाही. आत्म्यामध्ये स्वतःचे दोन 
विभाग करून स्वतःला जाणण्याची विलक्षण शक्ति आहे. तो 
स्वत:च ज्ञाता व ज्ञेय अज्लीं दोन रूपे घेऊं शकतो. 
मात्र अद्या रीतीने आत्मदर्शन हें गक्य असलें, तरी तो 
अनुभव सर्वांता सहूजयगे येण्यासारवा नाही. त्यासाठी तप- 
इचर्थेची किवा खडतर साधनेची गरज असते ( केन. ४.८ ). 
त्यासाठी वेराग्याचीहि नितान्त आवश्यकता असते. मनांत 
विषयांबद्दल निर्वेद व आत्मज्ञानाबद्दल तीव्र तळमळ उत्पन्न 
होणें, याला वैराग्य म्हणतात. म्हणून विवेकी व वेराग्यसंपन्न 
साधक्राने गुरुमुखांतून आत्मविद्या ग्रहण करावी, असें उप- 
निषदांचें म्हणणें आहे. 
तद्विज्ञानार्य स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌ 
समित्पाणि: श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठम्‌ 
न ___ (मुंड. १. २. १२) 
' डग भत आत्मज्ञानासाठी शिष्याने समिधा हातांत घेऊन 
श्रोत्रिय व ब्रह्मनिष्ठ अश्या गुरूकडे जावें. 
साधक्राते गुरूयासुन आत्मविद्येचा उपदेश मिळविल्याच्या 
अतेकर कथा उपनिवदांत आढळतात. ब्रह्मविद्येचा उपदेश कर- 
णारा गुहुहि अधिकारी असगें आवश्‍यक आहे. तो शास्त्र- 
संपन्न तर असलाच पाहिजे; कारण त्याशिवाय शिष्याच्या' 
आक्चंकांचें त्याला समाधान करतां येणार नाही. जसा शास्त्र- 


६६२ 


भारतोय संस्कृति कोद 


संपन्न तसाच तो ब्रह्मनिष्ठहि असला पाहिजे. त्याशिवाय तो 
शिष्याला अनुभविक मार्गदशन करूं शकणार नाही. 
साक्षात्‌ आत्मदर्शंनाचें साधन म्हणून उपनिषदांत योगा- 
चाहि उपदेश केला आहे. चित्ताच्या अनंत वृत्ती इंद्रियद्वारा 
बाहेर पडत असतात. त्यांचा निरोध करून मनासह सर्वे 
इंद्रियांना आत्म्याच्या ठिकाणीं एकाग्र करणें, हाच योग 
होय. हाच आशय कठोपनिषदांतल्या पुढील मंत्रांत सांगितला 
आहे--- 
तां योगन्यमिति मन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम्‌ । 
(९२ ३. ११.) 
योगाभ्यासाने प्राणांचे नियमन केल्याने चित्त शुद्ध होतें 
व त्या शुद्ध चित्तांत आत्मा स्वत.च प्रकट होतो (मुंड. २३. 
१. ९.). आत्म्याचें प्रत्यक्ष दर्शन घडविणाऱ्या या योगाचा 
अभ्यास कसा करावा याची पद्धतशीर माहिती शेताइवतर 
उपनिषदांत दिली आहे (२. ८-११). ध्यानयोगाने आत्म्याची 
उपासना करीत असतां प्रणवाचा प्रतीक म्हणून अवलंब करावा, 
असें सांगून कठोपनिषदाने शेवटीं हेंच परब्रह्म आहे, असें 
म्हटलें आहे (१. २. १५). मनाची एकाग्रता, चित्ताची 
निष्कंपता व अखंड ब्रह्मभावना हीं यशस्वी योगाचीं लक्षणें 
होत. आत्मा आंतबाहेर सववत्र व्यापून राहिला आहे (मुंड. 
२.१.२).- म्हणून तो शरिरांत विशिष्ट $काणीं राहतो, असें 
म्हणणें योग्य नव्हे; तथापि आत्मदर्शी पुरुषांनी, तो ध्य़ाना- 
साठी शरिराच्या एझा खास भागांत म्हूणजे हृदयांत उपलब्ध 
होतो, असें सांगितलें आहे (कठ. २. ३. १७). तो मनोमय 
आत्मा शरीर व प्राण यांचा चालक आहे. बुद्धीचा आश्रवय 
करून तो विश्‍वांत राहतो. ज्यांची वुद्धि ज्ञानाने शुद्ध व विक- 
सित ज्ञाली आहे, ते त्या आनंदरूप, अमृतमय व स्वयंप्रकाश 
आत्म्याला पाहतात (मुंड. २. २. ७.). 
नीतिकल्पना--उपनिषदांतला नीतिविचार मानवासाठी 
निश्चित ठरविलेल्या उत्तम पुरुपार्थाचें साधन म्हणून केलेला 
आहे. ब्रह्म जाणणें व ब्रह्म होगें हाच तो उत्तम पुहवार्थ 
होय. 
एषो$स्य परमा गतिरेषा$स्य परमातंपदेषा5त्य । 
परम लोक एषो$स्य परम आनन्द: ॥। 
(वृहदा. डॅ. ३.३२) 
अर्थ-आत्मा हीच जीवाची परम गति, तीच परम संपर्ति? 
हेंच परम ध्येय व तोच परम आनंद होय. 
या परमोच्च आत्म्याखेरीज बाकी सगळे आर्त म्हणजे दुःख” 
युक्‍त किवा नाशवंत आहे, असें उपनिषदे सांगतात. या आत्म” 
दर्शनरूप किवा मोक्षरूप पुर्णत्वाकडे जाण्याच्या अंत:करणां" 
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तील नेसगिक तळमळीमुळे मनुष्य जो प्रयत्न करतो, तीच 
नीति होय. आत्मसाक्षात्कार हेंच नीतीचें ध्येय आहे. देह्भावना 
व विषयासक्ति यांपासून मुक्‍त होणें, जें अल्प व सान्त असेल 
त्याच्यापासून सुटका करून घेणें व सवे भूतें आत्म्यामध्ये 
पाहणें हें नैतिक सदाचरण होय. नीतीचें हें ध्येय साध्य करा- 
यचें, तर मतुष्याने व्यक्‍्तित्वाचीं संकुचित कुंपणे मोडून 
सर्व भूतें आत्मवत्‌ मानलीं पाहिजेत. मनुष्य हा जड व 
चैतन्य यांच्या सांध्यावर उभा आहे. त्याच्या अंतरांत दवी 
व आसुरी या दोन्ही प्रवृत्ती तुंबळ माजवीत असतात. नीतीचा 
आधार घेऊन त्याला आसुरी प्रवृत्तींशीं झगडा द्यावा लागतो. 
माणसाचा जन्म जणू या युद्धासाठीच असतो व त्याचा विका- 
सहि त्या युद्धांतूतच व्हायचा असतो. मनुष्याचे निरनिराळे 
वासना-विकार त्याच्या ठिकाणीं असलेल्या दिव्य शक्‍तीची 
वाढ होऊं देत नाहीत व त्याचें जीवन स्वार्थी व संकुचित 
बनवितात. जीवनाच्या विकासासाठी त्या वासना-विक्रारांचें 
नियंत्रण करणें जरूर असतें. इंद्रियसुख आणि वासनातृप्ति 
म्हणजे नैतिक जीवन नव्हे. मनुष्याच्या जीवननोकेचें सुकाणू जर 
वासनेच्या हातीं जाईल, तर ती नौका संसारसागरांत फुटल्या- 
शिवाय राहणार नाही. देह हाच आत्मा असें समजून त्याची 
पुजा करणार्‍या विरोचनाची कथा याच संदर्भांत छांदोग्यांत 
दिली आहे (८. ८. ४. ५). हा विरोचनाचा संप्रदाय म्हणजेच 
असुरसंप्रदाय होय. न 

आत्मा हा नीतीचें साध्य आहे, असें ठरल्यावर त्या नीति. 
धर्मांत त्याग व वैराग्य यांना आपोआप महत्त्व येतें. मात्र 
विरागी म्हणजे अंगाला राख फासून संसारांतून उठून गेलेला 
माणूस असा त्याचा अर्थ नव्हे. सर्वच वासना निद्य किवा 
त्याज्य नसतात. काम हीसुद्धा सर्वस्वी त्याज्य वस्तु नव्हे. फक्त 
त्या कामाला माणसाने आपल्यावर स्वार होऊं देतां कामा 
नये. उपनिषदांतले कित्येक क्ररषी गृहस्थाश्रमी व संसारी होते. 
परिवारांत राहून इहलोकींची जीवनयात्रा सफल करणें, यांत 
ते पुरुषार्थ मानीत. तत्तिरीयांतला तो क्र्षि पुढील प्रकारची 
आकांक्षा बाळगतांना दिसतो--- 

“ हे परमेश्वरा, मी अमृतरूप वेदांचें धारण करणारा व्हावें. 
माझे शरीर कार्यक्षम असावें. माझी वाणी अत्यंत मधुर 
असावी. मीं कानांनी पुष्कळ श्रवण करावें. हे देवा, माझ्या 
विद्येचे रक्षण कर. वस्त्रें पुरविणारी, माझें गोधन वृद्धिगत 
करणारी आणि खाद्यपेये देणारी लक्ष्मी ,मला प्राप्त करूनदे 
(१. ४). 

उपनिषदांत चित्तशुद्धीचे सा. 
केलें असलें, तरी तप या शाब्दान 


द्वीचें साधन म्हणून तपाचे अनुशासन 
देह॒दंडना करणारीं कृच्छ- 
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चांद्रायणादि व्रतें उपनिषदांना अभिप्रेत नाहीत. इंद्रियांसह 
मनाचा निग्रह करून त्याला आत्म्यामध्ये स्थिर करणें, हाच 
तपाचा मुख्य अर्थ आहे. उपनिषदांतले क्रषी आत्मज्ञानाच्या 
क्षेत्रांत आहारशुद्धीला फार महत्त्व देतात ( छांदो. ७. २६. 
२). अंतःकरणाच्या शुद्धीसाठी आहारशुद्धीची फार जरुरी 
आहे. शास्त्रविहित व परिमित असें विषयसेवन करणें, हा 
आहारशुद्धीचा अर्थ आहे. 'चित्तशुद्धीने माणसाला आत्मबल 
प्राप्त होतें. ,या आत्मबलाने त्याची विवेकवृद्धि जागृत होते व 
तो देहाच्या दास्यांतून मुक्‍त होतो. 

जीवन हा एक यज्ञ आहे आणि तप, दान, सरलता, अहिसा 
व सत्यवचन या त्या यज्ञाच्या दक्षिणा आहेत, असें छांदो- 
ग्यांत म्हटलें आहे (३. १७. ४). हे सगळे नैतिक गुण आहेत. 
त्यांमध्ये वैयक्तिक व सामाजिक नीतीचा अंतर्भाव होतो. 
मनुष्याने केवळ व्यक्‍तिधर्मार्चि पालन केलें, म्हणजे त्याचा 
जीवनयज्ञ यथासांग पुरा ज्ञाला, असें म्हणतां येणार नाही. 
त्यासाठी त्याने सामाजिक कतेव्यांचेंहि पालन केलें पाहिजे. 
आत्मसंयमन हें सर्व सद्ग्‌णांचें मूळ होय. म्हणूनच नारायणीय 
उपनिषदांत यज्ञाचें वर्गन करतांना शम-दमांना त्या यज्ञाची 
दक्षिणा म्हटलें आहे. काम, क्रोध व लोभ हे माणसाचे शत्रू 
असल्यामुळे त्यांना जिकण्यासाठी दम, दया व दान या 
गुणांची उपासना करावी, असें बृहृदारण्यकांत एका कथेच्या 
द्वारें सांगितलें आहे (५. २. ३). 

उपनिषदांनी सर्वे गुणांत सत्याला पहिलें स्थान दिलें असून 
अनेक ठिकाणीं त्याची महती गायिली आहे. बृहदारण्यकांत 
सत्यालाच धर्म म्हटलें आहे (१. ४. १४). प्रत्यक्ष मृत्यू- 
पासूनहि रक्षण करण्याचें सामर्थ्य सत्याच्या ठिकाणीं आहे, अशी 
त्या क्रषींची श्रद्धा आहे. असत्याने माणसाचा नाश होतो, असें 
सुकेशा त्रद्षषि म्हणतो (प्रश्‍न. ६. १). ' सत्यमेवजयते ' असा 
मुंडकोपनिषदाचा उद्घोष आहे. 

उपनिषदांत नीतीचा विचार आत्मप्राप्तीचें साधन म्हणून 
केला आहे, असें वर सांगितलें; पण त्याबरोबरच उपनिष- 
दांतल्या क्रषींनी सामाजिक जीवनाच्या दृष्टीनेहि नीतीचा 
विचार केला होता, असें दिसतें. अध्ययन व अध्यापन सदेव 
चालवावें आणि त्याबरोबरच व्रत, सत्य, तप, शम, दम, यज्ञ, 
अतिथिसत्कार, भूतदया, इ. गोष्टी माणसाने आचरिल्या पाहि- 
जेत, असा उपदेश उपनिषदांत जागोजाग केलेला आढळतो 
(तै. उ. १. ९). 
नैतिक जीवनाची परिणति आध्यात्मिक अनुभूतींत झाली 
पाहिजे, असा उपनिषदांचा आशय आहे. धमंश्रद्धा हा नीतीचा 
पाया आहे व जीवनांत शांति व समाधान यांचा लाभ हें नीतीचें 


उपनिषद 


फळ आहे. जगांत सववत्र संघर्ष, दुःख व अमंगलता दिसत 
असली, तरी जीवनाचें अन्तिम स्वरूप मंगळ व आनंदमय 
आहे असें वाटणे, हीच धमंश्रद्धा होय. या श्रद्धेनेच जीवन 
ईदवरमय व सेवामय बनतें. अत्या जीवनांत ज्ांति व समाधान 
हीं येऊन निवास करतात. अद्या अवस्थेप्रत पोचलेल्या पुरुषाच्या 
जीवनांत मग नीतीच्या विधि-निषेधांचें कांही प्रयोजनच उरत 
नाही. “ नेनं कृताकृते तपतः: > त्याला कांही केल्याने वा न 
केल्याने ताप होत नाही (वृहदा. ४. ४. २२). अशा पुरुषांच्या 
जीवनांत भूत, वर्तमान व भविष्य या तिन्ही काळांतील सर्व 
सुक्रतें व दुष्कृतें पाण्याच्या लोंढ्यापुढे वाळूचा ढीग वाहून 
जावा, त्याप्रमाणे वाहून जातात. हिलाच ब्राह्मी स्थिति किंवा 
सिद्धावस्था म्हटलें आहे. अद्या पुरुषाला बऱ्यावाईटाचा लेप 
लागत नाही. ज्यांच्यामध्ये अंगतः का होईना; स्वार्थाचा मल 
शिल्लक आहे, त्यांना नीतीच्या वबंधनाची गरज असते. याउलट 
जे आत्मानुभवी असतात, त्यांचा नीति हा स्वभावच बनून 
जातो. 
यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्मन्येवानुपर्यति । 
सवभतेष चात्मानं ततो न विजगप्सते ॥। 
यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यात्मवाभद्विजानत: । 
तत्र को मोहः क: शोक एकत्वमनुप्यत: ।। 
( ईश. ६-७) 
अथे -- जो ब्रह्मवेत्ता पुर्ष सर्वभतें आत्म्याच्या ठिकाणीं 
पाहतो व सर्वे भततांच्या ठिकाणीं आत्म्याला पाहतो, तो 
कोणाचीहि घृणा करीत नाही. ज्या ज्ञानी पुरुषाला सर्व 
विश्व आत्मरूपच झालें, त्याच्या ठिकाणीं शोक व मोह कुठून 
शिल्लक राहणार ! 
नव्य उपनिदे-यज्ञप्रधान ब्राह्मणधर्माच्या उतरत्या काळांत 
इतर वेदबाह्य तत्त्वज्ञानांची वाढ होऊं लागली होती. वौद्ध व जैन 
या धर्मांचे प्रचारक व आचार्य वैदिक धर्माला आव्हान देत 
होते. समाजांत नव्या श्रद्धा, नवीं देवतें व नव्या उपासनापद्धती 
प्रचलित होऊं लागल्या होत्या. पण धर्माचरणाच्या या नव्या 
स्वरूपाला वेदिक धर्मांत स्थान नव्हतें. या नव्या धर्माला समा- 
जांत मान्यता मिळवून द्यायची, तर त्यासाठीं त्याला उपनिष- 
दांचा आधार मिळवून देण्याची गरज होती. कारण, जन्या 
उपनिषदांना उपासना व तत्त्वज्ञान या क्षेत्रांत प्रतिष्ठा प्राप्त 
झाला हाती. त्यामुळ नव्या संप्रदायप्रवतकांना वाटलें, कौ 
आपल्या संप्रदायांच्या लोकमान्यतेसाठीहि अश्या उपनिषदांची 
गरज आहे. म्हणून त्यांनी आपापल्या संप्रदायाची उपनिषदे 
सचण्यास प्रारंभ केला. त्यामुळें उपनिपदांची संख्या वाढत गेली 
वेदिक धर्माला विरोधकांच्या हल यांपासून वांचविण्याच्या 


द्द 


भारतीय संस्कृति कोश 


उदात्त हेतूने हीं नव्य उपनिपदें लिहिलीं गेलीं, असें *हटल्यास 
त्यांचें महत्त्व लक्षांत येईल. या नवरचनेंत अथरवंवेदाच्या 
क्रषींचा पुढाकार होता हें आथवण उपनिपदांच्या मोठ्या 
संख्येवरून दिसून येतें. 

या सांप्रदायिक उपनिषदांत विष्णु, सूर्य, शिव, देवी व गण- 
पति या पंचदेवतांचें व त्यांच्या अवतारांचे वर्णन आहे; त्या त्या 
देवतांचे पराक्रम, इतर देवांचा त्यांच्याशीं संबंध, मृतिकरण, 
पुजाविधि, मंत्र-यंत्र-तंत्र, गायत्रीमंत्र, अथर्वशिरस्‌ पूर्वोत्तरता- 
पिनी, इष्टवस्तु, अप्रिय वस्तु, प्रतीक, अभिपषेकपद्धति, मानस- 
पूजा इ. विषय आले आहेत. तसेंच इतर देवता या उपास्य देव- 
तेच्या अंगभूत मानून अखेर सरण उपास्याचें निर्गुण निराकार 
परब्नह्माशीं ऐक्य कल्पिलेलें आहे. वेष्णव उपनिषदांत दशाव- 
तारांचें व त्या अवतारांच्या स्वतंत्र संप्रदायांचें वर्णन व त्यांच्या 
आध्यात्मिक स्वरूपाचे स्पष्टीकरण असतें. सूर्य व विष्ण 
याच एकल्पत्व मान्य असूनहि सौर उपनिषदांत त्याचें वेगळें 

महत्त्व सांगितलें आहे. शेव उपनिषदांत शिवाचीं प्रसिद्ध 
रूपं आणि वटुक व शरभ हीं अप्रसिद्ध रूपें, यांचें सविस्तर 
वर्णन आहे. शाक्त उपनिषदांत देवीच्या सौम्य व उग्र अश्या 
उभय रूपांचें वर्णन आहे. गाणपत्य उपनिषदांत गणेक्याच्या 
तांत्रिक उपासनेची सविस्तर माहिती असून हेरंब या त्याच्या 
स्वरूपाचें स्वतंत्र वर्णन आहे. 

अशा प्रकारे या नव्य उपनिषदांत पंचायतनदेवतांना प्राधान्य 
दिलेलें असलें, तरी त्यांच्या अनथंगाने इंद्र, अग्नि, काम, ज्वर, 
वासुकि, सोम, हनुमान्‌ इ. देवतांचेंहि स्वरूप व सामर्थ्य 
वणिलेलें आहे 

नव्य उपनिषदांत वकता, श्रोता व उपासक या नात्यांनी 
बरेच नवे क्रषी आढळतात. कित्येक देवता याच त्या उप- 
निषदांच्या कर्त्या या स्वरूपांत दिसतात. नव्य उपनिपदांच्या 
या लेखकानी केवळ देवताविषयकच उपनिषदे रचलीं नसून 

ग, संन्यास व वेदान्त या विषयांवरहि तीं रचलीं आहेत 
भक्तिविषयक स्वतंत्र उपनिषदे नसलीं, तरी सर्व उपनिपदां- 
तुन भक्ताचा ओघ वाहूतांना दिसतो. भक्‍्तिकल्पनेंत मर्त व 
अमूत यांची पूजा, तसेंच उपचारपूजा व मानसप॒जा असे दोन्ही 
प्रकार पुरस्कारिलेले असून, देवतेच्या नामजपाचेंहि माहात्म्य 
सांगितलें आहे. भक्ताला प्रास्त होगाऱ्या विविध लोकांचीं 
वर्णनेंहि तिथे आहेत. योगविषयक उपनिषदांत योगाचीं पंधरा 
अग व त्यांचें विवरण, तसेंच योगावस्था, योगव्रंध, योगमद्रा व 

'लनी जागृत करण्याचे विविध उपाय दिलेले आहेत 
प्रणवाचेंहि महत्त्व प्रतिपादिले आहे. संन्यासाचे सविस्तर 
वर्णन हें नव्य उपनिषदांचे एक वैशिष्टय म्हणावे लागेल 


खंड पहिला 


कुटीचक, वहूदक इ. संन्याव्यांचे चढत्या श्रेणीचे प्रकार, त्यांची 
दिनचर्या, विधि-निषेध व त्यांना प्राप्त होणारा मोक्ष इ. 
गोष्टींचे विस्तृत वर्णन संन्यासविषयक उपनिषदांत आहे. 
वेदान्तपर उपनिषदांत जीवात्मा, परमात्मा, प्रणव, मुक्ति व 
तिच्या सात पायऱ्या, यांचें वर्णंन आहे. 

हीं नव्य उपनिषदें गद्यपद्यात्मक असून त्यांतला गद्य भाग 
वराच मोठा आहे. पद्यरचनेंत प्रामुख्याने अनुष्टुभूछंद आढ- 
ळतो. कधी संवादख्याने, कधी उपदेशरूपाने, कधी सरळ 
व्याख्यानरूपाने, तर कधी प्रश्‍नाचें उत्तर या रूपाने त्यांची 
मांडणी झालेली आहे. त्यांची भाषा सोपी, मनोवेधक, 
समर्पक उदाहरणांनी युक्‍त व क्वचित्‌ अलंकारिक असते. त्या 
त्या उपनिषदांची फलश्रृति आकर्षक वाटावी, अश्या प्रकारें 
दिलेली असते. धर्माथँकाममोक्षांची प्राप्ति, हा या उप- 
निषदांच्या अभ्यासाचा उद्देश आहे. सर्व उपनिषदांचा अद्वता- 
वरच भर आहे. 

सृष्टिनिर्माणशास्त्र व जीवाची मरणोत्तर अवस्था, या बाब- 
तींत जुन्या उपनिषदांचे सिद्धांत गृहीत धरून नव्य उपनिषदें 
तेंच नव्या पद्धतीने मांडण्याचा प्रयत्न करतात. सर्व मार्ग 
मोक्षाकडेच जातात, हें तत्त्व नव्या उपनिषदांनी सूचित केलें 
आहे. 

हीं नव्य उपनिषदे गौण असलीं, तरी तीं उपेक्षणीय नसून 
अनेक दृष्टींनी अभ्यसनीय आहेत. हिंदूंच्या सांप्रतच्या पौराण 
धर्माला त्यांनीच प्रामाण्य प्राप्त करून दिलें आहे. हिंदूंच्या 
सामाजिक व धामिक इतिहासांत त्यांना महत्त्वाचें स्थान 
आहे. 

१०८ नव्य उपनिषदांची नांवनिश्ी मुक्तिकोपनिषदांत 
दिलेली आहे. यांखेरीज आणखी ७२ उपनिषदें आता प्रकाशित 
झालीं आहेत. दोन्ही मिळून ही संख्या १८० भरते. त्यांत ईश, 
केन इ. १० उपनिषदें व ११ वें श्‍वेताश्‍वतर हीं प्राचीन 
उपनिषदे मिळविल्यास उपनिषदांची संख्या १९१ होते. त्यांतली 
१० क्र्ग्वेदाशीं, १९ शुक्ल्यजुर्वेदाशीं, ३२ कृष्णयजुर्वेदाशीं, 
१६ सामवेदाशीं व उरलेलीं सर्व म्हणजे ११४ उपनिषदे अथवं- 
वेदाशीं संबंधित आहेत. नव्य उपनिषदांचे विषयवारीने वर्गी- 
गतां येतें तें असें- वैष्णव उपनिषदे ३४, 


करण स्थूल मानाने स 
क्त २७, गाणपत्य ४, योग २२, संन्यास 


सौर ५, शेव २७, शा 
२०, व वेदान्त ४१. डे व 

या सर्व उपतिषदांची कालनिश्‍चिति कर कठिण आहे. 
विशेषत: सांप्रदायिक उपनिषदे हीं त्या त्या रंप्रदायांच्या स्थाप- 
नेआधी, त्या त्या संप्रदायाच्या वृद्धीबरोबर किवा त्या व- 
संप्रदायांचें तत्त्वज्ञान निश्‍चित झाल्यावर लिहिलीं गेले ह 


६६५ 


उपनिषद 


सांगर्णें अवघड आहे. स्थूल मानाने एवढेंचम् हणतां येईल की, 
या सर्वे उपनिषदांची रचना इ. स. ४०० ते १४०० पर्यंतच्या 
विस्तृत कालखंडांत झाली असावी. वरील सर्वे उपनिषदांची 
यादो पुढीलप्रमाणे आहे-- 

मुख्य उपनिषदें ( इदेताश्‍वतरासह ) -- (१) ईश (२) 
केन (३) कठ (४) छान्दोग्य (५) वृहदारण्यक (६) 
तैत्तिरीय (७) ऐतरेय (८) प्रश्‍न (९) मुंडक (१०) 
मांडूक्य (११) श्‍वेताईवतर. 

अन्य उपनिषदे (अकारानुक्रमाने)-- (१२) अक्षमाला 
(१३) अक्षि (१४) अथवंशिखा (१५) अथर्वेशिरस्‌ 
(१६) अद्दयतारक (१७) अद्वैत (१८) अध्यात्म (१९) 
अन्नपूर्णा (२०) अमृतनाद (२१) अमृतबिदु (ब्रह्मविदु) 
(२२) अल्ला (२३) अवधूत (गद्य-पद्यात्मक) (२४) 
अवधूत (दर्शन) (२५) अव्यक्त (२६) आचमन (२७) 
आत्म (२८) आत्मपूजा (२९) आत्मप्रबोध (आत्मबोध ) 
(३०) आथर्वण ह्वितीया (३१) आरुणिक (आरुणेयी)' 
(३२) आर्षेय (३३) आश्रम (३४) इतिहास (२५) 
ऊध्वे पुंड (३६) एकाक्षर (३७) कठरुद्र (कंठ) (३२८) 
कलिसंतरण (हरिनाम) (३९) कात्यायन (४०) कामराज-- 
कीलितोद्धार (४१) कालाग्तिरुद्र (४२) कालिका (४२ ) 
कालिमेधादीक्षित (४४) कुंडिका (४५) कृष्ण (४६) 
कैवल्य (४७) कौषीतकोब्राह्मण (४८) क्षुरिका (४९) गण- 
पत्यथवशिरस्‌ (५०) गणेशपूर्वेतापिनी (वरदावूर्वेतापिनी) 
(५१) गणेशोत्तरतापिनी (वरदोत्तर तापिनी) (५२) गर्भ 
(५३) गायत्री (५४) गायत्रीरहस्य (५५) गरुड (५६) 
गुह्यकाली (५७) गुह्यपोढान्यास (५८) गोपालपूर्वतापिनी 
(५९) गोयालोत्तरतापिनी (६०) गोपीचंदन (६१) चमुवेद 
(६२) चाक्षुष (६३) छागलेय (६४) जाबाल (६५) 
जाबाल दशन (६६) जाबालि (६७) तारसार (६८) तुरीय 
(६९) तुरीयातीत (७०) तुलसी (७१) तेजोबिटु (७२) 
तैत्तिरीय (७३) त्रिपादविभूतिमहानारायण (७४) त्रिपुरा 
(७५) त्रिपुरा तापिनी (७६) तिशिखोब्राह्मण (७७ ) दक्षि- 
णामूति (७८) दत्तात्रेय (७९) देवी (८०) दृय (८१) 
धघ्यानबिदु (८२) नादविदु (८३) नारद (८४) नारद- 
परित्राजक (८५) नारायणपूर्वतापिनी (८६) नारायणोत्तर- 
तापिनी (८७) नारायण-याज्ञिक्युपनिषद्‌ु, (८८) निरालंब 
(८९) निर्क्त (९०) निर्वाण (९१) नीलदद्र ( ९२) 
नृसिहपूर्वतापिनी (९३) नृसिहपट्चक्र (९४ ) नसिहोत्तर- 
तापिनी (९५) पंचब्रह्म (९६) परत्नह्य (९७) परमहंस 
(९८) परमहंस परिव्राजक (९९) पारमात्मिक (१००) 


उपनिषदे 


'पारायण (१०१) पाश्युपतब्रह्म (१०२) पिंड (१०३) 
'पीतांवरा (१०४) पेंगल (१०५) प्रणव (गद्यात्मक) (१०६) 
प्रणव (पद्यात्मक) (१०७) प्राणाग्निहोत्र (१०८) बटुक 
(वटुक) (१०९) बहवृच (११०) बाष्कलमंत्र (१११) 
बिल्व (११२) वृहज्जाबाळ (११३) ब्रह्मविद्या (११४) 
ब्रह्मा (११५) भस्मजाबाल (११६) भावना (कपिल) 
(११७) भिक्षुक (११८) मठाम्नाय (११९) मंडलत्राह्मण 
(१२०) महा (१२१) महानारायण (वृहन्नारायण किवा 
उत्तरनारायण) (१२२) महावाक्य (१२३) मांत्रिक (१२४) 
मुक्तिक (१२५) मुद्गळ (१२६) मृत्युलांगुल (१२७) 
मैत्रायणी (१२८) मैत्रेयी (१२९) यज्ञोपवीत (१३०) 
याज्ञवल्क्य (१३१) योग (१३२) योगकुंडलिनी (१३३) 
-योगचूडामणि (१३४) योगतत्त्व -१ (१३५) योगतत्त्व 
(१३६) योगराज (१३७) योगशिखा (१३८) राज- 
श्यामलारहस्य (१३९) राधा (१४०) राधिका (१४१) 
'रामपूर्वतापिनी (१४२) रामरहस्य (१४३) रामोत्तरतापिनी 
(१४४) रुद्र (१४५) रुद्राहृदय (१४६) रुद्राक्ष जावाल 
(१४७) लांगूल (१४८) लिंग (१४९) वज्रयंजर (१५०) 
वज्नसूचिका (१५१) वनदुर्गा (१५२) वराह (१५३) 
वासुदेव (१५४) विश्राम (१५५) शरभ (१५६ ) शाट्या- 
यनीय (१५७) झ्ांडिल्य (१५८) श्यारीरिक (१५९) 
शिव (१६०) शिवसंकल्म -१ (१६१) शिवसंकल्प -२ 
(१६२) गुकरहस्य (१६३) शौनक (१६४) श्यामा (१६५) 
श्रीक्ृष्णपुरुषोत्तम (१६६) श्रीचक्र (१६७) श्रीविद्यातारक 
(१६८) षोढोपनिषद्‌ (१ ६९) संकर्षण (१७०) सदानंद 
(१७१) संन्यास (अध्यायात्मक) (१७२) संन्यास (वाक्‍्यमय) 
(१७३) सरस्वतीरहस्य (१७४) सर्वसार (१७५) सामरस्य 
(रसिकानंद) (१७६) सावित्री (१७७) सिद्धान्त ( १७८) 
मिद्धान्तसार (१७९) सीता (१८०) सुदशंन (१८१) 
सुबाल (१८२) सुमुखी (१८३) सूर्य (१८४) सूयंतापिनी 
(१८५) सोभाग्यलक्ष्मी (१८६) स्कंद (१८७) स्वसंवेद 
(१८८) हयग्रीव (१८९) हंस (१९०) हंसषोढा व (१९१) 


हैरंव्र. [ डॉ. सी. ग. देसाई; उ. र.; उपतिषत्सार. ] 
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उपनिपदत्रत उपनीत बटूचें एक व्रत. हें महात्रताप्रमाणेंच 
करायचे असत. ' संवत्सरमपनिषद्ब्रतं चर '- 

एक वर्षे उपनिषद्त्रताचें आचरण कर, असा बट्स प्रेष देतात 
उपनिषदं भो अनुब्रहि' असें बट॒ म्हणतो. अनुप्रवचनीय 
हाभाच्या वेळीं, * उपनिषदे स्वाहा ' अज्ञी मध्यम आहृति 
देतात. ब्रताच्या वेळीं गुरूपासुन ज एंकायला मिळतें, त्यानेच 


६६६ 


भारतीय संस्कृति को 


अध्ययनाची सिद्धि होते, असा त्यांत अभिप्राय आहे. म्हणून 
महानाम्नीच्या श्रवणानंतर, ज्यांनी पूर्वी अध्ययन केलें नसेल 
त्यांनी फाल्गुन पौणिमेपासून श्रावण पौणिमेपर्यंत अध्ययन 
करावें, असें सांगितलें आहे. आचार्य नसल्यास महात्रतादींचे 
अध्ययन शिष्याने स्वतःच करावें, असें पारिजात ग्रंथाचे 
वचन आहे. [सं. कौ. ] 

उपनिष्क्रमण निष्क्रमग पाहा 

उ ठेंगणा व लहान स्तंभ. हा मोठ्या स्तंभाच्या वर 
पपढ वरसवितात. स्थापत्यरचनेंत याचें स्थान गौण असते. 
[ मानसार १५ ] 


पापाचा एक प्रकार. उपपातकें ४९ सांगितली 
उपपातक “आहेत. त्यांचीं नांवें अशीं- गोवध, अयाज्ययाजन 
परदारगमन, आत्मविक्रय, गुरुत्याग, मातृत्याग, पितृत्याग, वडि- 
लांची शुश्रूषा न करणें, स्वाध्यायत्याग, अग्नित्याग, पुत्र- 
त्याग, ज्यष्ठाच्या आधीं कनिष्ठाने विवाह करणें, परिवेत्त्याला 
कन्यादान, परिवेत्त्याचें याजन, कन्यादूषण, वार्धृुष्य (निपिद्ध 
व्याजावर उपजीविका करणें) , ब्रतलोप (ब्रह्मचार्‍्याने स्त्रीसंग 
करणें ), तडागविक्रय, आरामविक्रय, दारविक्रय, अपत्य- 
विक्रय, ब्रात्यत्व ( योग्य काळीं उपनयन न होगें ), बांधव- 
त्याग, भृूताध्यापन (वेतन घेऊन विद्या शिकविगें ), भृता- , 
ध्ययन ( वेतन प्रदानपूवक अध्ययन ), अविक्रेय वस्तूंचा 
विक्रय, सोन्या-रुप्याच्या खाणीवर अधिकार करणें, महायंत्र- 
प्रवतन ( तेलाचा घाणा, शस्त्राळा धार लावणारे यंत्र ग 
चालविणें ), औषधीची हिसा, कुटुंबांतल्या स्त्रियांना वेश्याकम 
करायला लावून त्यावर उपजीविका करणें. अभिचारकर्म 
(जारणमारणादि), मूलकरमं (वशीकरण), ओले झाड तोडणें, 
स्वास्थ्य असतां देव-पितर यांच्या उद्देशाने पाकादि क्रिया न 
करणे, निदितान्नाचें भक्षण, आहिताग्नि न होणें, स्तेय (चौर्य 
अपहार), क्रणाशोधन ( क्रणत्रय न फेडणे ) , पाखंडशास्त्रांच 
अध्ययन करणे, कोशीलव्यक्रिप्रा (नृत्य-वाद्याचे सतत अनष्ठान)/ 
धान्यचोर्य, पश्ुचोरयं, सोन्यारुप्याव्यतिरिकत इतर धातंचें चौर्य 
मद्य पिणाऱ्या स्त्रीचा उपभोग, स्त्रीवध, शद्रवध, वैश्यवध, क्षत्रि 
यवध व नास्तिकता (श. क. ). 


उपपोठ (चा, सिहासनाचा किवा पुतळयाचा चबुतरा 
स्तभाचा अधोभाग, त्याच्या पूर्ण उंचीच्य़ा एक 


चतुर्थांश असतो व उपपोठाची उंची अधोभागाएवढी, त्याच्या 


खंड पहिला 


दुप्पट क्रिवा तिप्पटहि असूं शकते. [.एन्सा, हि. आ. ] 


.. संस्कृत साहित्यांत अठरा महापुराणांव्यतिरिक्‍त 
उपपुरोण जोींअन्य पुराणें आहेत, त्यांना उपपुराणे म्हणतात 
हीं उपपुराणें कोणः्या ना कोणत्या महापुराणाशी सलग्न आहेत 
उपपुराणें हीं महापुराणांच्या नंतर रचलेली व कनिष्ठ प्रतीचीं 
आहेत, असा गैरसमज फार पूर्वीपासून प्रचलित आहे. पण 
कांही उपपुराणें महापुराणांपेक्षाहि प्राचीन असल्याच सिद्ध झालें 
आह़े. एकण सर्वच उपपुराणांत मोलाची ऐतिहासिक माहिती 
साठवलेली आहे. गुप्तपूर्वकालांतील संस्कृति, कला, साहित्य, 
समाजव्यवस्था व धर्मसंस्था या विषयीं बरीच माहिती उप- 
पुराणांत आढळते 

पघुराणांची नेमकी संख्या किती, याबद्दल मात्र मतभद 
आहेत. अनेक संस्कृत ग्रंथांत त्यांची नामावली दिली असून 
त्यांची संख्या सवंत्र अठराच सांगितली आहे. यांपैकी कांही 
नांवें सर्व ग्रंथांत समान असून कांही मात्र भिन्न आहेत. सवे 
ठिकाणची एकण उपपुराणांचीं नांवें पाहतां त्यांची संख्या 
१८ पेक्षा जास्त भरते. प्रचलित उपपुराणांचा नांवें पुढीलप्रमाणे 
आहेत-- व 

(१) आद्य किवा सनत्कुमारीय (२) नाररसिह (२) 
स्क्रान्द (४) शिववर्म (५) दुर्वरातोक्त (६) नारदोय (७) 
कापिळ (८) वामत (९) औशनस (१०) ब्रह्माण्ड (११) 
वारूग (१२) कालिका (१३) माहेश्वर (१४) साम्ब 


(१५) सौर (१६) पराशरोकक्‍्त (१७ मारीच (१८) भार्गव 


स्य 


णप्ऱ] 
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उपपुराणें 


( १९) नंदी (२०) वायवीय (२१) नन्दिकेश्‍वर-युग्म (२२) 
देव (२३) भास्कर (२४) मानव (२५) भागवतद्दय (२६) 
पाद्य (२७) शोक्रेय (२८) वाहंस्पत्य (२९) कौर्म (३०) 
आणु (३१) वृहन्ननारदीय (३२) वृहत्नन्दीश्वर (३३) क्रिया- 
योगसार (३४) धर्म (३५) विष्गुधर्मोत्तर (३६) विष्णुधममं 
(३७) वृहढर्म (३८) शौकर (३९) बृहारसिह (४०) 
बृहद्‌ वेष्णव (४१) गारुड (४२) प्रभासक (४२) लीला- 
वती (४४) देवी -(४५) आखेटक (४६) एकाम्र (४७) 
एकपाद (४८) लघु भागवत (४९) मृत्युंजय (५०) आंगि- 
रसक (५१) गणेशक. 

या उपपुराणांशिवाय आणखीहि कांही उपपुराणें उपलब्ध 
आहेत. कांही उपपुराणें नष्ट झालों असेंहि कळतें. 

क॒र्मपुराणांत ज्या १८ उपपुराणांचीं नांवें आलीं आहेत, 
तीं इ. स. ६५० ते ८५० या काळांत रवलीं गेलीं असावीं. 
या उपपुराणांच्या रचनेचा आरंभ गुस्तकाळीं झाला, असें 
साधारणपणे म्हणतां येईल. कित्येकांच्या मतें कांही उथपुराणें 
यापेक्षाहि प्राचीन आहेत. 

वैदिक काळापासूनच पुराणें हीं सूतवाड्मय या स्वरूपांत 
प्रचलित होतीं. वेदिक आय त्यांना वेदांच्या खालोखाल पवित्र 
मानीत. कालांतराने वौद्ध व जेन या धर्माच्या प्रसारामुळे वैदिक 
धर्मावर आघात वसल्यासारखें झालें. तेव्हा स्मात ब्राह्मणांनी 
आपापल्या पंथाच्या उत्कर्षासाठी त्या पुराणसाहित्याचा उप- 
योग करून घेतला व त्याच्या आधारें वर्णाश्रमधर्माचें पुनरुज्जी- 
वन केले. त्यावेळों ब्रह्मा, विष्णु व महेश या देवतांची उपासना 
करणारे ब्राह्म, पांचरात्र व पाशुपत हे पंथ अस्तित्वांत होते. 
पुढे गुप्तकालांत भागवत पंथाचा उत्कर्ष झाला. 

स्मा्तपंथी ब्राह्मणांनी जी पुराणें रचलीं, तीं महापुराणे या 
नांवाने प्रसिद्धीला आलीं. इ. सनापूर्वी त्यांच्या रचनेला आरंभ 
झाला होता. हीं पुराणें रचलीं गेल्यावर त्यांची एकूण संख्या 
अठरा झाली. ती संख्या शुभ आहे असें समजून निश्‍चित ठर- 
विली गेली. त्यानंतर ब्राह्म, पांचरात्र व पाशुपत या पंथांचे 
आणखी उपपंथ निर्माण झाले. त्या पंथांपैकरो स्मातं लोकांनी 
नवीन पुराणें रचलीं. पण अठरापुराणें मानणार्‍्यांनी या नवर- 
चित पुराणांना आपल्या गटांत थान दिलें नाही. परंतु तीं 
प्रसिद्ध व लोकप्रिय झाल्यामुळें त्यांना दुट्यम स्थान तरी देणेच 
भाग होतें. म्हणून मग मत्स्यवुराणांत कांही ₹ठोकांची भर 
घालून त्यांत नवीन पुराणांचें वर्णन उपपुराणें म्हणून करण्यांत 
आठें. 

महापुराणांप्रमाणेच उपपुराणांतहि सर्ग, प्रतिसर्ग, वंश, 
मन्वंतर व वंशानचरित हे विषय असावे, असें कांही ठिकाणीं 


टा यापक 0 पक अन्य 


उपपुराणें 


म्हटलें आहे. पण प्रत्यक्षांत मात्र तसें क्वचितच आढळतें. हीं उप- 
पुराणें विणिष्ट पंथाच्याच तत्त्वज्ञानाचा पुरस्कार करण्यासाठी 
रचलेलीं असल्यामुळे त्यांच्या कर्त्यांनी राजवंशावळीला कांही 
वेळां मुळीच महत्त्व दिलें नाही. कांही ठिकाणीं उपपुराणांत 
राजवंश दिलेळे असतात; पण त्यांची माहिती यथार्थ नसते, 
त्यांत दंतकथाहि बऱ्याच घुसडलेल्या आढळतात. पण असे असू- 
नहि धामिक व सांस्कृतिक इतिहासाच्या दृष्टीने हीं उपपुराणें 
अत्यंत उपयुक्‍त ठरलीं आहेत. हिंदूंची सामाजिक स्थिति, त्यांचें 
तत्त्वज्ञान, विज्ञानाचा विकास व साहित्य, यांविषयीं पुष्कळ 
माहिती या उपपुराणांमध्ये आढळते. महापुराणें हीं श्रेष्ठ 
प्रतीचीं व अधिकृत मानलीं गेल्यामुळे त्यांतहि पुढे पृष्कळच 
भर घालून त्यांचें उपवंहण केलें गेलें. त्यामुळें सांप्रत उपलब्ध 
असलेलीं महापुराणें हीं इतिहासाच्या दृष्टीने विदवसनीय राहि 
ळेलीं नाहीत. पण उपपुराणांची गोष्ट तक्षी नाही. तीं द्रुय्यम 
प्रतीचीं म्हणूनच उपेक्षणीय राहिल्यामुळे त्यांवर नवीन संस्कार 
झाले नाहीत किवा त्यांत भरहि पडली नाही. त्यामुळेच त्यांचें 
मूळ रूप बहुश: अवाधित राहिलें. त्यांतील माहितीहि त्या- 
मुळेच अधिक विश्वसनीय ठरते. 


उपबाहिण क्रौंच द्वोपांतील एक लघुपर्वत [ पु. इं. ]. 


उपभूपण देव।च्या पुजोपचारांत मुख्य भूपणांच्या मध्ये ज्या 
व वस्तू दतात, त्यांना हे नांव आहे. हों उपभषणे 
पुढीलप्रमाणे असतात- 
प्रावार: पानपात्रं च गेण्ड्को गहमेव च । 
पयंडूकादि यदन्यच्च सवं तदुपभूषणम्‌ ।। 
अ्थ- उत्तरीय वस्त्र, पानपात्र, उत्ली, घर, पलंग आणि 
इतर वस्तू या सर्व उपभूषणें होत. 


उप यज्ञांतली एक पिपळाची स्रची. जहने जव्हा जेव्हा 
८" आहुतो दिल्या जातात, तेव्हा तेव्हा ही स्त्रची 
तिच्याबरोबर घ्यावी लागते ही जहवर झाकण म्हणन 


ठवतात व आहुति देण्याच्या वेळीं जृहूच्या खाली धरतात. 


६६८ 


भारतीय संस्कृति कोश 


2.__6 उप--मन्थच््धसळणें; त्यावरून घसळण्याच्या 

उपमथना व वळन पि मम 3 दज शट 
रवीला उपमंथनी असें नांव पडलें आहे (वृहदा. 

उप.६.३.१३) . घुसळणाऱ्या पुरूषाला वाज. संहितेंत उपमन्थिता 


१) 
उपमंथनी 


असें म्हटलें आहे. पुरुषमेधांतील बळींच्या यादींत याचा 
समावेश आहे [वे. इं. ] 
उपमा ब्रह्मक्षेत्रांतठी एक देवता ( वायु पू. ५९.१३० ). 
मातृसदृश स्त्री. मुख्यत्वे दाईला उपमाता म्हण- 
उपमाता तात. पण स्मृतिग्रंथांत सहा उपमाता सांगितल्या 
आहेत त्या अश्ा-- 

मातुःस्वसा मातुलानी पितृव्यस्त्री पितृष्वसा । 

इवश्रू: पुवंजपत्नी च मातृतुल्या: प्रकौतिता: ।। 

अर्थ-मावशी, मामी, चुलती, आत्या, सासू व मोठी भावजय 

या सहा उपमाता होत. 


3_ पद्यूयागांत अनुयाजाच्या वेळीं करायचा एक 
उपवज हाय होम. शामित्र अग्नि वेदींत ठेवन त्या अग्नी- 
वर पशूच्या गुदकांडाच्या अकरा भागांच्या आहुती देतात. या 
होमाचे मंत्र गुल यजुवेंदामध्ये सांगितळे आहेत (६.२१) . प्रति- 
प्रस्थाता त्र्त्विज्‌ हा होम हाताने अथवा गुदकांडाचा तुकडा 
स्रुचींत घेऊन त्याने करतो. उपयज्‌ होम झाल्यावर होमकर्त्याने 
वर्हीवर हात पुसून आपल्या हृदयास स्पर्श करायचा असतो. 
ज्या यागांत पशुयाग असेल, तिथे अनुयाजावरोबर हा होम 
करतात. र 


उपयमनी उंबराच्या लांकडाची मोठी स्रची. था खचाचे 
विल (टवळें) मोठें करतात. महावीर खूप तप्त 
झाला, म्हणजे तो अग्नींतून काढून उपयमनींत ठेवतात. 


उपयोग की यी” पारलौकिक कल्याणासाठी जीं पुण्यकर्म 

करतात त्यांना इष्टापूर्त असें नांव आहे. या इष्टा- 
पूर्तांच्या सिद्धीसाठी द्रव्य खर्च करणें याला उपयोग अजी संज्ञा 
आहे. ' उपयोग: धर्मादिप्रयोजनो वियोग: ' अशी त्याची व्याख्या 


खंड पहिला द 


आहे. ' नियमवूर्वकं विद्याग्रहूणम्‌ ' > नियमपूर्वक विद्येचें ग्रहण 

करणें यालाहि उपयोग म्हटलें जातें. (अष्टा. १.४.२९ वरील 

काणिका) . 

उपरागा एक शक्‍तिदेवता [पु.इं.] 

् हें वन मल्लांच्या प्रदेशांत होते. या 
पवत्तन सालवन छिकाणीं वृद्धाला महापरिनिर्वाण प्राप्त 

झालें. [ हि. जॉ. ए. ६. ] 


ड्‌ ७ एक महान्‌ आचार्य. याने पुर्व व उत्तर मीमांसा 
पवप ग्रांवर वृत्ति लिहिली आहे. शवरस्वामीने आपल्या 
मीमांसासूत्रभाष्यांत भगवान्‌ उपवर्पषे असें म्हणून याला गोर- 
विलें आहे (१. १.५). शंकराचार्यहि याला सवेत्र भगवान्‌ हो 
उपाधि लावतात. शबरस्वामी याचा उल्लेख करतो व शबर 
स्वामीचा काल इ. स. दुसर्‍या शतकाच्या मागे जात नाही, 
यावरून उपवर्षं हा तत्पूवैकालीन ठरतो. उपवर्षाने व्याकरणां- 
गील स्फोटवादाचें खंडन केलें आहे. पतंजलि हा स्फोटवादाचा 
प्रवर्तक असन त्याचा काल सनपूर्व दुसर शतक मानतात 
त्यावरून उपवर्षं हा पतंजलीच्या नंतर व शबरस्वामीच्या पूर्वी 
म्हणजे सनपूर्व २०० ते इ. स. २०० या कालखडांत कधीतरी 
डोऊन गेला, एवढेंच म्हणता येतें. [ प्रा. मौ. बि.; हिंदुत्व; 
शंकराचायं. ] 


यागाच्या आदल्या दिवसाला उपवसथ म्हणतात 
उपबसथ दसऱ्या दिवशीं यागासाठी ज्या देवता असतील 
त्यांचे आवाहन करून ' आजच्या दिवस तुम्ही अग्नींत राहा, 
असें उपवसथाच्या विधींत त्यांना सांगायाचे असते. याला दव- 
तोपवासन असेंहि म्हणतात. या दिवशीं यजमानदपती उपवास 
करतात व देवतांच्या सान्निघ्यांत राहतात. 


अन्नपाणी वर्ज्य करून राहणें म्हणजे उपवास होय. 
उपवास राचे लक्षण पुढील प्रमाणे सांगितलें आहे - 
उपावत्तस्य पापेभ्यो यस्तु वासो गुण: सह । 
उपवास: सविज्ञेय सर्वभोगविर्वाजत; ।॥। 
अर्थ - पापकर्मांपासन निवृत्त झालेल्या माणसाचा सद्गुण” 
सह वास म्हृणजे उपवास होय. त्यांत ( खानपानदि) सर्वेभोग 
वरज्ये करायचे असतात. वि 
सर्वसाधारणपणे उपवासाचा अर्थ हलका व मित आहार धणे, 
असा करतात (ते. सं. १०६.१०७. ३) . उपवास हा पापक्षालनाचा 


९ उपवास 


एक मार्ग होय, असें गौ. धर्मसूत्र सांगतें (१९. ११). उप- 
निषत्कालींहि जाणत्या लोकांना उपवासार्चे महत्त्व माहीत 
झालें होतें. वृहदारण्यकांत परमेशवराप्रत जाणण्याचे जे अनेक 
मार्ग सांगितले आहेत, त्यांत उपवासाचाहि निर्देश आहे -- 
तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणाविविदिषन्ति 
यज्ञेत दानेन तपसा5नाशकेन । 
अर्थ-- वेदवचनाधार घेऊन यज्ञ, दान, तप व उपवास हे 
परमेश्‍वरप्राप्तीचे मार्ग आहेत, असें ब्राह्मण सांगतात. 
तयाच्या निरनिराळया प्रकारांत उपवास हा मुख्य व श्रेष्ठ 
आहे, असें महाभारतांत सांगितलें आहे. म. भा. च्या अनुशासन- 
पर्वात निरनिराळ्या प्रकारचे उपवास व त्यांचों फले यांचें 
वर्णन आहे (१०६.५). या सर्वे फलांचे तात्पर्य स्वगेप्राप्ति 
हें आहे. स 
गृह्यसूत्रांत उपवास शब्दाचा अर्थ थोडा वेगळा केला आहे. 
यज्ञकर्माला उपयुक्त असें धान्य शिजवून अल्पाहार करणें 
म्हणजे उपवास होय, असें काठक गृह्यसूत्र सांगते (४६. २). 
कोणतेंहि वेदिक कर्म करण्यांत हयगय ज्ञाली, तर त्याचें 
प्रायश्चित्त म्हणून एक दिवस उपास करावा, असें मनुस्मृतीत 
( ११.२०३ ) व विष्णु धमंसूत्रांत ( ५४. २९ ) सांगितलें 
आहे. 
अहोरात्राच्या उपवासाला संपूर्ण उपवास म्हणतात. एका- 
दशी, शिवरात्रि, रामनवमी, जन्माष्टमी, ह॒रितालका तृतीया इ. 
संपूर्ण उपवास होत. दिवसांत एकदा जेवणें याला एकभुक्त 
म्हणतात. सोमवार, शनिवार इ. वारांचे उपवास हे एकभुक्त 
करायचे असतात. संकष्टचतुर्थी, प्रदोष हेहि एकभुक्तच होत. 
अश्या उपवासांत दुपारीं किवा रात्रीं, एकदा भोजन करतात. 
अंजन, गंध, पुष्प, माला, अलंकार, दंतधावन, गात्राभ्यंग, 
तांबूल, दिवसा झोप, अक्षक्रीडा, मैथुन, अतिजलपान इ. गोष्टी 
उपवासाच्या दिवशीं वर्ज्य होत. व्रतीमनुष्य उपवास करण्याच्या 
कामीं असमर्थ असेल, तर त्याच्या प्रतिनिधीने उपवास केला 
तरी चालतो. 
पुत्र वा विनयोपेतं भगिनी भ्रातर॑ तथा । 
एषामभाव एवास्यं ब्राह्मणं विनियोजयेत ।। 
( स्कंदपुराण ) 
अर्थ-- विनयशील पुत्र, बहीण, भाऊ किवा त्यांच्या अभावीं 
ब्राह्मण यांस उपवासासाठीं प्रतिनिधि नेमावे. 
भार्या भतृंब्रतं कुर्यात्‌ भार्यायार₹च पतिस्तथा । 
असामधथ्ये हृयोस्ताभ्यां ब्रतभडगो न जायते ।। 
(गरुड पुराण) 
अर्थ-- पत्नीने पतीचें व पतीने पत्नीचें व्रत केल्यास चालतें; 


उपवास 


पण तीं दोघेंहि जर त्या कामीं असमर्थ असतील, तर त्यांना 
ब्रतभंगाचा दोष लागत नाही. 
उपवास करणें शक्‍य नसेल, तर त्यासाठी आणखीहि एक 
पर्याय सांगितला आहे- 
उपवासासम्थइचेदेकं विप्रं तु भोजयेत्‌ । 
तावद्धनानि वा दद्याद्‌ यद्‌ भक्‍ताद्‌ हिगुणं भवेत्‌ । 
सहस्रसम्मितां देवीं जपेद्दा प्राणसंयमान्‌ । 
कुर्याद्‌ द्रावशसंख्याकान्‌ यथाशवित ब्रते नर: । 
ी (ब्रह्मवे. पु.) 
अथे -- उपवास करणें शक्‍य नसेल तर एका ब्राह्मणाला 
भोजन द्यावें किवा भाताच्या (बिध्याच्या) दुप्पट किमतीचें 
द्रव्य द्यावे. देवीचा जप एक हजार संख्येने करावा. वारा वेळां 
प्राणायाम करावा. हें सर्व यथाशक्ति केलें तरी चालेल. 
नक्‍्तं हविष्याचनमनोदनऊ्च 
फलं तिला: क्षीरमथास्बु चाज्यम्‌ । 
यत्पञ्चगव्यं यदि वाथ वायु: 
प्ररास्तमत्रोत्तरमृत्तरञ्च ।। 
अर्थ -- नक्तभोजन, भात वगळून हविष्यान्न, फळें, तीळ, 
दुध, पाणी, तूप, पंचगव्य व वायु यांचें भक्षण करून केलेला 
उपवास उत्तरोत्तर प्रशस्त होय. 
जेनांनी उपवासाचें महत्त्व फारच वाढविले आहे. त्यांनी सर- 
सकट सर्वांना उपवास करण्याचा आदेश दिल्यामुळे खालच्या 
वर्गातहि त्या धर्माचा प्रसार होण्यास मदत झाली. जेनधर्मांत 
अखंड ४२ दिवसांपर्यंतचा उपवास सांगितला आहे. त्यांच्या 
उपवासांत अन्नाबरोबर पाणीहि वज्ये असतें. 
फार प्राचीनकाळीं कधीतरी माणसाला अन्नाचें दुभिक्ष झालें 
असावें व त्यांतूत धामिक उपवासाची कल्पना निघाली असावी. 
त्यामुळे उपवासकालांत होणारा ज्ारीरिक व मानसिक त्रास 
म्हणजे तपच होय, असें मानलें गेलें आहे. मृताशौचांत उपवास 
करण्याची पद्धत पुष्कळ देशांत आढळून येते. पापाचें परिमार्जन 
व ईश्वराची क्षमा, यांसाठीहि कित्येक लोक उपवास करतात. 
विवयवासना शमावी व आत्मिक उन्नतीच्या मार्गांतल्या सर्व 
अडचणी व बाधा दुर व्हाव्या, म्हणूनहि उपवास करतात. उप- 
वास ही धामिक आचारांतली एक शिस्त आहे. उपवासाने जप, 
तप, ध्यान, इत्यादि गोष्टींना तेज येतें. उपवास किती दिवस 
करावा, हें त्या त्या धर्मक्रृत्याच्या विधीवर अवलंबून असतें. 
ख्तरिस्ती व इस्लाम या धर्मातहि उपवास विहित असून त्या 
धर्मांनी त्याचे दिवसहि ठरवून दिलेळे आहेत. पाड्यांच्या 
धर्मांत मात्र उपवास सर्वथा वर्ज्य ठरविळेला आहे. [ हि. ध.; 
दा. क., म. भा. उ. सं. ; एन्सा. रि.] 


के. 


६७० 


भारतोय संस्कृति कोर 


70, डाव्या खांद्यावरून घातलेल्या यज्ञसूत्राला उपवीत 
म्हणतात. तें नऊ धाग्यांचे आणि त्रिवृत असतें. 
पाहा-यज्ञोववीत. 


2 


उपवीर पिश्नाचांचा एक वगं. हा वृक्षांच्या साली परिधान 
करून इमशानांत राहतो. [ पु. इं. ] 


द प्रत्येक वेदाला एक या प्रमाणे चार वेदांच चार 

“ _उपवेद आहेत, ते पुढीलप्रमाणे - क्रग्वेदाचा आयु- 
वेद, यजुर्वेदाचा धनुवेद, सामवेदाचा गांधर्ववेद व अथर्व- 
वेदाचा अर्थशास्त्र हा उपवेद होय. 


उपवेशन एक दिशुसंस्कार. उपवेदान म्हणजे वालकाला 
पवश भूमिवर वसविणें. हा संस्कार पांचव्या महिन्यांत 
करायचा असतो. उत्तरात्रय, मृग, पुष्य, ज्येष्ठा अश्विनी व 
अनुराधा, हीं नक्षत्रे या संस्कारास शुभ असतात. दुसरी गोष्ट 
म्हणजे मंगळ शुभस्थानीं असावा लागतो. या प्रसंगीं वराह 
व पृथ्वी यांची पूजा करून वालकाला भूमीवर वसवितात व 
पुढीलप्रमाणे भूमीची प्राथना करतात- 

रक्षेनं वसुधे देवि सदा सवंगतं शुभे । 

आयु:प्रमाणं सकलं निक्षिपस्व हरिप्रिये ।। 

चराचराणां भूतानां प्रतिष्ठानाव्यया ह्यास । 

कुमारं पाहि मातस्त्वं ब्रह्मा तदनुमन्यताम्‌ ।। 

अथं- हे पृथ्वी, तूं या मूलाचें सवंत्र रक्षण कर. याला 

संपूर्ण आयु:प्रमाण ( शतायुष्य ) दे. तू चराचर भूतांची 
प्रतिष्ठा व अव्यय आहेस. तूं या कुमाराचें रक्षण कर. ब्रह्मा 
या गोष्टीला मान्यता देवो. [ नि. सि. ] 


ला पळसाची प्रादेशमात्र समिधा. पण कात्यायनयरि- 

पबष शिष्टांत उपवेष हाताच्या आकाराचा करावा व 
तो एक अरत्नि लांब असावा असें सांगितलें आहे. तसेंच तो 
खेराचा केल्यासहि चालेल असें हे म्हटलें आहे. [ विद्याधर- 
शास्त्री भिडे ] 


७३__ २ वारणसींतले क र्थ टं - वा _ 
उपशांत शिव तिळें एक तौर्थ. हे. भद्रेशवराच्या 


> 


नेक्लंत्येला आहे. [ कृ. क. त. ] 


(इ.स.चे घ्वें शतक) हा मध्य भारतांत राह- 
| तारा एक भिक्षु होता. याने चीनमध्ये जाऊन 
तीन बौद्ध ग्रंथांचें चिनी भाषेंत भाषांतर केलें. [म. ज्ञा. को. ] 


उपशून्य 


खंड पहिला 


उपश्रात अदृष्ट कथन करणारी एक देवता. इंद्राणीच्या 
झु प्रा ्थनेवरून हिने इंद्र जिथे लपला होता, तें ठिकाण 
तिला दाखविलें. [ म. भा. उद्यो. १३-१४ ] 


उपसंग्रहण पादस्पझे, अभिवादन. वटूने गोत्र, प्रवर व नाम 

यांचा उच्चार करून “ मी नमस्कार करतों, 
असें म्हणणें व उजव्या व डाव्या कानाला अनुक्रमें डाव्या व 
उजव्या हातांनी स्पर्श करून नंतर गुरूच्या पायांवर मस्तक 
टेकणे, याला उपसंग्रह्ण असें नांव आहे. 


उपसथाग वौद्ध विहाराचा एक भाग. या ठिकाणीं 
प्सथागार भिक्षूंचा पापोच्चारणविधि होत असे. 

उप श्रौत यज्ञांतला एक होम. देवानी हा होम करून 
सद्‌ असुरांना त्रिलोकांतून हाकलून दिलें.[ ऐ. ब्रा. ] 

उपसर्श महामारी वगेरे जीवघेण्या सांथींना उपसर्ग म्हण- 
पसग तात. योगमार्गाच्या आचरणांत येणाऱ्या विघ्नांनाहि 

हें नांव आहे. उपसर्ग हे त्रिगुणांचे परिणाम असतात. [ पु. इं. ] 


ऱ होमासाठी पात्रांत हविर्भाग घेण्यापुर्वी पात्राला 
पस्तरण तूप लावतात, त्याला उपस्तरण म्हणतात. 
-___. सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या मंड- 
उपस्तुत वाष्टहव्य लांतलें ११५ वें सूक्त याच्या नांवावर 
आहे. याने त्याच्या पहिल्या क्रचेंत एक कोडें घातलें आहे- 

“ [म्हटला तर) लहान आणि (म्हटला तर ) तरुण असा 
एक पुरुष आहे. त्याची वाढ म्हणजे अद्‌भुत प्रकार 1! त्याला 
आया दोन. पण एकीजवळहि तो कधी स्तनपानासाठो गेला 
नाही. कारण त्याच्या आयांना स्तनच नाहीत. त्यांनी त्याला 
जन्म दिला म्हणावे, तर तो तात्काळ कसा वाढला ? आणि 
पुढे त्याने देवांचें प्रतिनिधित्व तरी कसें केलें / ' | 

या कोड्याचें ' अग्नि ' असें उत्तर त्यानेच पुढील क्रर्चेत 
दिलें आहे. 


हें एक योगमार्गांतलळें आसन असून त्याचें 
उपस्थ आसन लक्षण पुढीलप्रमाणे आहे - 
दक्षिण।ं चोपविव्योर॑ं वामगुल्फोपरि न्यसेत्‌ । 


वामोरो दक्षिणं गुल्फ तच्चोपस्थमुदीरितम्‌ ।। 
( आचारेन्दु ) 


६७१ 


उपाकरण 


अर्थ -- वसतांना उजवी मांडी डाव्या घोट्यावर व डावी 
मांडी उजव्या घोट्यावर ठेवून बसणें म्हणजे उपस्थ होय- 


उप 5 जवळ, स्थान 5 स्थिति. याची व्याख्या 

पुढीलप्रमाणे केली आहे - 
उपस्थानं तदेव स्यात्प्रणतिस्थानसंयुतम्‌ 

( आचारेन्दु 

अर्थ - मंत्राला नमस्कारविषयाची जोड दिली, की तें उप- 
स्थान होतें. 

उपस्थानांत उभें राहुन देवाचें स्तोत्र करतात. संध्यावंदनांत 
गायत्रीजप झाल्यावर उभें राहून उपस्थान करतात. सकाळीं 
*मित्रस्प़र चर्षगी ' (क्र. २. ५९. ६-९) इ. मंत्रांनी सूर्याचे 
व सायंकाळों “ जातवेदसे ' ( क्र. १.९९.१ ) या मंत्राने 
अग्नीचे उपस्थान करतात. [ आह्िकसार ] 


उपस्थान 


ठवरे (१) मरीचिगर्भ लोकांतील पितरांचा एक वर्ग. 
हत हृ सोमज व सोमप आहेत. 
(२) साध्यांनी वाढविलेले अंगिरताचे पुत्र. [पु. इं. ] 


। वैदिक साहित्यांतळा एक प्रकार. एखाद्या आचा-. 
उपज्ञात राच्या प्रथम आविष्काराला उपज्ञात ही संज्ञा आहे. 
अशा प्रकारच्या प्रयत्नाला आद्य आचिख्यासा म्हणत (अष्टा. 
२. ४. २१). आपिशलि, शाकटायन व पाणिनि यांच्या सारख्या 
महान्‌ आचार्यांच्या कृती या सदरांत येतात. उपज्ञात साहित्य 
हें प्रोत्त साहित्याच्या अंतर्गत मानतात. छंदोग्रंथ किवा शाखा 
ग्रंथ हे केवळ प्रोक्‍्त आहेत; उपज्ञात नाहीत. प्रवचनकर्त्या 
क्रषींनी मूळ संहितांमध्ये कांही फेरफार करून त्या आपल्या 
शिष्यांना पढविल्या. त्यामुळेच एकाच वेदाच्या कित्येक शाखा 
परस्पर मिळत्या जुळत्या आढळतात. पाणिनीची अष्टाध्यायी 
मात्र प्रोक्त व उपज्ञात अश्या दोन्ही सदरांत येऊं शकते (पाणि- 
निना प्रोक्‍तम्‌ पाणिनिना उपज्ञातम्‌ - काशिका) . पाणिनीच्या 
तव्या व्याकरणशास्त्राला प्रोकक्‍्तलक्षण लागू पडतें तें असें, को 
छंदोग्रंथांप्रमाणेच त्याचीहि गुरु-शिष्यपरंपरा प्रवतित झाली. व 
त्याचें उपज्ञातलक्षण हें, को त्या शास्त्रांत पाणिनीचें स्वतंत्र 
कतृत्व मानलें गेलें. [पा. भा. ] 


पश्ुयागांत ज्या देवतेसाठी जो पश्षु सांगितला 
इ्पाकरण असेल, त्याचा याग करायचा असतो. पश्षु यज्ञ- 
शाळेंत आणल्यावर ' हा अमुक देवतेसाठी आहे, ' असा जो 
संकल्प करतात, त्याला उपाकरण म्हणतात. हें झाल्यावर 


उपाकरण <७२ भारतीय संस्कृति कोदा 
*्ौ 


विधी करतात. सांगतेसाठी व्राह्मणांना भोजन घालून दक्षिणा 
देतात. 


मग त्या पश्चें हनन करून त्याच्या वपेचा व अंगांचा याग 
करतात. 


याला उपाकरण असेंहि म्हणतात. संस्कारपूर्वक 
उपाकम श्रुतींचें ग्रहण करणें, म्हणजे उपाकरण होय. उपा- 
कर्म म्हणजे वाषिक वेदाव्ययनाचा प्रारंभ करणें व उत्सर्जन 
म्हणजे वेदाध्ययन कांही काल वंद ठेवणें होय. प्राचीन काळीं 
हे दोन विधी वेगवेगळ्या दिवक्लीं करीत; पण पुढे वैदाध्यय- 
नाचा र्‍हास होऊं लागला आणि हे दोन्ही विधी एकाच दिवशीं 
प्रथम उत्सर्जन व मग उपाकर्म असे लागोपाठ करण्यात यऊ 
लागले. | ी 
उपाकर्माला कांहीं सूत्रांत अध्यायोपाकरण किवा अध्यायी" 
वाकर्भ असें म्हटलें आहे. यांतील अध्याय दाव्दाचा अथर बदा- 
व्ययन असा आहे. तेव्हा उपाकर्म म्हणजे वेदाध्ययनाला प्रारंभ 
करण्याचा विधि असा त्याचा अथ होतो. हें वर्षाव्रद्वतूंत करतात 
'क्रिवा वर्षांतून एकदा करतात, म्हणून याला वाषिक असेंहि 
म्हटलेले आढळतें. उपाकर्म केव्हा करावें, याबद्दल सूत्रकारांत 
मतभेद आहेत. आश्वलायन म्हणता- 
ओष॒धीनां प्रादुर्भावे श्रवणेन श्रावणस्य 
पञ्नचचम्यां हस्तेन वा । 
(आदव. गृ. सू. २. ५. १-२) 
अर्थ-ओषधी उगवल्या म्हणजे चंद्र श्रवण नक्षत्रांत असतां 
(श्रावण पौणिमेला) किवा चंद्र हस्त नक्षत्रांत असतां श्रावण 
पंचमीला उपाकर्म करावें. 
या बावतींत प्रत्येकाने आपापल्या गृह्यसूत्राप्रमाणे वागावें, 
असें टीकाकार सांगतात. क्र्ग्वेदी लोक श्रावण शु. ५ मी किवा 
१४ शी किवा पूणिमा या तीथींना उपाकर्म करतात. गोभिल व 
खादिर गृहयसूत्रें भाद्रपदपूणिमा व हस्तनक्षत्र यांच्या योगावर 
कर्म विहित समजतात. ब्रह्मचारी, गृहस्थ व वानप्रस्थ या 
तिघांनाहि उपाकमं करावें लागतें. तें सकाळीं करतात. आचार्य 
आपल्या शिष्यांसह गृह्याग्नीवर हा विधि करतो, असें पार- 
स्कर सांगतो. याचा विधि असा - 
आचार्य व क्िष्य एकत्र जमून स्थंडिलावर संकल्पपूर्वक अग्नि 
सिद्ध करतात. आज्यभागान्त कर्म झाल्यावर सावित्री, ब्रह्मा, 
श्रद्धा, मेधा, प्रज्ञा, धारणा, सदसस्पति, अनुमति व छंदसीक्रत्रषि 
या नऊ देवतांना आज्याहुती देतात. नंतर सातूचें पीठ दह्यांत 
मिसळून त्याच्या गोळ्या करतात व आग्नि, अप्तृणसूर्य इ. 
देवतांना त्यांच्या आहुती द्रेतात. मग स्विष्टकृत्‌ करून आचार्य 
व शिष्य त्या अवशिष्ट उरलेल्या सातूच्या पिठाचें सेवन कर- 
'तात. मग आचमन, मार्जन, यज्ञोपवीतधारण, गायत्री जप इ. 


“ 


उपाकर्माला सांप्रत श्रावणी म्हणतात. श्रावणी म्हणजे नवें 
यज्ञोपवीत घालण्याचा वाषिक दिवस, अक्षी हल्लीं समाजांत 
सार्वत्रिक समजूत आहे; पण ती भ्रममूलक होय. गृह्यसूत्रांत 
उपाकर्माचें विधान सांगतांना त्यांत यज्ञोपवीतधारणाचा विधि 
सांगितलेला नाही. तो उपाकर्माचा प्रधान हेतु नव्हेच. प्रतिवर्षी 
वेदाध्ययनास किवा वेदांच्या उजळगीस प्रारंभ करण्याच्या 
प्रसंगीं विद्यार्थ्यांनी आपल्या गुरुजनांसमवेत करग्याचा तो एक 
सोपा, सुटसुटीत, परंतु शिक्षणशरास्त्रदृष्टया महत्त्वपूर्ण असा 
विधि होता. 

असें असेल, तर सांप्रत 'ग॒रु-गिष्यांव्यतिरिक्‍्त समाजांतले 
इतरहि सर्व उपतीत व गृहस्थाश्रमी लोक श्रावणी करतात, 
ती कां, असा प्रश्‍न उपस्थित होतो. पूर्वकालीन समाजसुवधा- 
रकानी घडवून आणिलेली ती एक सामाजिक सुधारणा आह 
असे त्याचें उत्तर द्यावें लागतें. शिक्षण संपले व पदवी प्राप्त 
झाली, म्हणजे विद्यार्थी शिकलेलें बहुतेक सगळें विसरू लाग- 
तात, असा आजचा जो अनुभव, तोच पूर्वीचाहि होता. वेदा- 
ध्ययन विसरू नये, म्हणून नित्य ब्रह्मयज्ञाची योजना केलेली 
होती. या ब्रह्मयज्ञांत थोडा वेळ तरी स्वाध्याय करावा लागे. 
पण रोजच्या व्यावहारिक दगदगींत पुढे या स्वाध्यायाचीहि 
हेळसांड होऊं लागली. त्यामुळे शिकलेले वेदमंत्र जर विस्मृ- 
तींत नष्ट होऊं द्यावयाचे नसतील आणि त्या मंत्रांना येणारा 
शिळेपणा काढून टाकायचा असेल, तर याहून निराळी कांही 
तरी तजवीज करणें आवश्‍यक आहे, असें समाजधुरीणांना 
वाटं लागलें. 

आपला देश कृषिप्रधान आहे. भारतांत आषाढापासून तों 
भाढ्रपदापर्यंत केव्हातरी पावसाळा सुरू होतो. शेतीची पेरणी 
वगेरे कार्मे झाल्यावर कांही महिने शेतकऱ्याला फुरसतीचे 
मिळतात. म्हणून या कालांत सर्वे स्नातकांनी दर वर्षी शिक- 
लेल्या वेदांची उजळणी करावी, अशा हेतूने उपाकर्म अर्थात्‌ 
श्रावणी सर्वांना सक्तीची करण्यांत आली. हस्तनक्षत्राची देवता 
सविता ही होय. गायत्रीमंत्रांतहि त्याच देवतेची प्राथना आहे. 
तेव्हा प्रतिवाषिक वेदाध्ययनाचें अधिवेशन श्रावण महिन्यांतील 
ह्स्तनक्षत्राच्या दिवशीं म्हणजे शु. ५ मीस करावें, अशी प्रथा 
पडली. प्रारंभीं गुरुमुखांतुन श्रवण करूनच शिष्य वेद शिकत. 
तेव्हा उपाकर्मासाठीं श्रावण महिन्यांतील श्रवण नक्षत्राचा 
दिवस म्हणजेच पोणिमा हीहि मान्य करण्यांत आली. आजहि 
वरपोडॉम विंग शू. मीस झालें नाही, तर तें पौणिमेस कर- 
तात. उपाकमांच्या वेळीं वैदिक देवतांचें हवन करून वृद्धि व 


खंड पहिला 


धारणा प्राप्त व्हावी म्हणून प्रार्थना करतात. त्याच वरोवर 
मंत्रद्रष्टया क्रपींनाहि क्रृतज्ञतापु्वक प्रणाम करतात. प्रत्येक 
शाखेचें उपाक्म भिन्न असतें. उत्सर्जंनविधि हा उपाकर्माचें 
अधिवेशन संपण्याच्या वेळीं करीत असत. उत्सजंन झालें, 
को पाठशाळांना सुट्टी होत असे. पण सांप्रत हे दोनहि विधी 
केवळ तांत्रिकच झाल्यामुळे श्रावणी करणारे लोक उत्सर्जन व 
उपाकर्म एकाच दिवक्ीं करून मोकळे होतात. पाहा-उत्स्जन. 
॥ प्रा; भा. शि, प.) हिं. घे: 3 क्रू: न. क. ] 


कपा कोणत्याहि मोठ्या कथानकांत विशिष्ट प्रसं- 
पाख्यान ग्राने समाविष्ट केलेली दुय्यम कथा म्हगजे 
उपाख्यान होप. ही कथा स्वयमेव -परिपु्ण असते व मुख्य 
कथेला उपोद्दलक म्हणून सांगितली जाते. सत्यवान्‌-सावित्री, 
नल-दमयंती, इ. कथा हीं महाभारतांतलीं उपाख्यानेंच होत. 


3. आदिविन शु. ५ मीच्या दिवशीं हें व्रत 
उपागलालताव्रत करतात. हें काम्य व्रत असुन स्त्री-पुरु- 
यांना करतां येतें. विशिष्ट कामनेने हें ब्रत॒ करतात. ललिता 
देवी ही या व्रताची देवता आहे. यांत एखाद्या करंडकाचें 
झांकण तिचें प्रतीक म्हणून पुजेस घेतात. सकाळीं आघा- 
ड्याच्या काडीने दंतधावन करतात. केळीचे खांब व पुष्प- 
माळा यांनी देवीसाठी मखर बांधतात. देवीचें ध्यात पुढील 
मंत्राने करतात-- 
नीलकौश्ेयवसनां हेमाभां कमलासनाम्‌ । 
भक्तानां वरदां नित्यं ललितां चिन्तयाम्यहम्‌ ।। 

अर्थ -- कमलावर अधिष्ठित, निळें, रेशमी वस्त्र परिधान 
करणारी, सुवर्णकांतीची, भक्तांना नित्य वर देणारी, अल्ला 
ललितेचें मी चितन करतों. 

या पूजाविधानांत पुष्पांजलि समर्पण झाल्यावर गंधाक्षतायुक्‍त 
व साग्र अशा ४८ दुर्वा ललितेला वाहतात. नैवेद्यासाठी लाडू, 
वडे, घारगे वर्गैरे पदार्थ करतात. पुजेच्या अंतीं घारग्यांचें 
वायन देतात. रात्रौ जागरण व कथाश्रवण करतात. दुसर्‍या 
दिवशीं देवीचें विसर्जन करतात. 

उद्यापनविधि - या ब्रताचें उद्यापन करण्यास एक आचार्य 
व इतर वीस क्रत्विज यांची आवश्‍यकता असते. या विधींत 
कलशावर ब्रह्मादि देवतांच्या पीठावर मध्यभागीं ललितेची 


प्रतिमा ठेवतात. पुजा झाल्यावर उसाचे करवे, पांढरे तीळ व 
पायसान्न यांच्या १०८ आहुती देतात. वेळूच्या शिप्तरांत २० 
घारगे ठेवून त्यांचें वायन देतात. ब्राह्मयभोजन घाढून व्रताची 
सांगता करतात. या व्रताची कथा अशी-7 


भा. सं. को. ४३ 
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उपांगललितात्रत 


प्राचीन काळीं भूृगुक्षेत्रांत गौतम नांवाचा एक ब्राह्मण राहत 
असे. त्याचा बंधुवर्ग मोठा होता. त्याला म्हातारपणीं दोन पुत्र 
झाले. श्रीपति व गोपति अशीं त्याने त्यांची नांवें ठेवली. 
पुढे थोड्याच काळांत तो निवतंला. त्याची पत्नी सती गेली. 
त्यामुळे मुलें उघडीं पडलीं. त्यांच्या चुलत्याने सर्व धनदौलत 
बळकावून त्या मुलांना घरांतून हाकलून दिलें. ते देशोधडीस 
लागले. फिरत फिरत विशालनगरीस आले. विवेक नांवाच्या 
ब्राह्मणाच्या दारीं उभे राहिले. ब्राह्मणाने त्यांना घरांत बोला- 
वून त्यांची हकोकत एकली. मुलें पोरकीं आहेत, असें समज- 
ल्यावर त्यांना आपल्या घरीं ठेवून घेतलें. तिथेच ते मुलगे 
विद्या शिक्‌ं लागले. 

पुढे आशिविन महिना आला. ब्राह्मणाने उपांगललितेचें व्रत 
केलें. दोन्ही मुलांनी त्या व्रताचे विधान विचारून घेतलें व 
आपणहि तें आचरिलें. त्या दोघांतला श्रीपति हा थोरला 
मुलगा होता. तो विद्वान्‌ झाल्याचें पाहून वाह्मणाने आपली 
गुणवती नामक कन्या त्याला दिली. नंतर कांही दिवसांनी 
श्रीपति व गोपति दोघेहि आपल्या गांवीं जाण्यास निघाले. 
गुणवतीहि त्यांच्या समागमे होतीच. 

एवढ्या अवधींत चुलत्याला आपल्या वतनाचा पश्चात्ताप 
झाला होता. त्यामुळे पुतण्ये परत आलेले पाहून तो आनंदित 
झाला. नंतर त्याने गोपतीचेंहि लग्न करून दिलें. पण गोपति 
विषयलंपट निघाला. त्याने ललिताव्रत सोडून दिलें. त्यामुळे 
त्याचें सर्व वेभव नष्ट होऊन तीं नवराबायको अन्नान्नददोला 
पोंचलीं. श्रीपति मात्र नियमितपणे व्रत आचरीत होता. एके 
दिवशीं श्रीपतीच्या घरीं व्रतानिमित्त अन्नसंतपंण चालू असतां 
गोपति तिथे गेला; पण पंगती भरल्या असल्यामुळे त्याला 
जागा मिळाली नाही. तो मग पाकशाळेंत जाऊन बसला व 
तिथेच भोजन मागूं लागला; पण भावजयीने त्याला झिडका- 
रून लावलें. 

सग गोपतीला आपली चूक कळून आली. आपण ब्रत सोडलें 
म्हणून आपली अशी दुददश्षा झाली, हें त्याला पटलें. त्याने 
निर्धार केला, की आता तप$चर्या करून ललितेची कृपा संपादन 
केल्याशिवाय परत यायचें नाही. म्हणून तो तिथून निघून 
अरण्यांत गेला. भाऊ उपाशी परत गेल्याचें समजून श्रीपतीला 
दुःख झालें. 

गोपतीने आपल्या निर्धाराप्रमाणे देवीच्या कृपेसाठी निरा- 
हार तप केलें. देवीने त्याच्यावर अनुग्रह केला. मग तो तिथून 
पुढे निघाला. फिरत फिरत उपांगराजाच्या नगरींत पोचला. 
तिथे त्याला ललितेचें मंदिर दिसलें. त्या मंदिरांत त्याने वसती 
केली. रात्रीं त्याला देवीचा स्वप्नदृष्टान्त झाला. तदनुसार तो 


उपांगललितात्रत 


राजाकडे गेला. त्याने करंडकाचें झ्ांकण देण्याविषयीं राजाला 
प्राथिलें. राजाने तें त्याला दिलें. तें घेऊन तो घरीं आला. त्याने 
पत्नीसह ललितेचें ब्रत आचरिलें. त्यामुळे त्याचें वैभव त्याला 
परत मिळालें. 

पुढे एक दिवस गोपतीची कन्या मैत्रिणीबरोबर खेळत होती. 
त्या खेळासाठी तिने घरांतलें तें करंडकाचें झांकण घेतलें होतें 
त्या वेळीं एका तरुणाला सपंदंश होऊन तो मृत झाला होता व 
लोक त्याचें प्रेत घेऊन स्मत्चानाकडे चालले होते. गोपतीच्या 
मुलीने तें पाहिलें. तिला वाटलें, की हें करंडकाचें झांकण 
ललितादेवीचें प्रतीक आहे. त्यांतून प्रेतावर पाणी टाकलें, 
तर देवी त्या मृत तरुणावर क्रुपा करील. श्रद्धापुर्वक तिने ती 
गोष्ट केली. तो मृत तरुण जिवंत होऊन उठून वसला. तो कुल 
शीलवान्‌ व सुंदर असल्यामुळे त्या कन्येच्या मनांत तो भरला. 
गोपतीने तिचें त्याच्याशीं लग्न करून दिलें. तें तरुण दांपत्य 
गोपतीच्या घराशेजारींच राहूं लागलें. सासरीं राहायला जातांना 
त्या मुलीने तें करंडकाचें झांकण आपल्या घरी नेलें त्यामुळे 
ती वैभवाला चढली आणि गोपति पुनरपि दरिद्री झाला. 

आपल्या दारिद्र्याचे कारण गोपतीच्या पत्नीला समजलें व 
ती मुलीकडे झांकण मागायला गेली; पण मुलगी तें देईना. 
शापताच्या बायकोला त्या गोष्टीचा राग आला व तिने जावई 
समिधा आणण्यासाठी रानांत गेला असतां त्याचा घात कर- 
विला. पण ललितेच्या कृपेने तो पुनर्च सजीव होऊन घरीं 
आला. मग गोपतीच्या बायकोला करृतकर्माचा पश्चात्ताप झाला. 
गोपतीने आपल्या थोरल्या भावाची भेट घेऊन त्याला आपली 
कर्मकथा सांगितली. श्रीपतीने त्याला ललिताब्रताची पुन्हा 
एकदा आठवण करून दिली. मग गोपतीने तें व्रत श्रद्धापूर्वक 
केलें आणि तो सवंप्रकारें सुखी झाला. [ ब्रतराज ] 


अध्यापक. ' उपाध्यायो ५ध्यापको5थ ' (अमर). 
उपाध्याय प्राची व्याख्या अल्ली - य, 
एकदेशं तु वेदस्य वेदाडगान्यपि वा पन: | 
यो 5ध्यापयति वृत्त्ययंमुपाध्यायः स उच्यते । 
शिका (मिताक्षरा १. ३५) 
"य - वेदांचा कांही भाग किंवा वेदांगे यांचें उपजीविक्रे- 
साठी जो अध्यापन करतो, त्याला उपाध्याय असें म्हणतात. 
महाराष्ट्रांत धामिक विधींचे पौरोहित्य करणाऱर्‍्यालाच 
उपाध्याय म्हणण्याची पद्धत आहे. 


की शी थ मृत्यु १८०५ इ. स.) यांन 
उपाध्याय काशीनाथ ह पा 0 वेति आवा 
पाध्य या नांवाने क आळखीत. 
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भारतीय संस्कृति कोश 


यांचे पूर्वज रत्नागिरी जिल्ह्यांतल्या गोळवली या गांवीं राहत- 
यांना ७२ गांवांची जोसपणाची वृत्ति होती. यांचा वाप अनंत 
उपाध्याय हा स्थानांतर करून पंढरपुरास जाऊन राहिला- 
काशीनाथ उपाध्याय यांचें कविवर्य मोरोपंत यांच्याशी नातें 
होतें. यानी धर्मसिधु नांवाचा धमंशास्त्रावरील निवंधग्रंथ 
लिहिला. त्याशिवाय प्रायश्‍चित्तन्दुशेखर, वेदस्तुतीचें विवरण, 
विठ्ठलक्र्‌ळूमंत्रसारभाष्य, असे यांचे आणखीहि ग्रंथ आहेत- 
देवटच्या ग्रंथांत त्यांनी क्ग्वेदांतील कित्येक त्रट्रचा विठ्ठलाला 
लागू होतात, असें दाखविलें आहे. पाहा-धर्मसिवु. [ हि. ध- ] 


ि राजादि लोकांचे गत्रूला वत्च करून घेण्याचे हेतु 
पाव (श. क.). हे साम, दान, भेद व दंड, असे चार 
आहेत. ' सामदाने भेददण्डावित्युपायचतुष्टयम्‌ ' ( अमर ) 
यांत उपेक्षा, माया व इंद्रजाळ अद्या तीन अधिक उपायांची 
भर घातली, कों ते सात होतात (मस्त्य पू.२२२.१-२ )- 
उपाययुक्‍त केलेलीं कमे फलद्रप होतात. 
उपायेन हि यच्छक्यं न तच्छक्यं पराक्रभेः । 
(हितोपदेश ) 
अर्थ - जें उपायाने शक्‍य होते, तें पराक्रमांनी सिद्ध होत 
नाही. 


वला. वौद्ध धर्मातला एक पारमिता ग्रंथ. बौद्ध 
उपायकाशल भिक्षु सवंत्र संचार करून या पारमितेच्या 
द्वारें जनतेंत बुद्धाचा संदेश व महायान पंथाचे सिद्धान्त यांचा 
प्रचार करीत होते. चंत्यनिर्माण, प्रतिमांकन, संगीत इ. कलांचे 
विधानहि याच ग्रंथांत आहे. त्यानंतर पुढच्या काळांत मिथुन- 
भावनेचा विकास झाला आणि उपायकौशल याचा, मृद्रा- 
मेथुनाची गुहूच साधना असा अर्थ झाला. [ हि. सा. को. ] 


पपावपरल्वे मॉथ कळ प्रजा किवा शुद्ध ज्ञान. बौध मरती 

वास्तव समावींत या शुद्ध ज्ञानाचा उदय 
होतो व त्यामुळे संस्कार जळन जातात. मग व्युत्थानाविषयीं 
कसलीहि आशंका राहत नाही. भवप्रत्ययाहून उपायप्रत्यय 
उच्च कोटीचा असतो. कारण त्यांत वृत्तीच्या निरोधावरोबरच 
शुद्ध शानाचाहि उदय होत असतो. [ बौ. द. मी. ] 


उ्पांशु मंत्रजपाची एक पद्ध ति. आइतर. सत्रांत (१ र )वृत्त- 
कारांनी याची व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहे” 
शनरुच्चारयेन्मन्त्रं मन्दमोष्ठो प्रचालयेत । 
अपररश्रुत: किडिचित्‌ स उपांजूजप: स्मत: 1) 


खंड पहिला 


अथ - नुसत्या ओठांच्या हालचालीने, दुसऱ्याला ऐकूं न 
यईल, इतका हळू मंत्र जपणें याला उपांशु म्हणतात. 
यज्ञकर्मात कांही देवतांचा याग उपांशु होत असतो. 


उपांशु पात्र यज्ञांतला एक ग्रहू. हें पात्र वेकळीचें करतात. 


ह उपांशु म्हणजे मंत्रांनी गाळलेला सोम- 
उपाशुसवनग्रावा स. हा सोम ज्या दगडांनी कुटायचा, 
त्याला उपांशुसवनग्रावा म्हणतात. हा दगड उपांदयुपात्राला 
चिकटवून ठेवल्यास यजमानाचे प्राणापान विच्छिन्न होतात, 
असें ते. संहितेंत सांगितलें आहे (६४ दो. 
उप-आस्‌ << वसणें, प्रवेशणें, या धातूपासून हा 
शब्द बनला आहे. वरिवस्या, परिचर्या, शुश्रुया 
असे उपासनेचे पर्याय शब्द अमरकोक्षांत दिले आहेत. आपल्या 
दृष्ट किवा आराध्य देवतेच्या जवळ पोचणे, असा त्या शब्दाचा 
भावार्थ आहे. उपासनेच्या द्वारे भक्‍त आपल्य़ा इष्ट देवतेच्या 
जवळ पोंचतो व त्याच्या कृपेने कृतार्थ होतो, असें सांगितलें 
आहे. पुराणांत भक्‍तीला उपासनेचा प्राण मानलें असून योगाला 
तिचें अग मानलें आहे. प्राणाविना जसें गरीर राहु शकत 
नाहो, त्याचप्रमाणें भक्ति व योग यांच्यावांचून उपासना घडू 
शकत नाही. वैदिक किवा अवैदिक कोणीहि असोत; त्यांच्या 
उपासनेच्या तपश्िलांत फरक असला, तरी उपासना 
सर्वांनाच मान्य आणि स्वीकार्य ठरलेलें आहे. 

आपल्या शास्त्रकारांनी मोक्ष हें मानवाचें अंतिम ध्येय ठर- 
विलें आहे. मोक्ष म्हणजे दुःखाची आत्यंतिक निवृत्ति व निर- 
तिदय आनंदाची नित्य प्राप्ति होय. प्रत्येक जीव हा तत्त्वत: 
परमात्मरूपच आहे. पण अज्ञानामुळे त्याला आत्मस्वरूपाची 
साक्षात्‌ अनुभूति घडत नाही. जिवाशिवांच्या ऐक्यानुभूतींत 
अज्ञान हें अंतराय निर्माण करतें. म्हणून ते अज्ञान दूर करणें 
व त्यासाठी झटणें हें प्रत्येक मोक्षसाधकाचें आद्य कतंव्य ठरतें. 
या अज्ञानाच्या निरासासाठी शास्त्रकारांनी कर्म, उपासना व 
ज्ञान हों तीन श्रेष्ठ साधनें सांगितलीं आहेत. शास्त्रविहित 
कर्मांनी चित्तशुद्धि होते, तें शुद्ध चित्त उपासनेने एकाग्र होतें 
आणि पुढे तेंच ज्ञानाने परब्रह्मांत विलीन होतें. 

ईइवर हा उपासनेचा श्रेष्ठ विषय होय. तो एकमेवाद्वितीय 
असून अनेक देवदेवतांचा ख््रष्टा, प्रभव, उद्‌भव व अधिप आहे. 
सर्व धर्मात ईश्वर हाच उपासनेचा विषय मानलेला आहे. 
पण तो निर्गुण, निराकार असल्यामुळे प्रत्येक व्यक्ति आपल्या 
आवडीप्रमाणे एखाद्या सगुण, साकार खूपांत त्याची उपासने- 


उपासना 


हें तत्त्व 
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उपासना 


साठी निवड करते. या सगुण, साकार ईश्वराला कायंब्रह्म म्हण- 
तात. कायंब्रह्म हें परिछिन्न असतें. त्याच्या ठिकाणीं व्यापक व 
सच्चिदानंदरूप असें जें कारणब्रह्म अनुस्यूत असतें, तेंच वस्तुत: 
उपास्य होय. पण त्याची उपासना निरालंव अतएव दुर्घट 
असल्यामुळे सामान्य लोक 


उपासनेसाठी त्याच्या सगुण, साकार 
रूपारचेच ग्रहण करतात. 


सकाम व निष्काम असे उपासनेचे मुख्य दोन भेद सांगितले 
आहेत. निष्काम उपासना केवळ मोक्षाच्या उद्देश्याने केली 
जाते. सकाम उपासनेत विगिष्ट कामनेची पूति अपेक्षित असते. 
बहुधा पुष्कळसे लोक सकाम उपासकच असतात. अद्या उपास- 
कांची सोय व्हावी म्हणून कोणत्या कामनेसाठी, कोणत्या 
देवाची क्षी उपासना करावी, हें पुराणें व तंत्रग्नंथ यांत 
सांगितलें आहे. हिला नैमित्तिक 


उपासना अभन्तेंहि म्हणतात. 
याशिवाय संध्यावंदनादि नित्य उपासना ह॒ जझ्ञास्त्रकारांनी 


सांगितल्या आहेत. त्या निष्काम असतात व निप्कामयणेच 
आचरायच्या असतात. 

उपासनेंतील उपास्य हें आधिदेविक जगांतील सूक्ष्म तत्त्व 
असते. आधिभोतिक नाम, खूप व क्म यांचा आध्यात्मिकालीं 
सांधा जोडणें, हें त्याचें कार्य असतें. सगुण उपासनेत उपास्य व 
उपासक हे ञरोरी असतात. त्या उपासनेत देहवद्धि जागृत 
असते. हळूहळू ती क्षीण होत जाऊन त्या ठिकाणीं व्र्त्या 
वृद्धि स्थापित होगे, ही उपासनेची परिणति समजावी. 

उपासनेंत ईश्‍वराचे सगुण रूप श्रद्धेने गृहीत केलेलें असतें 
त्यावांचून उपासना संभवणारच नाही. 


त्मक्य 


टीच श्रद्धा पुढे अनु- 
भवाने दृढ होत जाते. निर्गुण निराकार परब्रह्माचीहि उपासना 
करणें हक्‍्य आहे; पण सामान्य साधकाला तो मार्ग कष्टप्रद 
ठरतो. ज्यांचें चित्त अव्यक्‍ताच्या ठिकाणों आसक्त आहे, अर्थात्‌ 
जे अव्यक्‍तोपासक आहेत त्यांना क्लेश अधिक पडतात, कारण 
व्यक्‍त देहधारी माणसांना अव्यक्‍्तोचासनेचा मार्ग कष्टानेच 
सिद्ध होणारा आहे, असें गीतेत सांगितलें आहे (१२. ६). 

रजा, नामजप आणि ध्यान हे उपासनेचे मुख्य प्रकार 
आहेत. उपास्याच्या मूर्तीची मानसपूजा ही सुद्धा उपासनेंतच 
मोडते. याशिवाय नवविधा भक्ति, निष्काम कर्मयोग, लोकसेवा, 
शास्त्रसेवा, राजयोग, तांत्रिक अनुष्ठाने इ. सर्व गोष्टींना 
व्यापक अर्थाने उपासनाच म्हटलेले आहे 

भारतांत वेदकालापासून किंबहुना त्याच्याहि पूर्वीपासून 
उपासनामागगं उपलब्ध आहे. वैदिक धर्मावर त्या पुर्वीच्या अवे- 
दिक संप्रदायांचा परिणाम घडला असल्याचें तकंतीथ लक्ष्मण- 
शास्त्री जोशी सांगतात. कर्म, उपासना व ज्ञान ही कांडत्रयी 


वेदिक वाडमयांत आणि पुढे गीतेंतहि मानलेली आहे. उपास- 


उपासना 


नेंत कर्म आणि ज्ञान या दोहोंचाहि अंदत: अंतर्भाव आव- 
र्यक असतो. उपनिषदांतील दहरोपासना, प्रणवोपासना इ. 
उपासनांनी उपासकाने ब्रह्मपदीं आरोहण करणें किवा ईइव- 
राला प्रतिमा-प्रतीकादिकांत आवाहन करून त्याचें स्वत:पुढे 
अवतरण करणें, अद्या दोन प्रक्रिया उपासनेंत असतात. पहिल्या 
प्रकारांत ध्यान-धारणेला महत्त्व असतें, तर दुसर्‍या प्रकारांत 
मूतिपुजेला महत्त्व असतें. सगुणोपासकाला त्याच्या उपासनेत 
मूतिपूजा हें वहिरंगसाधन व श्रद्धा हें अंतरंगसाधन अशीं दोन 
साधनें आवश्‍यक असतात. भारतांत मृतिपूजा हीसुद्धा प्राचीन 
आहे. यजुवेद, अथर्ववेद व शतपथब्राह्मण यांत तिचा आढळ 
होतो. शेव, ज्ाक्‍्त, वेष्णव, सौर व गाणपत्य, या पंचोपासकांचीं 
निरनिराळीं तंत्रे असून त्यांत त्या त्या मूतींचें वणन उपास्य 
म्हणून तपशिलवार केलेलें असतें. सगुणोपासकाला ध्यानासाठी 
अशी एखादी मूति आवश्‍यकच असते. ती जड असली, तरी 
श्रद्धापूवेक केलेल्या ध्यानाने उपासकाला तिच्या ठिकाणीं 
हास्य, प्रसचता इ. अनेक चेतन्यभाव प्रतीत होतात. इतकेंच 
नव्हे; तर त्या मूर्तीकडून उपासकाला मंत्रोपदेशहि होऊं शकतो, 
अशा गोष्टी तुकाराम, रामकृष्ण परमहंस इ. संत-भकक्‍्तांच्या 
चरित्रांत आढळून येतात. 

मानवाचीं ज्ञानेंद्रिये स्वभावत:च बहिमुख असल्यामुळे उपा- 
सकान प्रपंचाप्रमाणेच परमार्थातहि बहिर्मुख असणें, म्हणजे 
त्याच बाह्यार्थाकडे लक्ष वेधलेलें असणें हें स्वाभाविकच आहे. 
बहिमुंखतेंत विषय-विषयीभावांचें टत गृहीत धरावें लागतें. 
उपासना या कर्मात उपासक हा विषयी असतो ; तर परमात्मा 
हा त्याचा विषय असतो. परमात्मा हा उपासकाच्या देहासकट 
सव ब्रह्मांडात ओतप्रोत भरलेला आहे, असें वेदान्तशास्त्र 
सांगते. पण मायेच्या आच्छादनामुळे साधक्राला त्याचा अप- 
रोक्ष अनुभव होणें कठिण पडतें. पण तरीहि त्याने मूति किवा 
प्रतीक यांच्या ठिकाणीं परोक्षतेने तक्लो भावना करायची 
असते. यालाच उपासनाकर्म म्हणतात. 

उपासनेस योग्य प्रतिमा-प्रतीकांचीं संवादी 
शास्त्रांत अनेक प्रकारचीं सांगितली आहेत. 
साधनांच्या द्वारें इष्ट देवतेची उपासना करायची असते. या 
प्रतिमा-प्रतीकांत कांही चिद्रप; तर कांही जडरूप असतात. 
कांही दृश्य; तर कांही मनोवेद्य असतात. जीवमात्राची आपल्या 
मूळ कारणाकडे, म्हणजेच परमात्मरूपाकडे कळत वा न कळत 
पण स्वाभाविक ओढ असते. देहोपाधींत अडकलेला जीव, 
मनाच्या द्वार बाहेर पडूं पाहतो व आपल्याहून जें श्रेष्ठ, समर्थ 
किवा लोभनीय असेल, त्याची उपासना करू लागतो. रम्य व 
दिव्य विषयांचें आकर्षण, संतांविषयी आदर, पुज्य विभूतीं- 


अशीं आलंबनें 
साधकांनी त्या 
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विषयीं श्रद्धा, ईश्वराच्या सगुण-साकार मूर्तीविषयीं प्रेम, 
निर्गुण-निराकाराकडे ओढ, विदश्‍वीं विश्वरूप परमेइवराचा 
साक्षात्कार, ब्रह्मात्मेक्याची अपरोक्षानुभूति व सायुज्यतेच्या 
अखंडानंदाचा अनुभव, अशा उपासनेच्या एकाहुन एक वरचढ 
पायर्‍या आहेत. 

बहिरंग उपासना - वाह्य विपयभूत उपास्यांच्या वहिरंगो- 
पासनेचे पुढी चार प्रकार श्िवगीतेंत सांगितले आहेत - 

(१) संपत्‌- अल्प वस्तूच्या ठिकाणीं अनंत गुणांची भावना 
करणें. उदा० अन्न, प्राण, मन हेंच ब्रह्म होय, अशी भावना 
अजाणतां म्हणजे स्वत:ला ब्रह्मज्ञान झालें नसतांहि करणें, हा 
संपद्चिधि होय. 

(२) आरोप - उपास्याच्या एकदेशावर अथवा एका अंश्या- 
वर किवा त्याच्या प्रतिमादिकांवर सर्व उपास्य तत्त्वाचा 
आरोप करून त्याची उपासना करणें. उदा० शिव, विष्णु, राम, 
कृष्ण यांच्या प्रतिमांवर त्या देवांची भावना करणें. याला 
आरोपविधि म्हणतात. 

(३) संवर्ग - कर्मकांडांतल्या अनेक देवतांची एका 
अग्नीच्या ठिकाणीं धारणा करून उपासना करणें. हा संवर्ग- 
विधि ठोय. 

(४) अध्यास- कोणत्याहि प्रकारचें सारूप्य अथवा साधर्म्य 
नसतां एखाद्या वस्तुवर उपास्याचा आरोप करणें. उदा ० 
शाळिग्रामावर विष्णूच्या आणि बाणलिंगावर शिवाच्या देहा- 
काराची धारणा करणें. याला अध्यासविधि म्हणतात. 

वरीलप्रमाणे उपास्यदेवतेची ध्यान-धारणा करीत असतां 
प्रथम त्या उपासनेंत इतर विजातीय विषय विध्नें आणतात. 
पण त्यामुळें चित्त विचलित होऊं न देतां उपासकाने आपली 
साधना अखंड चालू ठेवायची असते. म्हणजे पुढे पुढे क्रमाने 
त्याला उपास्य देव व उपासक आपण यांच्यामध्ये तादात्म्य 
भावनेचा अनुभव येऊं लागतो (शिवगीता १२.१०-१६). 

अंतरंग उपासना - ही बहिरंगोपासनेपेक्षा श्रष्ठ मानलेली 
आहे. या उपासनेंत व्यक्‍त व ज्ञात अश्या नाम-रूपांच्या मागे 
त्यांना अधिष्ठानरूप असणाऱ्या अव्यक्त व अज्ञात अशा सूक्ष्म 
तत्त्वांचे चचितन, मनन व निदिध्यासन अभिप्रेत असतें. या उपा- 
सनेंत ध्यानशवतीच्या द्वारे ध्याता व ध्येय, विषय व विषयी या 
दोहोंतलें द्वेत व अंतर हळूहळू नाहीसें होतें व अखेर ध्याता, 
प्यान, ध्यय ही त्रिपुटी मावळून शुद्ध निविशेष अखंडानंदरूप 
ज्ञान तेवढे शिल्लक उरतें. तेंच ब्रह्मात्मेक्यस्वरूप होय. 

मत्यक मनुष्याची प्रकृति सत्त्व, रज, तम या त्रिगुणांमुळे व 
त्याच्या मिश्रणामुळे भिन्न भिन्न प्रकारची वनत असते. प्रक्ृति- 
भदानुसार त्या त्या माणसाच्या आहार, व्यवहार व उपासना 


खंड पहिला 


याहि भिन्न होत असतात. म्हणून शास्त्रांत उत्तम, मध्यम व 
निकृष्ट अद्ना अधिकारिभेदाने उपासनेचेहि तीन भेद सांगितले 
आहेत. गीता म्हणते - 
यजन्ते सात्त्विका देवान यक्षरक्षांसि राजसा: । 
प्रेतान्‌ भूतगणांशचान्ये यजन्ते तामसा जना: ।। 
| (१७-४) 
अर्थ-सात्त्विक पुरुष देवांचे यजन करतात. राजस पुरुष 
यक्ष-राक्षसांचें व त्यांहन अन्य म्हणजे तामस पुरुष भूत प्रेतांचे 
यजन करतात. 

याशिवाय उपासनेचे आणखीहि पांच प्रकार सांगितलेले 
आहेत- 

(१) आसुरी उपासना - क्षुद्र देवता, ग्रामदेवता, यक्ष-गंधर्व, 
राक्षस आणि भूत-प्रेत यांच्या उपासनेला आसुरी उपासना 
म्हणतात. 

(२) देव-क्रषि-पितरांची उपासना -- अष्ट वसु, द्वादशा- 
दित्य, एकादश रुद्र, इंद्र व प्रजापति या ३३ मूल देवता मान- 
लेल्या आहेत. यांव्यतिरिक्त नैमित्तिक देवता २२ कोटि म्हणजेच 
पर्यायाने असंख्य आहेत. त्ररषींच्या सात श्रेणी आहेत-ब्र्ह्माप, 
देर्वाष, महषि, परर्माषे, कार्ण्डाध, श्रुतपि व राजषि. यांच्या 
द्वारें जगांत वेदादि ग्रंथांच्या ज्ञानाचा विस्तार झाला. मार्कंडेय 
पुराणाच्या मतें पितरांची संख्या ३१ आहे. याशिवाय पितृ- 
पितामहादि हे नैमित्तिक पितर होत. यांच्या उपासनेचे 
विविध प्रकार शास्त्रांत सांगितले आहेत. 

(३) अवतारोपासना - नवविधा भक्तीच्या द्वारें अवता- 
रांची उपासना होते. भक्ति निष्काम असेल, तर केवल्यप्राप्ति 
होते व सकाम असेल तर यथाधिकार सालोक्‍्य, सामीप्य इ. 
चतुविध मुक्‍तींचा लाभ होतो. 

(४) पंचसगणब्रह्मोपासना -- विष्णु, शिव, देवी, सूर्य व 
गणपति या पांच देवतांच्या उपासनेला पंचसगुणब्रह्मयोपासना 
असें म्हणतात. त्यांची त्यांची प्रतीके किंवा मूर्ती यांची पुजाव 
ध्यान-धारणा यांच्या द्वारें या पांच देवांची उपासना केली 
जाते. 

(५) निगुंणब्रह्मोपासना - गुणरहित ईश्वरा च्या उपासनेला 
निर्गुणब्रह्मोपासना म्हणतात. ही उपासना प्रणवाच्या ध्यानाच्या 
हारे केली जाते. ओंकाराला निर्गुणपरब्रह्माचा वाचक म्ह्टले 


असून तें एकाक्षरब्रह्म आहे असेंहि म्हटलें आहे ( गीता ८. 
१३ ). ईश्वराचा देह अदृश्य असतो. तो भावग्राह्म व मनो- 


मय असतो. ओंकार हेंच त्याचें नाम-रूप होय. त्याच्या द्वारे 
आवाहान केल्याने तो प्रसन्न होतो. [ शिवळिंगोपासना; पुराण- 
तत्त्वमीमांसा ] 
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उपेक्षाविहारी 


उपासनी ( १८७०-१९४ 
पासनां महाराज पुरुष. पुर्वाशरमीं हे 
संसारी गृहस्थ होते. यांनी अनेक विवाह केले; पण त्यांच्या 
सर्व वायका एकामागून एक निवतंल्या. पुढे अमरावतीला ते 
वेद्यकी करूं लागले. नंतर नागपुरांत नारायणमहाराजांची व 
त्यांची गांठ पडली. नारायणमहाराजांनी त्यांचें आध्यात्मिक 
सामर्थ्य ओळखून आपल्या गळ्यांतील माळ त्यांच्या गळ्यांत 
घातली. १९११ सालीं त्यांना साईवाबांचें दर्शन घडलें व 
वाबांच्या आदेशावरून ते शिर्डीला राहुं लागले. त्यांची वाग- 
ण्याची तऱ्हा अजव होती. एकदा त्यांची श्रीमेहेरवावांशीं 
गांठ पडली असतां त्यांनी मेहेरवाबांना दगड मारून देहाच्या 
अस्तित्वाची जाणीव करून दिली. १९१५ साली ते खरग- 
रेस्ला राहायला गेले. तिथे ते हरिजनांत राहत असत. त्या 
भागांत त्यांना अवलिया म्हणून ओळखीत. पुढे ते साकोरीला 
आले व पिजऱर्‍्यांत राहूं लागले. १९४१ साली तिथेच ते समा- 
घिस्थ झाले. 


इ. स. ) एक संत- 


काकर मदुराई जिल्ह्यांतल्या मरवारांमधली एक प्रमुख 
'डकेट्टा पोटजात. [ मदुरा गेझे. ] 

ठं उप -- इंद्र इंद्राचा धाकटा भाऊ. 'उपेन्द्र इन्द्रावरज:' 
पद्र ( अमर ). याचा जन्म अदिति व कडऱ्यप यांच्या 
पासून झाला. यालाच वामन असेंहि म्हणतात ( भाग. पू. 
०२४२; वायु पु. ९८.८४; ब्रह्मांड पु. ३.२१.५९ ). सर्व 
लोकांचा अधिपति म्हणून त्याला देवांनी अभिषेक केला. त्याने 
आपला थोरला बंधु इंद्र याला राज्यकारभार करण्यांत मदत 
केळी (भाग. पु. ८.२३.२ २-२५). पाहा-वामन. [पु. इं.] 


तोट्यात वणिक छंदांतील समवृत्ताचा एक भेद. पिगलसूत्र 
पट्रवसा (६-१७)व नाट्यशास्त्र (१६.३३) यांतील 
लक्षणाप्रमाणे या वृत्तांत जगण, तगण, जगण व शेवटी दोन 
गुरु वर्ण येतात. याचें उदाहरण- 
सन्दारमालाकुलितालकाये 
कपालसालाऊकितशेखराय । 
दिव्याम्बराये च दिगम्बराय 
नम: शिवाये च नम: श्रिवाय । 
या वृत्तांत पांच व सहा वर्णांवर यति येतो. 


पेव्यनिळ्ा. उपेक्षा नामक शीलधर्माचें पालन कर- 
उपक्षावहारी र हें नांव आ? तुर 
णाऱ्या बौद्ध भिक्षूला हें नांव हे. तो 
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उदासीनपणें जगांत वावरतो व कशाचीहि अपेक्षा करीत 
नाही. [गं. हा.] 


य नायिकेचा एक प्रकार. गाथासप्तशती या ग्रंथांत 
उपाक्षता प्रा नायिकेचा उल्लेख आहे. उदाहरण म्हणून 
तिथे पुढील दइलोक दिला आहे -- 


विरहाणलो सहिज्जड आसा बंघेण 
वल्लह जणस्स । 
एवक-ग्गाम-पवासो माए मरणं विसेसेइ ।। 


अर्थे -- प्रियकराचा विरहाग्नि (तो परत येईलया ) 
आशेच्या वंधावर सहन करतां येतो. पण आई, गांवांतल्या 
गांवांतच तो (अन्यत्र) गेला, तर (मात्र ती गोष्ट) मरणाहू 
दुःस्सह वाटते. 


र... हा एक सामद्रष्टा क्षि आहे. (पं. 
उपादात गापाठय ब्रा. १२. १३.११ ) 

न व्रत किवा तप याच्यासाठी केला जाणारा विशिष्ट 
उपापण क्रालावधीचा अन्नत्याग. शारीरिक आरोग्यासाठीहि 
उपोषणाचा अवलंब करतात. कांही दिवस अन्न वर्ज्य केल्यास 
माणसाची भूक वाढते व तन-मनाला काटकपणाहि प्राप्त होतो. 
उपोषण ही धामिक आचारांतळी एक शिस्त आहे. तो एक 
मन:शुद्धीचाहि उपाय आहे. उपोषणाने धामिक कृत्यांना 
अधिक पवित्र्य व सामथ्ये येते, असें समजतात. जेनधर्मांत 
आत्मिक उन्नतीसाठी दीघे उपोषण करण्याची प्रथा आहे. 
त्यांच्यांतळे कित्येक मुनी प्रायोपवेशनाने देहत्यागहि करून 
जातात. पापांचें परिमार्जन व्हावें आणि परमेइवराने त्याबद्दल 
क्षमा करावी, म्हणूनहि उपोषण केलें जातें. राजकारणांतील 
उद्दिष्टे सिद्ध होण्यासाठी उपोषण (किंवा प्रायोपवेशन) कर- 
ण्याची पद्धत म. गांधींनी सुरू केली आणि ती सांप्रतहि अधन 
मधून चाळू असलेली एकं येते. यहुदी, स्त्रिस्ती व इस्लाम या 
तीन्ही धर्मांत उपोषणाचे विशिष्ट दिवस ठरवून दिलेले आहेत. 
पाहा-- उपवास. । 


ना. जाड हौद्धांची पाक्षिक सभा. उपोसथाचें मूळ वैदिक 
उपासथ धर्मात आढळतें. म न्यांतळे पौणिमा व अमा- 
वास्या हे दोन पर्व दिवस वेदिक लोक विशेष पवित्र मानीत 
या दिवसांना उपवसथ असें नांव दिलेलें आढळतें. बौद्धांनीठि 
त्यांचेच अनुकरण केलें. सुरवातीस वरील दोनच दिवस उपो 


भारतीय संस्कृति कोश 


सथाचे मानले जात. पण पुढे दोन्ही पक्षांतील अष्टमी या 
तिथीहि उपोसथाला उक्त ठरल्या. अद्या प्रकारें उपोसथाचे 
चार दिवस झाले. 

उपोसथाच्या दिवशीं विहाराच्या सीमेच्या आंत राहणाऱ्या 
सर्व वौद्ध भिक्षंना एकत्र जमावें लागे. या सभेत प्रत्येक भिक्षूला 
आपल्या हातून घडलेल्या दोषांचा स्वमुखाने उच्चार करून 
त्याबद्दल प्रायश्चित्त घ्यावें लागे. सभेचा अध्यक्ष पातिमाक्ष 
सुत्तारचे पठण करून त्यांत दिलेल्या १५० नियमांचा ज्याच्या- 
कडून भंग झाला असेल, त्याने तक्षी कवुली द्यावी, अशी 
आज्ञा करी. भिक्षचा अपराध सौम्य किवा क्षुल्लक असेल, 
तर केवळ त्याच्या उच्चाराने त्याला दोषमुक्त ठरवीत. अप- 
राध गंभीर असेल, तर त्याला सभेतून वाहेर जावें लागे व 
भिक्षुसमितीने सांगितलेले प्रायश्चित्त करून शुद्ध व्हावें लागे. 

उपोसथाचे चार दिवस पाठशाळांना सुट्टी असे. त्या काळांत 
वौद्ध भिक्षू शुभ्र वस्त्रे परिधान करीत. अहिसा, सत्यादि निय- 
मांचें पालन करणें, वाईट फळें न खाणें, अभ्यंग न करणें, चट” 
ईवर निजणें इ. नीतिधर्माचें पालन या चार दिवसांत त्यांना 
कठोरपणे करावें लागे. या उपोसथब्रताचा प्रारंभ विबिसार 
राजाच्या सूचनेवरून झाला, असें सांगतात. पाहा-उपवसथ. 
[ उ. प्र. बौ. वि. ] 


उप्पर, उप्पार किवा उप्पलिंगर हौं एकाच जातीचीं 
नांवें आहेत. या जातीचे बरेचसे लोक म्हैसूर नजी" 
कच्या जिल्ह्यांतून राहतात. कन्नड भाषेंत मिठाला उप्पु म्हण" 
तात. हे ळोक पुर्वी मीठ पिकविण्याचा धंदा करीत म्हणून 
यांना उप्पर हें नांव पडलें. पण सांप्रत ते मिठाचा धंदा सोडून 
विहिरी-तलाव खोदणें, विटा पाडगें, घरें बांधणें, शेतीला पाणी" 
पुरवठा करणें, इ. कामें करतात. देशपरत्वे ते कन्नड, तेलुगु १ 
तमिळ भाषा बोलतात. यांच्या चेहरेपट्टीवरून व चालीरीती" 
वरून यांचें ओड्ड जातीशी साम्य दिसतें. 

यांचे अनेक पोटभेद आहेत. ज्यांच्यांत परस्पर वेटीव्यवहार 
होत नाही, अला समुच्चयास बेडग॒ अर्थात कुल म्हणतात 
बडगूची नांवे वृक्षांवरून किवा प्राण्यांवरून पडलेलीं असतात 
म्हणज त्या त्या कुलाचा एखादा पुज्य वक्ष किवा प्राणी असती 
ज्याच्यावरून नांव पडलें, तो वृक्ष वा प्राणी त्या कुलांतल्या 
लोकांनी मारतां कामा नये, असा निर्बंध असतो 

विवाहप्रथा - मुलाची लग्ने प्रोढपणीं क रतात. मलाला आते 
वहिणीशीं लग्न करण्याचा हक्क असतो. या वावतींतली चा 
चमत्कारिक आहे. मुलगा जन्मास येण्यापू्वींच त्याचा विवा€ 
जन्मास न आलेल्या आतेबहिणीनीं ठरतो. मात्र लग्नाच्या वेळी 


उप्पर 


क 


खंड पहिला 


नियोजित वराशीं लग्न करण्याविषयीं त्या वधूवर सकती होऊं 
नये म्हणून अनेक वेळां तिची संमंति विचारतात. वधूपिता 
मुलीचें देज घेतो. ती रक्‍कम बारा रुपयांपासून तों तीस रुपयां- 
पर्यंत असते. वर वधूच्या मनगटाला रेशमी दोर्‍्याचें कंकण 
बांधतो. मुलीचा विवाहू त्ररतुप्राप्तीपुवी होत असेल, तर वराने 
वधूच्या डोळ्याला डोळा भिडवायचा नसतो. क्रतुप्राप्ति झाल्या- 
वर मग नवरा मुलगा एक मेंढा व शाकभाजी घेऊन वधूच्या 
घरीं जातो. तिथे मेंढ्याचें शिर तोडून वराचा मेहुणा त्या मेंढया- 
च्या रक्‍ताचा टिळा वराच्या कपाळीं लावतो. नवरा मुलगा 
दूध-केळें तोंडांत घेऊन त्याची चूळ पडद्यामागे उभी असलेल्या 
वधूच्या अंगावर टाकतो. विवाह।पूर्वी वधूला रजोदर्शन झालें 
असेल, तर लग्नाच्या दिवशीं तिला लांकडाच्या सात वाटोळ्या 
कड्यांमधून जावें लागतें. लग्नापूर्वी मुलाने इमश्र्‌ करतां कामा 
नये. केल्यास जन्मभर त्याला इमश्रू न करतां राहावें लागतें 
कानडी उप्परांत नवरा मुलगा इमश्र केल्यावर स्नान करून 
जानवें घालतो. मात्र तें जानवें सुताचें नसुन पितळी तारांचे व 
दुहेरी असतें. तें फक्त पांच दिवस अंगावर ठेवायचे असतें. 
यांच्यांत घटस्फोटाची चाल आहे. 
अंत्यविधि - प्रेते पुरतात किवा जाळतात. सुतक १६ दिवस 
पाळतात. विधवा स्त्री पतिमरणानंतर ताळी (मंगळसूत्र) तोडून 
टाकीत नाही. ती आपोआप तुटेपर्यंत गळांत ठेवते. मृताला 
तेल लावून स्नान घालतात व फुलांच्या माळाहि घालतात. प्रेत 
पुरायर्चे असेल, तर खड्डा खणण्यासाठी मृताचा पुत्र पहिली कुदळ 
मारतो. सोळाव्या दिवशीं एका विशिष्ट झुडपाचा चीक काढून 
तो त्या झुडपावरच ओततात. तसें करतांना मृताला उद्देशून 
स्वर्गाला जा; केलासाच्या मार्गाने जा, ' असें म्हणतात. मृतांचे 
चांदीचे मुखवटे करून ते घरांत ठेवतात व वैज्ञाखांत त्यांची 
पूजा करतात. श्राद्ध करीत नाहीत; पण सर्वपित्री अमावस्येच्या 
दिवशीं कलद्याची पुजा करून पितरांच्या नांवाने ब्राह्मणाला 
किवा जंगमाला शिधा देतात. 
दव-धम - यांच्यांत हव, वेष्णव हे दोन्ही पंथ आहेत 
वैष्णव चेन्नकेशवाला भजतात व तिरुपति, कादरि, नंजनगड ड्‌ 
वेष्णव क्षेत्रांच्या यात्रा करतात. शेवपंथी शिवाला भजतात 
सुंकलम्म, जंबुलम्म, येल्लम, दुर्गम्म, तिम्मप्प, या यांच्या ग्राम- 
देवता होत. 
पंचायत - यांच्यांत पंचायतीची पद्धत आहे. न्यायदान पंचा- 
यतीमाफंतच होतें. जातींत एखाद्याने गुन्हा केला असें समजलें, 
की पंचायत भरते. प्रथम कुलदेवतेची पूजा होते. मग गुन्हा 
करणार्‍या आरोपीला पुढे उभा करून साक्षीपुरावा घेतात. गुन्हा 
शावीत ठरल्यास आरोपीला बहिष्कार, दंड किवा ज्ञातिभोजन 
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उभयतोमुखो घेतनुदान 


अशी शिक्षा देतात. तो निर्दोषी ठरल्यास त्याला जलकलशाला 
स्पर्श करायला लावतात. ज्या घरांत गुन्हा घडला असेल, त्या 
घराची शुद्धि करतात. व्यभिचार करणार्‍या स्त्रीच्या केसांची 
एक वट कापतात, तिला गार पाण्याने स्नान घालतात व 
शेणपाणी प्यायला देतात. नंतर तिला देवळांत नेऊन पुजाऱ्या- 
करवीं तिच्य़ा मस्तकावर तोर्थे शिपडतात व तिच्या घरच्या 
माणसांकडून दंड घेतात. व्यभिचारी पुरुषाच्या एका बाजूची 
मिशी व भुवईचे केस काढतात. डोक्यावरच्या केसांचे तीन 
पाट काढतात. सात लहान मांडव तयार करून त्यांना आग 
लावतात व त्या सातहि जळत्या मांडवांखालून त्याला जायला 
लावतात. मग देवळांत नेऊन तीर्थंजलाने शुद्ध करतात. पाहा- 
ओड्ड [का. ट्रा. स. इं; मु. इ. जा. ] 


ठवपेहोगरी' १ गाय प्रसूत होत असतां फक्त 
उभयतायुखा थनुदान वत्साचें मुख तेवढें बाहेर येऊन 
वाकोचा सर्वंभाग गर्भात असतो, अज्ना वेळीं तिला उभयतो- 
मुखी म्हणतात. ही धेनु पर्वेतवनराजीसह पृथ्वीचे प्रतीक असते. 
तिला त्या अवस्थेंत असतांना प्रदक्षिणा केल्याने पृथ्वी प्रदक्षि- 
णेचें पुण्य मिळतें, असें मानतात. गौतमाने अहल्येच्या प्राप्ती- 
साठी अशीच प्रदक्षिणा घातली होती. अज्ञा धेनचें दान पथ्वी- 
दानाच्या योग्यतेचे समजतात. त्या वेळीं तिला वस्त्रालंकारांनी 
भूषवून तिची पूजा करावी व सत्त्व्षील ब्राह्मणाला तिचें दान 
करावें, असें सांगितलें आहे. याचा विधि असा - दानकर्ता 
ब्राह्मणाला बोलावून आणून यथाविधरि संकल्प करतो. एका 
कांस्यपात्रांत घृत व तिल भरून त्यांत त्या धेनूचें पुच्छ वडवन 
त पुच्छ त्या पात्रासह्‌ ब्राह्मणाच्या हातों देतो. त्या वेळीं पुढील 
मंत्र म्हणतो -- 
इमां गृहाणोभयमुखों भवांस्त्राता ममास्तु वे । 
मस वंशविशुद्धेशश्‍्च सदा स्वस्तिकरो भव ॥। 

अर्थ - ( हे ब्राह्मणा ), या उभयतोमखी धेनचें दान घेऊन 
तू माझा रक्षणकर्ता हो. तूं माझ्या वंशश्युद्धीला कारण होऊन 
सावेकाल स्वस्तिप्रद हो 

मग दान ग्रहण करणारा ब्राह्मण “ स्वस्ति ' म्हणन धेनचें 
ग्रहण करतो व उजव्या हाताने वत्साला धेनूच्या गर्भातून बाहेर 
ओढून काढतो. वत्स बाहेर आल्यावर त्या दानाची सांगता 
व्हावी म्हणून दानकर्ता यथाविधि हवन करतो. देव, पितर 
इत्यादींचे तर्पण करतो. ब्राह्मण गायीला घेऊन स्वगृहीं जात 
असतां तिच्या मागून थोडें अंतर चाळून जातो. मग पायसाश्षाने 
बारा ब्राह्मणांस भोजन घालतो. अशा धेनूचें दान घेतल्याबहल 
दान घणारा ब्राह्मण कृच्छत्रय प्रायशिचित करतो. [ दा. चं. ] 


उभय हादशो 


०, एक तिथिब्रत. ब्रतारंभ मार्गशीर्ष कृ. १२ 
उभय डादशा शीस होतो. दर १२ शीला विष्णूच्या केशव, 
नरायणादि एकेका रूपाची पूजा करतात. याप्रमाणे वर्षभरांत 
चौवीस रूपांची पुजा होते. [हि. ध.] 


), एक तिथिव्रत. पौषमासांतल्या शुक्ल-कृष्ण 
गप गवधा ९ मीस उपवास व भगवतीची त्रिकाल 
पूजा. देवीची मूति पिठाची करतात. ती चतुर्भूज व शूल- 
धारिणी करावी, असें सांगितलें आहे. तिला घृताचें स्तान 
घालतात. खीर-भाताचा नेवेद्य दाखवितात. कुमारीला भोजन 
घालतात. अशाप्रकारे प्रत्येक महिन्याच्या उभय नवमीस दुगेंचीं 
विविध रूपें वनवून पूजा करतात. फल - दुर्गापुरनिवास. 
[कृ.क.] 


9 सूर्यब्रत. पोष शुद्ध आणि वद्य ७ मीस उप- 
उभय सप्तमा वास व त्रिकाल सूर्यपुजा. सूर्याला क्षारसिद्ध 
( तळणींत थोडें मीठ टाकणें ) मोदकांचा नैवेद्य. फल -- सर्व- 
कामसिद्धि. [ व्रतपरिचय ] 


य भे ऐक तिथिब्रत. मार्गशीष॑ शु. ११ शीला 
उभयकादशा आरंभ. ब्रतावधि एक वर्ष. वद्य पक्षांतील 
११ शीला विष्णूची केशव, नारायणादि नांवांनी व शुक्‍ल 
पक्षांतील ११ शीला कृष्णाच्या इतर नांवांनी पुजा करतात. 
गुजर लोकांत हिला फक्त उभया असें म्हणतात. [ हि. ध. ] 


उभी चोथ॒ चंत्रपूजा पाहा. 


(१) हिमाचलाची कन्या पावती, हिचे एक सौम्य रूप. 
उसा ग्रा शब्दाची व्युत्पत्ति पुढील प्रमाणे--' उं शिवं माति 
मिमीते वा ' >उ म्हणजे शिव, त्याला मापते, मोजते ती उमा 
(श. क.). दुसरी व्युत्पत्ति अश्ी --. 
यतो हि तपसे पुत्रि वनं गन्तु च मेनका । 
उमेति तेन सोमेति नाम प्राप तदा सती । 
(कालिका पु. ४२) 
अथ -- तपासाठी वनांत जाऊं इच्छिणाऱ्या मुलीला मेन- 
केने ' हे उ (> मुली) मा (तपाला जाऊं नको) 
निषेध केला. त्यामुळे तिला उमा हें नांव मिळालें. 
कालिदासानेहि उमा शब्दाची अशीच व्याख्या कुमारसंभ- 
वांत दिली आहे (१.२६). 
ह्वा प्रथम उल्लेख केनोपनिषदांत सांपडतो. ही एक शक्‍्ति- 


म्हणून 


६८० 


भारतोय संस्कृति कोश 


देवताहि आहे. कुटुंब सुखी राहावें म्हणून हिची पुजा करतात 
(भाग. पु. २. ३. ७). ही सोमवल्लीची अधिदेवता आहे (मत्स्य 
पु. ८४. ९) उमा मुळांत गोरी होती; पण निश्या देवीने तिला 
स्पर्श केला आणि ती काळी झाली. त्यामुळे द्विवाला ती आवडे- 
नाशी झाली. त्यांतून दोघांत वितुष्ट आलें. उमेने पुनरच 
गोरी होण्याचा निर्धार केला व ती तपस्येसाठी निघून गेली. 
कालांतराने तिला मूळचा वर्णे पुन्हा प्राप्त झाला (मत्स्य़ पु. 
१५५-५८). उमा ही पुर्वजन्मांतली सती होय. उमेच्या रूपांत 
अनेक देवतांचे गुणधर्म एकत्र आले आहेत. 
उमा व शिव यांचा एकान्त चालू असतां अग्नि पोपटाच्या 
रूपाने तिथे प्रवेशला. तें पाहून उमा शाय्येवरून दूर झाली. 
शिवाने आपलें स्खलित वीर्य अग्नीला प्राशन करायला सांगि- 
तले. अग्नीने तसें केलें. अवशिष्ट उरलें त्याचें एक तळें वनलें- 
त्यांत सहा कृत्तिकांनी स्नान केलें. त्यांच्या आक्योर्वादाने उमा 
गर्भवती झाली आणि तिच्या डाव्या कुशीतून सुव्रह्मण्य जन्माला 
आला (वायु पु. ७२). 
उमेची तांत्रिक पद्धतीने उपासना होते. तिचें तांत्रिक रूप- 
ध्यान पुढीलप्रमाणे आहे -- 
सुवणंसदृ्ी गोरं भुजद्दयसमन्विताम्‌ । 
नीलारविन्दं वामेन पाणिना बिभ्रतीं सदा ।। 
शुक्‍ल तु चामरं धृत्वा भगस्याडके5थ दक्षिणे । 
(कालिका पु. ६१, ४३-४४ ) 
अर्थ -- सुवर्णाप्रमाणे कांति, दोन भुज, उजव्या हातीं नील 
कमल, डाव्या हातीं शुभ्र चामर, अजी हो उमा, शंकराच्या 
उजव्या मांडीवर बसलेली असते. 
तांत्रिक उपासनेंत उमेबरोवर तिच्या सख्या जया, विजया, 
मातंगी, ललिता, नारायणी, सावित्री, स्वाहा व स्वधा यांचीहि 
पुजा करायची असते. 
(२) उमा म्हणजे अळशीचें शेत. 
वस्त्राला ओम किवा औम 
[पा. भा. ] 


अळशोपासून बनलेल्या 
क म्हणत (अष्टा. ४. ३. १५८ ५ 


उमाकेरळम्‌ न भाषेतले एक महाकाव्य. महाकवि 
रळूर परमेश्‍वर अय्यर हा याचा कर्ता होय. 
तिरुवितांकुर राज्यांतल्या वेणाट्टु या भागावर १७ व्या 
शतकांत आदित्यवर्मा नांवाचा एक दुर्वेळ राजा राज्य करीत 
होता. त्या राज्यांत घडलेल्या कांही स॒त्य घटनांच्या पार्श्व- 
भूमीवर या महाकाव्याची रचना झाली आहे -- 
आदित्यवर्म्याने आठ ब्राह्मण 


। 1 वे आठ गृहाधिपति अक्या 
साळा लोक 


र्चि सल्लागार मंडळ बनविले होतें. राजाची दुर्व- 


खंड पहिला 


लता पाहून त्या सल्लागारांनीच त्याचा घात करण्याचें कार- 
स्थान रचलें. रविवर्मा तंपान हा राजाचा मुख्य व विदवासु 
प्रधान होता. राजकन्या कल्याणी हिच्याशीं त्याचें लग्नहि 
ठरलें होते. एक दिवस एका गहाधिपतीने राजमहालाला आग 
लावली व तो आरोप तंपानवर घातला. राजाला तंपानचा 
राग आला व त्याने वस्तुस्थितीचा कांहीहि विचार न करतां 
त्याला राज्यांतून हृद्ृपार केलें. राजाच्या अंत:शत्रूंना तेंच 
हवें होतें. 

थोड्याच दिवसांत त्या लोकांनी राजाला विष घालून ठार 
मारलें. राज्याला कोणी पुरुप वारस नसल्यामुळे राजाची वहीण 
उमय्रम्मराणी हिला राज्याची जवाबदारी स्वोकारावी लागली 
पण शात्रंनी तिचाहि पिच्छा प्रविला. त्यांनी तिच्या सहा पुत्रां- 
पैकी पांचांना तलावांत वुडवून मारले. सुदेत्राने थोरला मुलगा 
तेवढा वांचला. राज्याचे वेरी एवढेच करून थांवळे नाहीत. 
त्यांच्यांतल्या एकाने राज्यकन्या कल्याणी हिचेंहि अपहरण केलें. 
पुढे एका मोंगळ सरदाराने त्याला ठार करून कल्याणीला 
आपल्या ताव्यांत घेतलें आणि राज्यांतली ती अंदाधुदी पाहून 
तिरुवितांकुरवर मोठ्या सैन्यानिशी धाड घातली. 

उमयम्मराणी अक्षा सर्व बाजूंनी संकटांत सांपडली. तिने 
रविवर्मा तंपानचा शोध करून त्याला राज्यरक्षणासाठी गळ 
घालून बोलाविले. तो आला आणि त्याने कोषट्ट्यमूच्या केरळ- 
वर्मा या राजाची मदत घेऊन मोगल सरदाराशीं युद्ध पुकारले. 
मोगल सरदार पराभूत होऊन पळाला. जातां जातां त्याने 
कल्याणीवर बलात्काराचा प्रसंग आणला. पण तिने मोठ्या 
धैर्याने त्या मोगलसरदाराचा प्राण घेतला व आपलें शील 
अभंग राखलें. अश्या रीतीने राज्यावरचें संकट टळल्यावर मग 
कल्याणी व रविवर्मा तंपान यांचें शुभमंगल झालें.[के. सा. द.] 


उमाचतुथीं ज्येष्ठ शू. चतुर्थीचे नांव. स्त्रियांनी करायचे 
एक ब्रत. 
ज्येष्ठ]ुक्लचतुर्थ्या तु जाता पुवंभवा सती । 
तस्मात्‌ सा तत्र संपूज्या स्त्रीभि: सोभाग्यवृद्वये ।॥। 
( संवत्सर कोमुदी) 
अर्थ --ज्येष्ठ शु. श्थीच्या दिवशीं उमेचा जन्म झाला. 
म्हणून स्त्रियांनी सौभाग्यवृद्धीसाठी त्या दिवशीं तिची पूजा 
करावी 
या व्रतांत उमेची कुंदपुष्पांनी पुजा करतात व उपवासहि 
हठ हें व्रत करायला हरकत नाही, असे कृत्य- 


करतात. पुरूषांनी 
बंगालमध्ये उपवर मुली उत्तम नवरा 


रत्नांत सांगितलें आहे. 
मिळावा प्हणन हें व्रत करतात 
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ढु एक श्राद्धय ग्य क्षेत्र. देश नाही. कद 
उमातुंग १. भाद्धयोर क्षेत्र स्थलनिदंर दींः कदाचित्‌ 

हे केलासावरील उमावनांतलें एक स्थान असावें. 
पाहा - उमावन. [ पृ. इं. ] 


उमा एक तिथिब्रत. चैत्र शु. २ येस हें करतात. या 
दपञा उनात उ दव व अस्ति यांची पूजा 

व्रतांत उमा, शिव व आग्नि यांची 
करायची असते. [ पु. चि. ] 


उमापति दि ९ इ. स. १३ वें शतक ) तमिळ- 
पात शवाचाय (भत, शैव काळच ीळ. एक 
प्रमुख आचार्य. हा चिदंवरम्‌ येथील लिवमंदिरांत पुजारी 
होता. मरे ज्ञानसंबंधर नांवाचा याचा ब्राह्मणेतर गुरू होता. 
याने त्या गुरूच्या पानांतलें उच्छिष्ट खाल्ल्यामुळे ब्राह्मणांनी 
याला चिदंबरम्‌मधून हाकलून दिलें. पण पुढे हा मोठा ग्रंथकर्ता 
झाला आणि याची कोति सर्तंत्र पसरली. त्यामुळे मग चिदंब- 
रम्‌मधल्या ब्राह्मणांनी देवाच्या वाषिक जत्रेच्या प्रसंगो त्याला 
परत बोलावून घेतलें. 

याने पुष्करागमावर संस्कृत भाष्य लिहिलें असून तें तिरु- 
वदुथुरे येथील मठांत ठेवलेलें आहे. याच्या कोइरपुराणम्‌ या 
ग्रंथांत चिदंबरम्‌ देवस्थानाचा इतिहास आहे. याने शेव सिद्धान्त 
पुढीलप्रमाणे मांडला आहे-- 

ईश्वर हा रूपी, अरूपी व रूपारूपी आहे. ज्ञानवंतांना तो 
ज्ञानरूपी आहे. कल्याण करतो म्हणून तो ' शंकर ' आहे. जो 
अरुळ (ब्रह्म) ओळखीत नाही, त्याला मोक्ष नाही. 'नमःशिवाय' 
या पंचाक्षरी मंत्राच्या जपाने शिवाची कृपा होते. [म. ज्ञा. को.] 


उम -. एक व्रत. ज्येष्ठ श. ९ मीस उपवास, 
॥ ब्राह्मणा यचा देती व धा 

ब्राह्मणीनामक श्‍वेतवर्णा पार्वतीची पुजा व 
ब्राह्मणकन्येस दूधभाताचें भोजन घालगें, असा याचा विधि 
आहे. [ व्रतपरिचय ] 


उमा-महेश्वर शिव-पावेतींची एक संज्ञा. यांची मूति कजा 
न प्रकारें करावी, याचें वर्णन मत्स्यपुराणांत. 

पुढीलप्रमाणे आलेलें आहे-- 

टद्विभ्ज किवा चतुर्भूज, त्रिनेत्र, गजचर्म पांघरले 
अंगीं जय-विजय हे हारपाल व कातिक्रेय आणि विनाय 
पुत्र, असें उमा-महेश्‍वरांचें मूलिकरण करावें. 

आदित्यशयन व्रतांत यांची पूजा करतात. दानचद्रिकेंत या 
संयुक्‍त मूर्तीचे दान करावें, असें सांगितले आहे. त्याचा मंत्र 
असा -- 


२ 


दोहीं 
क ऱ्रे 
९4 
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शिवशवक्त्यात्मकं यस्माज्जगदेतच्चराचरम्‌ । 
तव दानेन भे वऱ्या पृथिवो स्यात्‌ सुनिश्‍चला । 
अर्थ -ज्या अर्थी हं चराचर जगत्‌ शिवदाक्त्यात्मक आहे, 
'त्या अथॉ. (हे उमा-महेशवरा,) तुझ्या दानाने पृथ्वी मला 
“सुनिदचल व वश होवो. 
या दानानंतर ब्राह्मणाला सुवर्णदक्षिणा देतात. [ पु. इं. ] 


जे एक काम्य व्रत. भाद्रपद पुणिमेस याचा 
उसामहश्वरत्रत आरंभ करतात. ब्रतावधि १५ वर्पे. विशे- 
पत: पुरुषांनी करायचें हें ब्रत असून कर्नाटकांत त्याची विशेष 
प्रसिद्धि आहे. याचा विधि पुढीलप्रमाणे -- 
गद्ध १४ शौीस व्रताचा संकल्प. शिव आणि शिवभक्त 
यांची पूजा. हविष्यान्नाचें भोजन. रात्रौ शिवासत्निध निद्रा. 
'यूणिमेस स्नान व भस्म-रुद्राक्ष धारण. शिव-पार्वतींच्या सुव्ण- 
मूर्तींची स्थाफ्ना. मृर्तीच्यापुढे पंधरा ग्रंथींचा कुंकुमरंजित दोरा 
ठेवणें. 
ध्यायाभि तं महादेवमुमादेहाधधारिणम्‌ । 
मुक्‍तामालापरीताडूगं दुकूलपरिवेष्टितम्‌ ॥ 
ध्यायामि च परां गोरीमादिविद्यामनामयाम्‌ । 
लक्ष्मीसेवितपादाव्जां शहचीसेवितपादुकाम्‌ ।॥ 
या मंत्राने ध्यान करून पोड्योपचारपूजा. दोरकाची पूजा. 
'मग दोरकार्चे ग्रहण व जून्या दोरकाचें विसर्जन. पंधरा 
घारग्यांचें किवा मांड्यांचें वायनदान. आचार्यपूजा. पीठदान. 
ज्राह्मण-सुवासिनी भोजन. आणि यजमानाचें मौन धरून भोजन. 
हविष्याच व तेलविरहित अन्न यांचें सेवन, हा या व्रताचा 
विशेष आहे. 
सोळाव्या वर्षी व्रताचे उद्यापन करतात. त्या वेळीं उमा- 
महेश्‍वरांच्या पंधरा प्रतिमा करून त्यांची स्थापना करतात व 
त्यांची यामपूजा करतात. यथाविधि हवनहि करतात. या 
'ब्रताची कथा अशी -- 
एकदा दुर्वासमुनि फिरत किरत वैकुंठाला गेला. त्याच्या- 
जवळ शंकराने दिलेली बिल्वदलांची माळ होती, ती त्याने 
विष्णूला दिली. विष्णूने ती स्वत:च्या गळ्यांत न घालतां 
गरुडाच्या मानेवर ठेवली. त्यामुळे दुर्वास खवळला. त्याने 
विष्णूला ज्ञाप दिला. “ज्या लक्ष्मीच्या प्राप्तीमुळे तूं इतका 
गविप्ठ ज्ञालास, ती लक्ष्मी क्षीरसागरांत वुडल, गरुडाचा नाश 
होईल आणि तुझें वैकुंठावरचें प्रभुत्व नष्ट होऊन तूं पृथ्वीवर 
वणवण भटकशील ! ” 
दुर्वासाचा शाप खरा होऊन विष्णु रानावनांत भटकं 
छागला. पृढे त्याची व गोतमक्रपीची गांठ पडली. विष्णने 
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त्याला आपली दुदेशा सांगितली. गौतमाने त्याला उमा- 
महेशवरत्रताचें विधान सांगितलें. विष्णूने तें केलें व त्यामुळे 
त्याला गतवेभव परत मिळालें. ण 

या व्रताला शिवानंतत्रत असें दुसरें नांव आहे, त्यावरून 
आणि ब्रताच्या विधानावरून हें व्रत वेष्णव संप्रदायांतून शेव 
संप्रदायांत आलें असावें, असें वाटतें. वेष्णवांचा आराध्य जो 
विष्णु त्यालाच या व्रतकथेत दुदेंशा भोगायला लावून शेव- 


संप्रदायाने आपली थोरवी वाढवून घेतलेली दिसते. 


उमावन हं कैलासावर असून इथेच शंकराने अर्थनारी हं 

रूप धारण केळें ( वायु पु. ४१.३६ ). एकदा 
उमेने शिवाळा विनंती केली, की ' या वनांतल्या आपल्या 
आश्रमांत जो पुरुष प्रवेश करील, त्याला स्त्रीरूप प्राप्त व्हावें 
व तुम्होहि स्त्रीरूप घ्यावें. ' शिवाने ती विनंती मान्य केली व 
त्या वनांतले सर्व प्राणी स्त्री बनले. [ पु. इं. ] 


उमासाहित माते चंद्रशेखर मति पाहा. 


ळू व (इ.स. ९ लें किंवा २ रॅ शतक 
उमास्वात वा एक जेन आचार्य व ग्रंथकार. ली 
साहित्यांत याचें विशेष स्थान आहे. हा घोषनंदि श्रमणाचा 
शिष्य व उच्चानागरी ज्ञाखेचा वाचनाचार्य होता. हा मूळचा 
त्राह्मण असून न्यम्नोधिका या गांवचा रहिवासी होता. पुढे 
त्याने जॅन धर्म स्वीकारला. याने जैनांच्या विविध आगम- 
ग्रंथांत विखरून पडलेलें तत्त्वज्ञान एकत्र करून संस्कृतांत 
सूत्रबद्ध केलें व त्या ग्रंथाला तत्त्वार्थाधिगमसूत्र असें नांव दिलें. 
बौद्ध पंडित वसुबंधु याने ज्याप्रमाणे पालि पिटकांतलें तत्त्व- 
सान एकत्र करून अभिधर्मकोश या ग्रंथाची रचना केली व 
त्यावर स्वोपज्ञभाष्यहि रचलें, त्याच धर्तीवर उमा स्वातीने 
केलेला हा मोठा प्रयत्न आहे. यानेहि आपल्या तत्त्वार्थाधिगमा- 
वर स्वोपज्ञ भाष्य लिहिलें आहे. 

__उमास्वातीच्या पुर्वी प्राय: सर्वे जैन वाड्मय अर्धमागधींत 
हात. उमा स्वातीलाच पहिल्या प्रथम असें भावले, को ' सांप्रत 
विद्ठत्समुदायाची प्रधान भाषा संस्कृत आहे; अतएव जैन 
तत्त्वज्ञान जर संस्कृतांत परिरवातित झालें, तरच विद्वानांचे ल्क्ष 
वाकड जाळ. म्हणूनच लावे हो दोघ घमल केला. तयासी 
जेन की वेसचार्यांते उमास्वांतीने स्थात' फार. वरच्या दर्जाचे 
कर्क आहेःज्याच्या मते जीवनांत ज्ञात, घाचार लाणि अदा 
या तीन्ही गोष्टींना सारखेंच महत्त्व आहे. सम्यक्‌ विश्‍वास, 


शेस्पुकु जान वे सम्यक्‌ आचार ही त्रयीच जीवाला मोक्ष प्राप्त 


खंड पहिला 


रून देते. [खो. प.; जे. सा. इ. ] 
न ग॒जरातमधल्या केडवा लोकांची कुल- 
उामया माता स्वामिनी. हिचें स्थान उंझ्ञा येथे आहे. 
एक प्राचीन जेनपंथ. हे लोक स्तान करतांना 
उम्मज्ञजग एकच वुचकळी मारीत असत. [स्कू. से. जे. लि.] 
उगाच ( १७४४-१९ ८१ २इ. स.) राजस्थानांतील 
: पाल्हावत शाखेचा एक चारण. याचा जन्म 
जयपुर राज्यांतील हणूंतिया गांवीं क्ञाला. अलवरचा राजा 
बख्तरसिह याने उम्मेदरामाला त्याच्या तरुणपणींच आपल्याकडे 
वोळावन घेतलें व शेवटपर्यंत त्याची चांगली बडदास्त ठवली 
डिंगळ व पिगल या दोन्ही भाषांत उम्मेदरामाने अनक 
कविता रचल्या आहेत. त्याने ग्रंथहि बरेच लिहिले आहेत. 
त्याच्या कांही ग्रंथांची नांवें अशीं - (१) वाणीभूपण (२) 
राजनीति- चाणक्य (३) रामचंद्रजीकी राजनीति (४) अवध 
पच्चोसी (५) जनकश्तक (६) कविप्रिया कौ टीका इत्यादि. 
याची भाषा सुडलिष्ट व सरस आहे. याच्या इतकी कला- 
त्मक व विचारसंपन्न कविता रचणारे कवी चारणांत फारच 
थोडे आढळतात. याच्या काव्याचा नमुना पुढीलप्रमाणे -- 
पर नारी सब मातु सम, पर धन धॉलससान । 
सत्रे जीव निज जीव सम, देखे सो दृगवान ॥ 
अर्थ- सर्व परस्त्रिया या मातेसमान, दुसऱ्याचे धन हें माती- 
प्रमाणे व सगळ्यांचा जीव हा आपल्यासारखाच हें जो पाहतो 
( जाणतो ), तोच खरा दृष्टिवान होय. 
इक तरु सखे को अगनि जारत सब बनराय । 
त्योंही प्त कपूत त वंश समूल नसाय ।। 
थरै- ज्याप्रमाणे एका सुकलेल्या झाडाला लागलेला अग्नि 
सगळ्या रानाला भस्मसात्‌ करतो, त्याप्रमाणे वंशांत एखादा 
कुपुत्र निर्माण झाला, तरी तो सर्व वंशाचा उच्छेंद करतो. 
[रा. भा. ओ. सा. ] 


उ टुनाथ इ. स. १४ वें शतक ) हा विजय- 
रगप्प ढ॒डनाथ नगरच्या हरिहर राजाच्या पदरीं होता. 


याने नानार्थ रत्नमाला व एकाक्षर निघण्यु असे दोन दब्द- 


कोश निर्मिले आहेत. 


उर * गाव (कन्नड गब्द ). प्राचीन काळीं कर्नाट- 


उ्रम्म ग्रामदेवतांना उरम्म असें म्हणत 


कांतल्य़ा सगळया 
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उरळी 


असत. पुढे त्यांना त्यांच्या गुणधर्मानुसार दुसरीं नांवे मिळालीं. 
पण वेळळारी जिल्ह्यांतलो ग्रामदेवता अजन उरम्म याच नांवाने 
ओळखली जाते. हिच्या जत्रेच्या प्रारंभी गावांतल्या रेड़्ीच्या 
घरासमोर एक पणती तेवत ठेवतात. ती पणती जत्रा संपेपर्यंत 
तेवत राहिली पाहिजे, असा नियम आहे. जत्रेत देवीची मूति 
रथांतून मिरवितात. मिरवणुकीपुढे पायघड्या घालतात. नंतर 
देवीला रेडा वळि देतात. हा रेडा म्ह्णजे उरम्माचा अस्पृश्य 
नवरा समजतात. शेवटी देवीचो मति वाजत गाजत गांवाच्या 
सीमेवर नेऊन ठेवतात व परत येतात. 


उर सिंधु व झेलम या नद्यांच्या मधला प्रदेशं. हा पश्‍चिम 
श॒ ग्ंघार व अभिसार (हल्लीचा पुंछ रजोरी) यांच्या 
मध्ये येतो. या प्रदेशाचें अर्वाचीन नांव हजारा असें आहे 
[पा. भा. ] 


० त्रिवांकुर-मद्रास सोमेवरील वेलचीटेकड्यांवर राहू- 
उरळा जारी एक आदिवासी जमात. पूर्वी मदुरेच्या राजाचें 
छत्र धरणारे जे सेवक होते, त्यांचे हे वंशज आहेत, असे म्हण- 
तात. एकदा तो राजा या विभागांत आला असतां, त्याने परत 
जातांना आपले हे छत्रधारी सेवक तिथेच सोडन दिले. त्या- 
नंतर त्यांनी तिथेच आपली वसाहत केली. 


९ १ . 


(। 


८. |] 


उरळींची झाडावरची झोंपडो 


हे लोक पठारावर न राहतां सामान्यपणे डोंगराच्या उतारा- 


उरळो 


वर राहतात. त्यांच्या कांही झोपड्या जमिनीवर तर कांही 
झाडांवर वांधळेल्या असतात. त्यांमध्ये एक झोवडी सार्वजनिक 
असते. तिचा उपयोग कधी देऊळ म्हणून तर कधी रंगमंदिर 
म्हणून करतात. या झोपडींत एक ढोल असतो. हत्तींच्या कळ- 
पाची चाहूल लागल्यास हा ढोल वाजवून ते लोकांना इश्यारा 
देतात व मग सर्वजण आत्मसंरक्षणासाठी झाडांवर किवा उंच 
झोपड्यांत जाऊन बसतात. 

यांच्या स्त्रिया आकर्षक असून पुरुषांचे चेह्रेहि नाजूक व 
प्रसन्न असतात. स्त्रिया तीन वस्त्रे वापरतात. एक कमरेला 


गुंडाळलेले, दुसरें डाव्या दाताखालून घेऊन उजव्या खांद्यावर 


गांठ मारलेले व तिसरें अंगावर घेऊन गळ्याला बांधलेले 
असते. तिसऱ्या वस्त्राचा उपयोग सामान वांधायला किवा 
मुलांना अंगावर वागविण्यासाठी करतात. 

विवाहप्रथा--- 


मुलामुलींचे विवाह आईवाप ठरवितात. 
वाडूनिश्‍चयाच्या वे 


ळीं वराचा मामा वधूगृहीं व वधूचा मामा 
वरगृहीं तीन तीन माये तांदूळ मोजून देतो. वित्राह ठरल्यावर 
वधू वराच्या झोपडींत जाते. विवाहाची खूण म्हणून ववूच्या 
गळ्यांत ताळी बांधतात. पुनविवाहाची पद्धति आहे. विवाह 
साळा, को मुळगा आईवापांपासून वेगळा राहतो. 


न 


भारतीय संस्कृति कोश 


हे लोक झेती करतात. ज्िकार करण्यांतहि ते तरवेज 
आहत. हत्ती व म्हशी यांना ते पूज्य मानतात व त्यांची शिकार 
करीत नाहीत. 
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उरळी शिकारी 


प्रसूतिविधि--क्हतुमती स्त्रीला पहिले तीन दिवस निराळ्या 
झोपडींत व चौथ्या पज स्नान केल्यावर आणखी दोन दिवस 
दुसऱ्या एका झोपडींत ठवतात व नंतर घरांत घेतात. स्त्रीची 
प्रसूति दूर कुठेतरी बनविलेल्या एका झोपडींत होते व तिथेच 
ती बारा दिवस राहते. नंतर तिला तिथन जवळच्या एका 
झोपडींत आणतात व तिथे पांच दिवस ठेवन मग घरांत घेतात 
पण घरांतहि बारा दिवस तिला कश्याला स्पर्श क देत नाहीत. 
पहिल्या प्रसूतीच्या वेळीं तिचा पति तीन दिवस जननाश्यौच 
पाळता च उडच्या वेळीं मुळीच पाळीत नाही. मुलाच्या जन्मा- 
"लर १८ व्या दिवशीं घरांतील वंद इसम त्याचें नांव ठेवून 
्ा स... -- र दि ह चि 
नहि टोचतो. मूल चालं ल. ती र 

अंत्यविधि-_ 3. __* गेल्यानंतर त्याचें चौल करतात. 
त्यावाधि-- प्र्त घरापासून द्र्ञअं त्य़ा 

६५ अंतरावर पुरतात व € 


खंड पहिला 


जागेवर झोपडी बांधून तिच्यांत मयताची सुरी, भात व पान- 
सुपारी या वस्तू ठेवतात. सातव्या दिवशीं मृताला पिंड व पाणी 


उरळी पुरुष 


देतात. सोळा दिवस सुतक पाळतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


८, बंगाल, ओरिसा, छोटा नागपूर व आसाम या भागांत 
उ्रांब राहणारी आदिवासींची एक जमात. हे लोक द्रविड 
असून स्वतःला कुरुख म्हणवितात. होरोऱ्न्मनुष्य या शब्दा- 
वरून उरांव हें नांव बनलें असावें. डाल्टन व काल्डवेल यांच्या 
मतें हे लोक मूळ कोंक्रणांतले होते. तिथून ते बंगालमधील केमूर 
डोंगरावर गेले. तिथे रोहतास नांवाच्या पठारावर त्यांनी कांही 
काळ वास्तव्य केलें. नंतर पठाणी आक्रमणामुळे त्यांची पांगा- 
पांग झाली. त्यांतळे कांही लोक गंगातीरावरून पुढे जात जात 
राजमहाल डोंगरावर गेळे, तर कांही लोक शोण नदीच्या 
खोऱ्यांतून पलमाऊपर्यंत पोचले व तिथून पुर्वेकडे वळून छोटा 
नागपुरच्या वायव्य भागांत शिरले. आजमितीस ते छोटा नाग- 
पुरच्या उत्तर आणि पश्चिम भागांत, तसेच सिरगुजा आणि 
झासपूर यांच्या पूर्व भागांत बहुसंख्येने आढळतात. सिगभूम, 
गंगपुर, बोनाई आणि हजारीबाग या जिल्ह्यांत त्यांची थोडी- 
बहुत वस्ती आहे. शि 

ते छोटा नागपूरच्या वायव्य व पश्चिम या भागांत गेले, 
तेव्हा त्यांना तिथे मुंड लोकांची तुरळक वस्ती आढळली. मुंडांनी 
त्यांना विरोध न करतां आपल्या भागांत स्थायिक होण्यास अनु- 
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उराँव 


मति दिली. आजमितीस देखील बहुसंख्य उरांव खेड्यांत मुंडांची 
थोडीवहुत वस्ती दिसते. उरांव लोकांनी स्थानिक देवतांची 
पुजा-अर्चा करणें व त्यांना बलि समपंण करणें हीं धार्मिक कृत्ये 
मुंडांच्याकडे दिलीं. मुंडांच्यापेक्षा उरांव हे सुधारलेले होते व 
त्यांनीच छोटा नागपुरमधील अन्य आदिवासींना जमीन नांग- 
रून शेती करण्याची विद्या शिकविली. 

उराँव लोकांचा वर्ण काळसर तपकिरी असतो. त्यांचे केस 
काळे, राठ व किचित्‌ कुरळे असतात. त्यांचे ओठ जाड असून 
दांत थोडे पुढे आलेल असतात. डोळे मोठे आणि तेजस्वी अस- 
तात. आकुंचित कपाळ व रुंद चपटे नाक हें त्या जमातीचें 
शारीरिक वैशिष्ट्य होय. या वेशिष्ट्यावरून ते शुद्ध द्रविडियन 
वंशांचे आहेत, असें समजलें जातें. दुसरी गोष्ट म्हणजे त्यांची 
कुरुख नांवाची वोलीहि द्राविडच आहे. छोटा नागपूरच्या उत्त- 
रेस गंगापूर या विभागांत वेर्गा नांवाचे लोक राहतात. त्यांना 
उरांव लोकांची मूळ शाखा समजतात. वेर्गांची बोली कुरुख 
बोलीहून थोडी भिन्न आहे. हे लोक रानटी व क्रूर दिसतात. 

उरांव लोक, मुंडांहून आपण सुसंस्कृत आहों, असें समजत 
असले, तरी त्यांचीं घरें मात्र झोपडीवजाच असतात. हे लोक 
गुरेसुद्धा आपल्या राहत्या घरांतच बांधतात. फक्त ड्ुकरां- 
साठी तेवढीं वेगळीं घरकुलें करतात. त्यांच्या घरांच्या भिती 
तांबड्या मातीच्या असून छप्पर केंबळी असतें. प्रत्येक खेड्यांत 


. मुंड व पहाण (पुजारी) असतो. त्यांचा अधिकार वंशपरंपरेने 


चालतो. हे लोक खेड्याच्या संस्थापकांचे वंशज असतात. या 
दोघांच्याहि वंशपरंपरागत जमिनींना खूंट म्हणतात. या दोघां- 
शिवाय गांवचीं जरूर तीं कामें करणारा एक मनुष्य असतो, 
त्याला महातो म्हणतात. त्यालाहि जमिनीचा तुकडा तोडून 
दिलेला असतो. पहाण वंशपरंपरागत असला, तरी त्यांतला 
एखादा दुव्येसनी निघाला किंवा त्याने धर्मांतर केलें, तर त्याचा 
तो अधिकार काढून घेतात व देवाला कौल लावून नव्या पहा- 
णाची नेमणूक करतात. उराँव वस्तींत पहाणाची सत्ता अनि- 
यंत्रित असते. वस्तीचे भवितव्य त्याच्याच हातांत असतें. 
धृुमकुरिया- प्रत्येक उरांव खेड्यांत अविवाहित तरुणांना 
झोपण्यासाठी सामुदायिक शय्याघर असतें. त्याला धुमकुरिया 
म्हणतात. मुलांप्रमाणेच मुलींचेंहि शय्याघर असतें व त्या घरांत 
झोपणाऱ्या मुलींवर नजर ठेवण्यासाठी एखाद्या विधवा स्त्रीची 
नेमणक केली जाते. सामुदायिक शय्याघर नसल्यास खेड्यां- 
तल्या विधवांच्या घरीं मुलींच्या झोपण्याची सोय केली जाते. 
उराँव लोकांत लेंगिक निबंध शिथिल असतात. एखादी तरुण 
मुलगी रात्रीच्या वेळीं मुलांच्या शय्याघरांत गेली, तरी तिच्या 
आई-बापांना अनैसर्गिक असें कांही वाटत नाही. उरांव मुली 


उराँव 


विनयशील असतात. त्या सहसा असभ्य भाषा बोलत नाहीत. 
कुंवारपणांत त्यांच्या हातून कांही प्रमाद घडला, तरी वेवाहिक 
जीवनांत त्या आपल्य़ा नवर्‍याशीं एक/नष्ठ राहतात. दुसरी 
गोष्ट म्हगजे खेड्यांतल्या खेड्यांत विवाह क्वचितच घडतात. 
शक्‍यतों दुसर्‍या खेड्यांतली मुलगी आणायची, असा रिवाज 
आहे. धुमकुरियामध्ये जे प्रकार घडतात, त्याची बाहेर वाच्यता 
करायची नाहो, अशी तिथे ज्ञोपणाऱ्या तरुणांना शपथ घ्यावी 
लागते. दापथ मोडणार्‍्याला कडक दिक्षा होते. 

धुमकुरिया समोरच एक नृत्यांगण असतें. त्याला आखाडा 
म्हणतात. त्याचा परिघ अंदाजे ४० फुटांचा असतो व त्याच्या 
मध्यभागों एक खांब किंवा दगड असतो. उराँव लोकांची त्या 


उरांव नृत्य 


ठिकाणीं नृत्ये होत असतात. प्रेक्षकांसाठी क्रिवा थकलेल्या 
नर्तकांसाठी आखाड्याभोंवती कट्टा किवा आसन बांधलेले 
असतें. सणाच्या दिवसांत काळोख पडल्यावर नृत्य सुरू होतें 
आणि नतंकांना यथेच्छ दारू मिळाली, तर तें नत्य सूर्योदया- 
पर्यंत चाल राहतें 

वषभूषा- पुरुष केस लांब वाढवितात व त्यांचा वबचडा बांध- 
तात. जत्रेला किवा समारंभाला जातांना ते त्या वचड्यावर 
तांबडा रुमाल बांधतात आणि केसांत लाकडी फण्या खोचतात. 
ते अरुंद धोतर काचा मारून नेसतात व त्यावर वेताचा किवा 
रेशमी धाग्यांचा गोफ बांधतात. ते अंगांत सदरा, डगला, असें 
कांहीं घालीत नाहीत. अंगावर आणि कानांत पितळेचे आणि 
आरक्षांचे दागिने घालतात. सुसंस्क्रत जगाशीं ज्यांचा संबंध येतो, 
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भारतीय संस्कृति कोश 


अशा उराँव तरुणी लाल किवा पांढर्‍या किनारीची जाडीभरडी 
साडी नेसतात. शहरवस्तीपासून दूर असलेल्या वायका मात्र 
कमरभावता वस्त्राचा एक तुकडा गंडाळतात. ठिप्याने जिवलेले 
कपडे स्त्रिशचित धर्म स्वीकारलेल्या स्त्रियांशिवाय इतर स्त्रिया 
घालीत नाहीत. चोळीचें काम साडीच्या पदरानेच करतात. त्या 
लाल मग्यांच्या माळा गळ्यांत घालतात व पितळेचे पृष्कळ 
दागिने वापरतात. डाव्या हाताच्या वाटांत तांब्याच्या अनठया 
व पायांत पितळेचीं किवा पचधातृंचीं जोडवीं घालतात. त्यांच्या 
हातापायांत धातूंचे वाळे आणि कडीं असतात. त्या उजव्या 
कानाजवळ केसांचा बुचडा वांधतात. केसांत फुलें माळण्याची 
त्यांना विलक्षण होस असते. त्या कानांना अनेक भोके पाडन 
यात अनक प्रकारचे अलंकार घालतात. उरांव स्त्रिया वाल- 
पणातच अगावर गोंदून घेतात. त्यांच्या भवयांवर तीन ठिकाणीं 
शाणि प्रत्येक कानशिलावर दोन ठिकाणीं गोंदणे हमखास 
दिसतें. उरांव स्त्री ओळखण्याची ती एक खास खण असते 
आहार-उराव लॉक खूप खाणारे आहेत. मात्र त्यांना 
पाककला बिलकुल अवगत नाही. भात आणि उडदांची डाळ 
हा त्याचा मुख्य आहार असतो. भाजीपाला जंगलांत मिळेल 
ता. ते उदोर, कोल्हे, लांडगे, साप, कासव, मासे वेडक इ. 
वहुतक सव प्राण्यांचे मांस खातात. डकराचें मांस हे 


टु त्यांना 
सर्वात अधिक आवडते. ते मेलेल्या ज नावरांच देखील मांस 
खातात; पण तरीहि 


त्यांना अस्पृश्य समजलें जात नाहो, हें 
विश्षेष आहे. हे पट्टीचे दारू्वाज असतात. ते तांदुळांची दारू 
घरौंच बनवितात व वायका-मलांसह ती पितात 

विवाहप्रथा- उराँव लोकांत बालविवाहाची चाल नाही 
बहुतेक तरुग मुलगे आपली सोबतीण निवडतात. लग्नांत 
मुळाचे देज घेतात. शकुनप्रश्‍न पाहिल्याशिवाय विवाह नक्की 
करोत नाहीत. लग्न ठरल्यावर वराकडील वऱ्हाडी मंडळी 
वधूच्या गावीं जायला निघतात. या मंडओळींतळे पुरुप हत्यारबंद 
असतात. हो. हत्यार अर्थात्‌ बनावट किवा बोथट असतात 
गांवाच्या शिवेवर पोचायच्या वेळीं वधूपक्षाकडील हत्यारबंद 
पुरुष वरपक्षावर तुटून पडतात. थोडा वेळ उभय पक्षांत लुटू- 
पुटीची लढाई होते. नवरा मलगा आपल्या मित्राच्या कडेवर 
बसून व नवरी आपल्या नातेवाईक स्त्रीच्या कडेवर वसूत 
त्या लढाइत भाग घेतात. या लढाईत वरपक्षाचा जय ठरलेला 
असतो 

वधूपित्याच्या घरासमोर एक लता- 
त्यांत एक पाटा, ₹ 
ठवलेलें असतें 
तिथे वध 


कुंज उभारला जातो 
यावर जू आणि जंवावर मक्‍याचें कणीस 
त्या ठिकाणीं नवरा-नवरीळा घेऊन जातात 
"वैर एकमेकांच्या कपाळीं सिदर लावतात. हा संस्कार 


खंड पहिला 


सभोवती पडदा लावून करतात. तो झाल्यावर वंदुकीचे वार 
काढतात. नंतर वधू-वर एका खोलींत कपडे बदलण्यासाठी 
जातात. तो त्यांचा एकान्तवास असतो. तीं दोघें खोलींत गेल्या- 
वर बाहेरचे लोक नृत्य सुरू करतात. वधू-वर वाहेर येतात, 
तेव्हा त्यांचें पति-पत्नी हें नातें सिद्ध झालेलें असतें. लग्ने 
कोणत्याहि महिन्यांत होत असलीं, तरी उन्हाळ्याचे दिवस 
अधिक पसंत करतात. नवरी मुलगी सासरीं गेली, को तो 
जेवायच्या वेळीं रुसून बसते. सासरकड्न एखादा मोल्यवान 
अलंकार मिळाल्यानंतरच ती अन्नाला स्पर्ष करते. 
प्रसुतिप्रथा- बायका एकमेकींचें सुईणपण करतात. त्यांना 
मृत्यूची कदर वाटत नाही. प्रसववेदना सुरू असतां आणि 
प्रस्‌तिनंतर १५ दिवसपर्यंत बाळंतिणीला चोरडेवान या 
भुताची भीति असते. तें मांजराच्या रूपाने येऊन बाळंतिणीच्या 
अंगाला नाजूक ठिकाणीं इजा करतें, अक्ली समजूत आहे. तो 
धोका टाळण्यासाठी वाळंतिणीच्या शेजारी रात्रंदिवस आगटे 
पेटवून ठेवतात. मुलाला जें नांव ठेवायचें मनांत असतें, तें 
नांव उच्चारून पाण्यांत एक दाणा टाकतात. तो तळाशी 
गेल्यास नांव शुभ व तरंगल्यास अशुभ समजतात. 
मेत्रीप्रथा- उरांव मुलीची दुसर्‍या एखाद्या मुलीशीं जिवरच 
कंठरच मंत्री जमली, को तें नातें विवाहबंधनाइत्केंच दढ 
मानतात. त्यासाठी दोघी मैत्रिणी मिळून भोजनाचा वेत करतात 
व इतर मुलींना त्यासाठी बोलावतात. ज्यांची मंत्री व्हायची, 
त्या दोन मुली इतर मुलींसमक्ष एकमेकोंना फुलें माळतात 
व मण्यांच्या माळांचो अदलाबदल करून एकमेकोंना आलिंगन 
देतात. त्या दिवसापासून त्या दोघी एकमेकोंना नांवाने हाक 
न मारतां “माझ्या फुला ' किवा तत्सम एखाद्या नांवाने 
संबोधितात. 
देवधमं - उरांव लोक परमेश्वर मानतात. त्याला ते धरमी 
किवा धरमेश म्हणतात. हा धरमेश सूर्याचा प्रतिनिधि असतो; 
पण तो कोणाचें कल्याण किवा अकल्याण करीत नसल्यामुळे 
त्याला भजण्यांत कांही अर्थ नाही, असें उरांव लोक समजतात. 
त्यामुळेच ते दुष्ट भुतें व क्षुद्र देवतें यांना भजतात. कारण 
त्यांच्या अंगीं मानवांचें भलें-बुरें करण्याचें सामथ्ये असतें. 
त्यांचा परलोकावर विश्वास नसला, तरी ते पाप-पुण्य मान- 
तात. त्यांचा जादू-टोण्यावर विलक्षण विश्वास असतो. ते देव- 
क्रषीला ओझा म्हणतात व रोगराईच्या वेळीं त्याच्याकडून 
मंत्रतंत्राचे प्रयोग करवितात. त्यांच्या प्रमुख भुताला दर्‍हा असें 
नांव आहे. जुन्या काळीं त्याला नरबलि देण्याचीहि प्रथा होती. 
दुसऱ्या एका भुताचें नांव खुंटा असें आहे. भात लावणीच्या 
वेळीं त्याला बकरा बळि देतात. याशिवाय बरंडा (डोंगरी 
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उरांद 


समंध) , अहो (घरांतले भूत), चुरेल (सटवी), मूआ (अप- 
घाताने मरण पावलेल्याचें भूत) अशीं अनेक भुते ते मानतात. 
त्यांच्या जीवनावर या भुताखेतांचा विलक्षण पगडा अनतो. 
गांवाजवळची वृक्षराई हें त्यांच्या भुतांचें वसतिस्थान असतें 
उरांव लोक वृक्षपूजकहि आहेत. ते साल व करम या वृक्षांना 
पवित्र मानतात. एखादा दगड, मातीचा ढीग किवा लाकडी 
खांत्र यांना भूतांची प्रतीके मानून पुजतात. धरतीमाता धरमे-. 
शाची पत्नो समजतात. वसंत क्रतंत जेव्हा वक्षाला वहर येतो, 
तेव्हा धरभश व पृथ्वो यांचें लग्न लावण्याचा समारंभ कर- 
तात. वृक्षराईत कालो पक्‍्को नांवाची देवता असते. तिला धर- 
तीचे प्रतीक मानतात. तिच्या पुढे गांवजोशाला धरमेशाचें 
प्रतीक म्हणून नवरदेवाच्या पोपाखांत उभें करतात व त्या 
दोघांवर अक्षता, फुले उधळतात. या उत्सवाला खदी असें 
म्हणतात. खद शब्दाचा अर्थ उत्पत्ति असा आहे. या उत्सवा- 
मुळे पिके भरपूर येतात व वनस्पती खूप वाढतात, 
त्यांची समजूत आहे. 

उराँव लोकांनी मुंडांचीं बहुतेक 
सुधारणाहि पुष्कळ केली आहे. म 


डां 


अ्षो 
तेक नृत्ये उचललीं असून त्यांत 
चें जद्रनृत्य त्यांनी विविध. 
पदन्यासांनी वरेंच गता- 
गुंतीरचे केले आहे. उराँव 
मुले-मुली लहानपणींच 
नृत्याचा अभ्यास सुरू 
करतात. नृत्याबशोबरच 
सांघिक गाणींहि तीं 
शिकतात. प्रत्येक उरांव 
खेड्यांतल्या वृक्षराईत 
जत्रा भरतात, पानोत्सव 
होतो आणि त्या ठिकाणीं 
उरौव तरुण-तरुणी 
बेहोष होऊन नाचतात. 
ढोल वाजवीत मिरव- 
णुकीने ही मंडळी 
जत्रेच्या ठिकाणीं जातात. राईत शिरल्यावर खारिया नांवाचें 
नृत्य पहिल्या प्रथम करतात. जत्रांमध्ये झेंडेहि नाचवितात. हे 
झेंडे तिकोनी व वेगवेगळ्या रंगांचें असतात. 

अंत्यविधि - घरांत मृत्यु झाला, की आप्तेष्ट माणसें रडून 
आकांत मांडतात. प्रेताला चौपायीवर ठेवून तेल लावून 
आंघोळ घालतात. मग त्याच्या अंगावर नवे कपडे चढवितात. 
त्याच्या तोंडांत भात व तांब्प्राचीं नाणीं ठेवतात. प्रेत घरांतून 
बाहेर काढल्यावर मृत्यूच्या जागीं राख पसरून घर बंद कर- 


1) 
> 


उराँव ढोलवादक 


उराँव 


त्तात. प्रेतयात्रेंत गांवांतळे सर्व स्त्री-पुरुष भाग घेतात. प्रेते 
पुरतात किवा जाळतात. जाळायचें असल्यास मयताच्या जव- 
'ळचा नातेवाईक ( पुरुष किंवा स्त्री ) चितेला अग्नि देतो. 
दहन करून घरीं परत आल्यावर मृत्यूच्या जागीं पसरलेल्या 
राखेवर एखादी खूण उमटली आहे कीं काय, हें पाहतात. 
माणसार्चे पाऊल उमटलेले दिसलें, तर मृतात्मा अजून तृप्त 
झाला नाही, असें समजून त्याला भात वाढतात. मांजराचें 
'पाऊल उमटलेले दिसले, तर मृतात्मा भूतयोनींत गेळा, असें 
समजतात. मृताची रक्षा गोळा करण्याच्या वेळीं नातेवाइकांना 
“आणि गांवांतल्या सर्वांना वोलावतात. त्याच्या अस्थी एका 
मडक्यांत भरून तें मडकें घरासमोर एका खांबाला टांगून ठेव- 
'तात. दरवर्षी एकदा गांवांतलीं अशीं सर्व मडकीं सामायिकपणे 
इमक्षानांत नेऊन तिथे तीं पुरून टाकतात. उराव मनुष्य पर- 
गांवीं मरण पावल्यास त्याच्या अस्थी धरीं आणून गांवांतल्या 
शमकश्यानांत पुरतात. मयतांच्या अस्थींची अशा प्रकारे विल्हे- 
वाट लावल्याखरीज गांवांत लग्नें होत नाहोत. मृत्यूचें सुतक 
पाळतात; पण श्राद्ध वगैरे कांही करीत नाहीत. 

या लोकांना नाच-गाण्यांची अतिशय आवड आहे. लहान 
मुलांच्या शिक्षणासाठी प्रत्येक गांवांत धांगरकुरियार नांवाची 
जागा असते. तिथे मुलांना सामाजिक व व्यावहारिक शिक्षण 
देतात. शेतांत वीं पेरतांना तें स्त्रियांच्या हातून पेरणें श्‌भ 
मानतात. 

दर वारा वर्षांनी उराँव स्त्रिया एक उत्सव साजरा कर- 
तात. तो त्यांच्या मूलस्थानांतील एका घटनेचा स्मारक असतो. 
उराँव लोक रोहतासगड येथे राहत असतां एकदा पठाणांनी 
त्यांच्यावर हल्ला केला, पण उराँव स्त्रियांनीच तो हल्ला पर- 
तवून लावला. या घटनेचें स्मरण म्हणून चेत्र-वेश्याखांत ' जनी 
सिकार ' हा उत्सव त्यांच्या वस्तींत साजरा होतो. त्या दिवशीं 
उराँव स्त्रिया मर्दानी पोषाख करतात व हातांत तीर-कमठा, 
लाठी वगेरे हत्यारें घेऊन नाचत, गात शेजारच्या गांवांत 
श्रिकारीसाठी जातात. त्याचें गाणें पुढीलप्रमाणे असतें--- 


बारह बधरे राजा जनी तिकार 
जनी का मुडे राजा पगडी बांधय । 
गोडे घुंगुरा राजा हाथे तरवारि 
जनी का मुडे राजा पगडी बांधय । 


ड्क्‍्कर, कोंबडा, बकरा, अद्या कोणत्याहि प्राण्याची त्या 
शिकार करतात. या उत्सवांत पुरुषांना भाग घेण्याची मनाई 
असते. [ सेन्सस ऑफ्‌ इंडिया १९३१; भा. आ.; धमंयुग; 
द्रविडियन्‌स.; एन्सा. रि. ए.; रे. क. इं. ] 


न्य 


भारतोय संस्कृति कोल 


म ( १८१९-१८५९ इ. स. ) बंगालमधील 
डारया ग्रापाठ आत्रागीतें रचणारा एक कवि. १६ व्या 
शतकापासून बंगालमध्ये प्रचलित असलेलीं यात्रागीतें बहुतेक 
कृष्णवर्णनपर आहेत. पण कांही गीते इतर कथांवर व 
विशेषत: भारतचंद्रांच्या विद्यासुंदर ' या कथेवर आधारलेली 
आहेत. अशीं गीतें रचगार्‍्यांमध्ये उरिया गोपाल हा विशेष 
प्रसिद्ध आहे. दळ 

याचा जन्म कटकमधील जयपूर गांवीं झाला. १९ व्या वर्षी 
तो कलकत्त्याला गेला व फेरीवाला वनून केळीं विकूं लागला. 
पुढे तो यात्रा मंडळींत शिरला. आपल्या गोड गळ्याने व 
विनोदी भाषणाने त्याने लोकांवर छाप पाडली. त्याच्या 
गीतांतील विनोदी संवादांनी लोकांचें खूपच मनोरंजन होत 
असे. [ हि. वं. लॅ. लि. ] 


वारा आदित्यांपैेकी एक. हा कातिक महिन्यांत 
उस्क्रम प्रकाशतो. याच्या भायेंचें नांव कीति असून तिला 
वृहूच्छलोक नांवाचा पुत्र झाला. [ प्रा. च. को ] 


उत्चांके झा? सुक्‍तद्रष्टा. याने तीन तेजो लोक, तीन 
रुचाक्र आत्रय द्युलोक व तीन रजोलोक यांचा उल्लेख 
केला असून मित्रावरुण त्यांचें धारण करतात, असें सांगितलें 
आहे ( क्र. ५.६९.१ ). 


ह द. भारतांतील एक जात. उरुमी म्हणजे 
उरामक्कारन हल किवा पडघम. तें वाजविणारे म्हणून 
यांना हें नांव मिळालें. हे पूर्वी तुगंभद्रेच्या कांठीं राहत होते. 
पण तिथे तोत्तियन जातीचे लोक त्यांच्या बायकांवर अत्याचार 
करूं लागल्यामुळे हे तिथून स्थलांतर करून खाली तमिळ- 
नाडमध्ये गेळे. हे काप्पिलियन जातीचे शेजारी होते. काप्पि- 
लियन जातीतल्या लग्नसमारंभांत अजूनहि उहमिक्कारन हे 
पानसुपारी वांटतात; तसेंच त्यांच्या अंत्यविधीच्या वेळींहि 
उपस्थित राहतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


ठरत पालि भाषेंत वाळूला उरु म्हणतात. वेला म्हणजे 
रुबेला य मीर 
नदाचा तट होय. गया व वुद्धयया यांच्या मधून 
नेरंजरा नदी वाहते. तिच्या वालुकामय विस्तीर्ण तटप्रांताळा 
उरुवेला असें नांव मिळालें आहे. बुद्धत्व प्रा प्त होण्याच्या पूर्वी 
गौतमाने या ठिकाणीं वास्तव्य केरून कठोर तप केलें. गौतम 
भुकेने विकल झाला असतां, सुजाता नांवाच्या एका गवळ्या” 
च्या मुलीने गौतमाला खीर आणन दिली, ती याच ठिकाणीं 


खंड पहिला 


गौतमाला वोधि प्राप्त झाल्यावर त्यानें या ठिकाणीं वास्तव्य 
करणार्‍या शेकडो जटाधारी सावूंना आपल्या धर्मात आणलें. 


उ आमही क्र. १०.११८ या सुक्ताचा द्रष्टा. 
रुक्षप आमहायव द्रा सूक्‍्तांत त्याने मानवांना अग्नी- 


च्या उपासनेचा उपदेश केला आहे. 


ठरेन >. विहारच्या मोंधौर जिल्ह्यांतील एक गांव. इथे बौद्ध 

धर्माचे वरेच अवशेष आहेत. गांवांत एक टेकडी असून 
तिच्यावर गौतम वृद्ध वर्षावासासाठी तीन महिने राहिला होता. 
याच ठिकाणीं त्याने वकुल यक्षाचा पराजय केला. टेकडीच्या 
पायथ्याशीं आग्नेय बाजूला एक मोठा पाषाण असून त्याच्यावर 
बुद्ध विश्रांति घेत असे, असें सांगतात. त्याच्या खुणा तिथे 
उमटलेल्या आहेत. या खुणा एक इंच खोल, पांच फूट दोन 
इंच लांब व दोन फूट एक इंच रुंद असून त्यावर एक स्तूप 
बांधलेला आहे. जवळच वकुल यक्षाचीं पदचिन्हें असून त्यांच्या 
मागे वृद्धाची सहा-सात फूट उंचीची बेठी पाषाणी मूति आहे. 
या टेकडीवर पूर्वी बरेच बौद्ध मठ व देवालये असावीं. 
[ मों. जि. गॅ. ] 


९ ८3.27. उदू व खडीबोली हिंदी या दोहोंत 
उदू भाषा व साहूत्य फार थोडा भेद दिसतो. त्यामुळे 
विद्वानांत विवाद आहे, कौ खडीबोलींतून उर्दू निघाली का 
उद्‌ंतून खडीबोली निवाली ? उदूंच्या बाबतींत हेंहि सांगणें 
कठीण आहे, को तिचा जन्म कोणत्या प्रदेशांत झाला. कांहींच्या 
मतें ती पंजाबांत जन्मली व तिचें प्रथम चिन्ह 'पृथ्वीराजरासो' 
मध्ये आढळतें. दुसरे मत असें, को मुहंमद बिन कासीमने 
सिधवर आक्रमण केल्यानंतर आक्रमक लोक व सिधमधले रहि- 
वासी यांच्या संपर्कातून या भाषेची उत्पत्ति झाली. तिसरें मत 
असें, की उदू दक्षिणेंत जन्म पावली. गोवळकोंडा, विजापुर इ. 
ठिकाणच्या मुसलमान बादशहांनी गजला, मस्तवी, मसिथे इ. 
काव्यें लिहिलीं आहेत. ही उर्दूची प्रारंभिक कविता मानली 
जाते. मीर याने लिहिलेल्या एका शेरावरून या गोष्टीचा 
अंदाज मिळतो -- 
ए सौर म॑ हो इसको किया रेख्ता वरना, 
एक चीज लचर सो ब जबाने दकिनी थी । 

अर्थ-हे मीर ! मींच उर्दूला उदू बनविलें. अन्यथा ती 
एक तुच्छ अशी दक्षिणी भाषा होती. 

मात्र उर्दच्या जन्मप्रदेशासंबंधीं कितीहि मतभेद असले तरी 
तिला महत्त्व मिळालें, तें दिल्लीच्या दरबारांत. श्ाहजहांच्या 

भा. सं. को. ४४ 
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कारकोरदींत तिला उर्द्‌ हें नांव लाभले. उर्द्‌ हा शब्द तुर्की 
असुन त्याचा अर्थ सैन्य किवा लष्कर असा आहे. प्रारंभीं हिला 
* जूबाने उर्दू ' म्हटलें गेले. कारण ही भाषा प्रथम लष्करांत 
प्रचलित झाली. 
उर्दूला भाषा या दृष्टीने पुडे आणणारा पहिला पुरुष अमीर 
खृत्रव हा होय. याचा जन्म १३ व्या शतकांत झाला. व 
त्याचें कार्यक्षेत्र दिल्ली हेंच राहिलें. तो फारसी भाषेचा पंडित 
आणि कविहि होता. त्याने अरबी, फारसी, संस्कृत, अपभ्रंश 
व हिंदी या भाषांतील शब्दांचा उर्द्‌मध्ये भरणा केला व त्या 
भाषेची वाढ केली. त्याचा हा प्रयत्न मोगलांच्या काळांत विक- 
सित स्वरूपांत दिसून आला. 
उर्द्‌ भाषेच्या प्रारंभिक अवस्थेचा अभ्यास केल्याअंतीं कळतें, 
को उत्तरेच्याहि आधी दक्षिगेंत तिने साहित्यिक रूप धारण 
केलें. १८ व्या शतकांतील दिल्लींतल्या प्रमुख उद्‌ कवींनी 
आपली काव्यशेली दक्षिणेंतूनच मिळविली होती. मुहुंमद- 
शहाच्या दरबारांत वली हा कवि आल्यानंतर उत्तर व दक्षिण 
या दोन्ही प्रदेशांतल्या उद्‌ साहित्यिकांचा निकट संपर्क आला. 
शाहजहांच्या काळांतच उर्दृतलळी पहिली गजल रचलो गेली. 
तिचा निर्माता चंद्रभान नांवाचा एक ब्राह्मण होता. ती गजल 
अशी आहे- 
न जाने किस शहर अंदर हमन को लाके डाला है । 
न दिलबर हे, न साकी हे, न शा है, न प्याला हे ।॥। 
पिया के नांव की सुमिरन, किया चाहूं, करूं केसे ? 
न तस्बोह हे, न सुमिरन हे, न कंठो हे, न माला है ।। 
अर्थ-आम्हाला कोणत्या शहरांत आणून घातलें आहे, कोण 
जाणे ! (इथे) प्रियकर नाही, मद्य देणारा कोणी नाही, बाटली 
नाही कों प्याला नाही; प्रियकराच्या नांवाचें स्मरण कर- 
ण्याची इच्छा आहे. पण करूं कसें ? तसबीर नाही, आठवण 
नाही, कंठी नाही कों माला नाही. 
दक्षिणेतल्या राज्यावर जोंवर अकबराने धाड घातली 
नव्हती, तोंवर विजापूर, गोवळकोंडा इ. मुसलमानी राज्यां- 
तल्या दरबारांत शेर-शायरी बरीच चालत होती. कुतुबश्याहीचा 
महंमदकुली कुतुबशहा हा स्वतः कवि होता. विजापुरचे इब्रा- 
हीम आदिलशहा व अली आदिलशहा हे दोन बादशहा कवि व 
साहित्यिक होते. इब्राहीम आदिलशहाने फारसीच्या बरोबरीने 
दक्षिणी उदूंला आश्रय दिला. तो संगीताचा विलक्षण भोक्ता 
होता. त्याने आपलीं वेळोवेळीं विविध रागांत रचिलेलीं गीतें 
एकत्र करून त्या संग्रहाला नवरस असें नांव दिलें. आइचर्याची 
गोष्ट ही, की त्याच्या काव्यांत शिवपार्वती इ. पौराणिक देव- 
देवतांची स्तुति आढळते. तो सरस्वतीला म्हणतो- 
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नवरस सूर जुग जुग जूनी आनद सवंगणी 
यू सत्सरस्वती माता इब्राहिम प्रसाद भय दूनी 
अर्थ-हे माते सरस्वती, इब्राहिमवर तुझी क्रुपा आहे म्हणून 
तुझ्या प्रसादाने त्याचीं नवरस गीतें दीर्घकाळपर्यंत जगांत 
टिकतील. 

सतराव्या दातकाच्या सुरवातीस विजापुरांतल्या त्या काळ- 
च्या कवींत तहक्षीनउहीन मुल्ला कुतुवी, तवई हाशमी इ. उर्दचे 
कवि व साहित्यकार होते. नुसरती हा अलि आदिलबहाच्या 
दरवबारांतील महाकवि होता. त्याने अलीनामा या नांवाने 
आदिलशहाचे चरित्र लिहिलें आहे. त्याचीं गुलशने इदक व गुल- 
दस्त ए इइक हीं मसनवी काव्ये आहेत. दोळत नांवाच्या कवीने 
शहा बह्रामची कहाणी लिहिली. गहा मलिकने इस्लामविषयीं 
काव्य लिहिलें. शहा अमीमचा जवाह्रुल-असरात हा काव्यग्रंथहि 
धामिकच आहे. मौलाना वजदी याचा सवरस नांवाचा एक गद्य 
ग्रंथ असून तो उद्‌ंतला पहिला साहित्यिक ग्रंथ मानला जातो. 
इब्ततद्याली, गोवासी, वह्दी यांनी मसनवी काव्ये लिहिलीं 
आहेत. 

दक्षिगेंतील उद्‌चा आणखी एक मोठा कवि म्हणजे वळी 
औरंगावबादी हा होय. तो पुढे औरंगावादेहन दिल्लीस गेला 
आणि तिथल्या कविजनांवर त्याने आवळा प्रभाव गाजविला. 
वलीने उर्द्‌ कवितेंत एक नवी शैली निर्माण केली आणि ती 
आजहि थोड्या वहुत प्रमाणांत चाळू आहे. वलीच्यानंतर 
दिल्लीमध्ये उर्दू कवितेला बहर येत गेला. दिल्लींत दरवारी 
कवींच्या व्यतिरिक्त सूफी कवींचीहि एक परंपरा होती. त्यांना 
राजदरबारांत प्रतिष्ठा नसली, तरी जनतेंत त्यांच्याविषयी प्रेम 
होतें. दरवारी कवींच्या कवितेचा र॑ग वेगळा होता; आणि 
सुफो कवींचा वेगळा होता; पण तरीहि प्रेम आणि शुंगार 
यांना दोन्ही ठिकाणीं प्राधान्य होतें. ी 

उदू कवितेंत प्रेमाचीं दोन रूपें मानळेलीं आहेत. एक हक्कीक्री 
व दुसरें मजाजी. पहिल्यांत परमात्म्याविपय़री प्रेम प्रकट केलें 
जातें आणि दुसर्‍यांत तें ब्यक्‍्तिविश्षेषासाठी निर्माण होतें. उद- 
वर संस्कृत, अरबी आणि फारसी, या तीन्ही भाषांचा प्रभाव 
पडलेला असला, तरी फारसीचा सर्वांत अधिक आहे. 

१७५७ सालीं प्लासीच्या लढाईत इंग्रजांचा विजय झाला. 
१७६१ मध्ये अहमदशहा अब्दाली याच्या आक्रमणाने भारतांतलें 
मोगल राज्य खिळखिळे ज्ञाले. शहाआलमच्या काळांत तर 
मोगलांवर चारी बाजूंनी आक्रमणें झालीं. पण अद्या स्थितींतहि 
दिल्लींतल्या उर्द्‌ कवितेचा बहर ओसरला नव्ह्ता. गहाआलम 
हा स्वत: फारसीचा कवि असला, तरी त्याच्या दरबारांत उर्द 
कवींचाहि सन्मान होत होता. पण पुढे हें सगळें गाडे फिरले 
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दिल्लीवर सतत होणाऱया आक्रमणांच्या त्रासाने उर्दूचे कवि 
तिथून पळाले आणि लखनौ येथे नवाब आसफ़ुदौला याच्या 
आश्रयाला आले. मीर आणि सौदा हे याच काळांतळे दोन 
सुप्रसिद्ध उर्दू कवि होत. 
मीरचा जन्म आग्रा येथे १७२३ सालीं झाला. याचें पूर्ण 
नांव मीर महंमद तक्री मीर. हा जितका प्रेमळ तितकाच 
स्वाभिमानी होता. त्याचीं 
धार्मिक मतें उदार होतीं. इ 
स. १७३७ पासून तों १७८२ 
पर्यंतच्या काळांत दिल्लींत 
रक्‍तपात, खून, अंत.कलहू, 
ळूटमार यांचे थैमान चालू 
होतें. मीरला हे सगळे अत्या- 
चार स्वतःच्या डोळ्यांनी 
पाहावे लागले. नादिर- 
शहांचा हल्ला, महंमददाहाचा 
मृत्यू, अव्दाळीचे अत्याचार, 
मराठे, शीख, रोहिले आणि 
जाट यांचीं आक्रमणें या सर्व 
गोष्टींमुळे दिल्ळी उद्ध्वस्त 
झाळी आणि तिची दातकानुणतकें सांठळेळी संपत्ति नष्ट 
झाली. या आपत्तींत दिल्लोंतलीं केक घराणीं वुडालीं. अला 
या परिस्थितीमुळे मीरळा अनेक अमीर व नवाब यांच्याकडे 
आश्रयार्थ जावें लागलें. मीरने १७५८ मध्ये आत्मचरित्र 
लिहायला घेतलें. १७८५ पर्यंत त्याने तें आणून सोडलें आहे. 
तो एका ठिकाणीं म्हणतो - 
गाहां के कुहल जवाहर थो खाक पा जिनको। 
उन्होंको ऑसखोंमे फिरते सलाइयां देखीं ।॥। 
अर्थे -- ज्या वादशहाच्या पायांना धुळीच्या एवजीं रत्ने 
लागत, त्याच्या डोळ्यांतून सळया फिरतांना आम्ही पाहिल्या. 
दिल्ली सें आज भोक भी सिलतो नहों उन्हें। 
था कलतलक दिमाग जिन्हें ताजोतख्त का ।॥ 
अर्थ - कालपर्यंत ज्यांना राजमुकुटाची इंर्ष्या होती, त्यांना 
आज दिल्लींत भीकसुद्धा मिळेनाशी झाली आहे. 1 
१७८२ मध्ये मीरने दिल्डी सोडली आणि तो लखनौ येथे 
नबाब र आसफ़ुदौला याच्या आश्रयाला गेला. मीरचें साहित्य 
फार मोठ आहे. त्याच्या नुसत्या गजलांचीच संख्या १६७४ 
भरते. शिवाय त्याने मस :वी म्हणजे दीधकाव्ये, कसीदे म्हणजे 
स्तृतिगीतें व सलाम म्हणजे धामिक काव्येहि लिहिलीं आहेत. 
मीरची र्कोति त्याच्या गजलांवर आधारलेली आहे. गजूलं 
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क्षेत्रांत मीरची वरोबरी आजपर्यंत कोणी करूं शकला नाही, 
असें रसिक म्ह॒गतात. तळमळ, संवेदनाशील हृदय, हृदयाचा 
ठाव घेणारी भाषा आणि जीवनाच्या अनुभूतींतून निघालेले 
बोल यांमुळे मौरच्या गजला म्हणजे व्यया आणि वेदना यांचें 
जणूं अग्निकुंडच ठरल्या आहेत. 
मीरच्या काव्यांत इर्काचे मनोहर रंगहि ठायीं ठायीं दिस- 
तात. तो म्हणतो - 
कहता हे दिल के आंखने मुक्लको किया खराब । 
कहती हे आंख ये के मुझे दिलने खो दिया ॥ 
लगता नहीं पता के सहो कोनसो हे बात । 
दोनों ने मिलक्रे मीर हमें तो डबोदिया ॥ 
अथे -- हृदय म्हणते, को हा सारा घात डोळ्यांमळे घडन 
आला. डोळे म्हणतात, को ही आपत्ति हृदपामळे आली. खरें 
काय तें कळत नाही. पण दोघांनी मिळून मीरला मात्र सफाईने 
बुडविले. 
मिर्जा महंमद रफी ' सोदा ' हा मोरचा समकालीन कवि 
होय. त्याचा जन्म १६९५ च्या सुमारास झाला. त्याचा स्वभाव 
रसिक आणि रंगेल होता. बापाकडून मिळालेली संपत्ति त्याने 
रंगढंग करून उधळून टाकली. तो म्हणतो -- 
सुहबते शेर वबकफ जाम व सुराही दरदस्त । 
इस सिवा सौदा को कुछ काम नहों डुनियासे ।। 
अर्थ - कविजनांची सोबत, हातांत चषक आणि दारूची 
सुरई यांशिवाय मला जगाशीं दुसरें कांही काम नाही. 
त्याच्या काळांत लोक हळूहळू उर्दूकडे वळू लागले होते. 
फारसीच्या बरोबरीने उर्दूचे मुशायरेहि होऊं लागले होते. पण 
सौदावर फारसीचा जबरदस्त पगडा होता. तो प्रथम फारसीं- 
तूनच कविता लिही. पण खान आरजू या कवीने एक दिवस 
त्याला सांगितलें, की ' फारसी तुला अनुकूल नाही; तं उर्दंत 
कविता करूं लागलास तर अद्वितीय ठरशील. ' त्यामळे मग 
तो उदूकडे वळला. तोहि पुढे दिल्ली सोडन लखनौला गेला 
लखनोच्या नबाबाशीं त्याचे घनिष्ठ संबंध निर्माण झाले. त्याचीं 
शेवटचीं वर्षे तिथे सुखासमाधानांत गेलीं. सौदाची काव्यसंपत्ति 
विपुल आहे. ती विविध प्रकारची आहे. उर्द काव्याचा एकहि 
प्रांत असा नाही, की ज्यांत सौदाने संचार केला नाही. मीर- 
सारखें संवेदनाशील, व्यथित हृदय त्याच्याजवळ नव्हतें; पण 
त्याची कल्पनाशक्ति तरल व रसिकवृत्ति पररपुष्ट होती. प्रण- 
याचीं चित्रे डोळ्यांसमोर उभीं करण्यांत तो कुशळ चित्रकार 
होता - 
तेरे आगे उस खुर्शीद का मुह खुश नहों आता चसनसे । 
वर्नां क्यों जाती रहो वक्ते सहर शबनम्‌ । 
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अर्थ - ( प्रेयसीला उद्देशून ) तुझा तेजस्वी चेहरा पाहून 
दवविदूच्या मनांत सूर्यसुद्धा भरेनासा झाला. म्हणून का तो 
सूर्योदय होतांना निघून जातो अन्‌ सूर्यास्तानंतर परत येतो ? 
हल्के मे उसको जुल्फ के आरिज पे कर नज्र । 
कुछ शब मे रह गया हे गिरहू खाके न्रे सुबह ।। 
अर्थ - तिच्या विखुरलेल्या केशकलापांतून दिसणारे गोरे 
गोरे गाल पाहिले की असें वाटतें, जगू सूर्यास्त झाल्यावर प्रका- 
शाचा एक तुकडा रजनीच्या हातांत अडकून राहिला असावा. 
मीर आणि सोदा हे दोघेहि पट्टोचे कवि. पण मौरचें काव्य 
व्यथित आणि हळुवार, तर सौदाचें प्रसन्न आणि सुखकर. 
दोघांची तुलना करतांना एक टीकाकार म्हणतो, की ' मीर 
का कलम “ आह्‌ ” हे और सोदाका कलम “वाह ' है । 
या दोघांच्या जोडीला ' दर्द ' ला आणून बसविलें, को उदूंची 
तत्कालीन कवित्रिमुति बनते. याचें पुर्ण नांव ख्वाजा मीर 
ददे असें होतें. हा एक सूफी संत होता. त्याच्या कवितेचा एक 
मासला असा आहे - 
तोहभतें चंद अपने जीम्मे घर चले 
आये क्या करने को और क्या कर चले । 
जिन्दगी हे या कोई तुफान हे 
हम तो इस जीने के हाथो सर चले । 
अर्थ - अनेक आपत्ति कोसळल्या, त्यांची जवाबदारी शिरा- 
वर घेऊन चालून गेलों. आलों कशाकरितां आणि काय करून 
गेलों ? हें जीवन आहे कीं एखादे वादळ आहे ? आम्हाला 
तर या जीवनाच्या हातानेच मरण आलें. 
दिल्ली व लखनो येथील उर्द्‌ कवितेची चर्चा करीत असतां 
नजीर अकबराबादी या कवीचें विस्मरण होतां कामा नये. हा 
जनतेचा आवडता कवि होता. त्याची शेलीहि स्वतंत्र होती 
त्याने आपली पुष्कळशी कविता लहान मुलांच्यावर लिहिली 
आहे. याचें कविहूदय विशाल होतें. याने जशी पैगंबराची 
नात ' ( प्रशंसापर कविता ) लिहिली, तसेंच कृष्ण कन्ह्‌ 
य्याचें बाळपणहि लिहिलें. त्याने गरु नानकाचें स्तोत्र लिहिलें 
तसेंच शिव-पा्वेतीच्या विवाहाचें काव्यहि लिहिलें. प्रतिष्ठित 
कविसमाजांत जरी त्याला स्थान नव्हतें, तरी अशिक्षित जनता 
आणि मुलें यांचा तो आवडता होठा. 
लखनोमध्ये गजलचा विकास झाला, त्याचें श्रेय मुसहफ़ी 
याला आहे. त्याच्या जोडीचा कवि इन्शा हा होय. याने 
हास्यरसप्रधान कविता लिहिली. उद्‌ भाषेचें पहिले व्याकरण 
लिहिण्याचा मान यालाच आहे. इन्शाचा सोबती एक आंधळा 
कवि होता. त्याचें नांव शेख-कलंदर बख्श जुर्‌अत असें आहे. 
जुर्‌अतर्चे जुरात झालें आहे. हाहि लखनोवासीच होता. तिथल्या 
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नवाव व अमीर यांच्या जनानखान्यांत राहतां यावें व विलासी 
लावण्यवतींचें सौंदर्य डोळे भरून पाहायला मिळावें म्हणून 
आपण अंध असल्याची त्याने वतावणी केली. पण त्याचें दुर्देव 
असें, की तो पुढे खरोखरीचा आंधळा झाला. शेवटचीं २५- 
३० वर्षे अंधावस्थेंत काढून १८१० सालीं तो मरण पावला. 
याच्या गज़लांत उत्तान शृंगार वराच आढळतो. त्याने प्रेम, 
विरह, मीलन इ. भावनांचीं उत्कृष्ट वर्णनें केलीं आहेत. तो 
एका ठिकाणीं म्हणतो - 

याद आती हे तो क्या फिरता हुं घबराया हुवा । 

चंपई रंग और बदन उसका वो गदराया हुआ ।। 

बात हो अव्वल तो वो करता नहों मुझसे कभी । 

ओर जो बोले हे कुछ मुंहसे तो शहरमाया हुआ ।। 

नोके मिजगांपर दिले पज्मुर्दा हे यू सरनिग्‌ । 

शाखसे झुक आये हे ज्य फल मुरझापा हुवा ।॥। 

अर्थ - तिचा तो चांफ्यासारखा वर्ण आणि प्रफुल्ळ ग्रे 
आठवतात, तेव्हा मनाची अवस्था विचित्र होते. आधीच ती 
माझ्याशीं बोलत नाही आणि बोलली तरी किती तें लाजणें 
तिचें ! तिच्या पापण्यांच्या टोकावर माझें हृदय कसें अडकलें 
आहे म्हणाल; तर फांदीला कोमेजलेलें फूल चिकटलेले असावें 
तसें! 

१९ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात दिल्लीमध्ये गालिब, जौक व 
मोमिन आणि लखनौमध्ये आतिश व नासर हे कवि उदयाला 
आले व लोकप्रसिद्ध झाले, जौक़ हा गजलापेक्षा कसीदे चांगला 
लिहीत होता. गालिब हा त्या शतकाचें भूषणच म्हटला पाहिजे. 
त्याचा जन्म इ. स. १७९७ व मृत्यु १८६९ मध्ये झाला. 

गालिबचें नांव मिर्जा असदुल्ला खाँ असें होतें. प्रथम तो 
आपलें कविनाम असद असें लावी. पण पुढे त्याने तें टाकलें व 
गालिव असें घेतलें. आजहि त्याच नांवाने तो काव्याकाशांत 
चमकत आहे. उर्दू काव्यांत गालिंबची शेली अद्वितीय आहे. 
त्याला आपल्या प्रतिभेच्या उंच उड्डाणाची जाणीव होती आणि 
त्याविषयी गर्वंहि होता. तो म्हणतो - 
आगही दामे श्ुनीदन, जिस कदर चाहे बिछाय, 
मुद्या उनका हे अपने आलमे तहरीर का । 

अर्थ - श्रवणशक्‍कतीचें जाळें पसरले तरीहि बृद्धीला माझा 
कवितारूप अदृश्य पक्षी पकडतां येणार नाही. 

गालिब हा प्रथम स्वतंत्रता व स्वाभिमान यांचा पूजक 
होता; पण भारतांत इंग्रजी राज्य स्थापित झाल्यावर त्याचा 
तो गुण शिल्लक उरला नाही. जुगार खेळल्याच्या अपराधा- 
वरून तो एकदा पकडला गेला व तुरुंगांत त्याचा बराच छळ 
करण्यांत आला. १८५७ च्या क्रांतियुद्धानंतर तर त्याला 
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निराशेने पूर्ण घेरलें. 


गालिब काव्य लिहीत होता, तसेंच गद्यहि लिहीत होता. 


उर्दू कवि गरालिव 


उदू-ये-मोअल्ला, उदे-हिदी व खुतू-ते-गालिब असें त्याच्या पत्रांचे 
तीन संग्रह प्रकाशित झाले आहेत. ग्रालिब हा असा एक साहिं- 
त्यिक आहे, की ज्याच्या काव्यावर अनेक टीकाग्रंथ लिहिले गेले. 
गालिबच्या बरोबरीने दिल्लींतील काव्यक्षेत्र वैभवसंपन्न कर- 
णारा जौक्र हा आणखी एक कवि होय. याचा जन्म सन १७९० 
मध्ये झाला. याचें संपूर्ण नांव शेख इब्राहिम ' जौक़ ' असें होतें. 
जौकची ख्याति गजलपेक्षा कसीद्यांत विशेष आहे. याला 
दिल्लीच्या अकबरशहाचा आश्रय होता. अकबरशहालाहिं 
कविता करण्याचा नाद होता; पण त्या कवितांतल्या उणिवा 
दूर करणें व त्याच्या अर्धवट कविता पुऱ्या करून देणें अशीं 
कार्मे जौकला करावीं लागत. उद्‌ंवर जौकरचें विलक्षण प्रभुत्ल 
होतें. ' गालिंबच्या कल्पना आणि जोकची भाषा ' अशी म्हृणच 
पडली आहे. जौकच्या कितीतरी काव्यपंक्ती आजहि लोको" 
क्‍्तींश्रमाणे वापरल्या जातात. जीवन क्षणभंगर आहे, हें सांग” 
तांना तो म्हणतो --- र 
अय्‌ झम्मा तेरी उग्रे तबई हे एक रात । 
रोकर गुजार या उसे हसकर गुजार दे ।॥ 
अभ - हे ज्योति, तुझें जीवनच मुळीं एका रात्रीचें आहे. 
मग तें हसत-खेळत, नाही तर दुःख करीत घालव. 


खंड पहिला 


गाफिल हे बहारे चमन उभ्रे जवानी । 
कर संर, के मोसम ये दुबारा नहों आता ।। 
अर्थ - अरे ! हें तारुण्य म्हणजे दोन दिवसांचा बहर. याचा 
उपभोग घे. हा क्रतु पुन्हा येणार नाही. 
कौतति आणि मानमरातब संपादून जौक १८५४ सालीं मृत्यु 
पावला. त्याची 
कितीतरी कविता 
१८५७च्या संग्रा- 
मांत नष्ट झाली. 
महंमद हुसेन 
आजाद हा त्याचा 
शिष्य होय. त्याने 
जोकचें मिळालें 
तेवढें काव्य प्रका- 
शित केलें आहे. 
तेवढ्यावरूनच 
त्याच्या दर्जेदार 
प्रतिभेचा प्रत्यय 
येतो. 
मोमिन हाहि 
त्याच काळांतला 
कवि आहे. ग्रालिब, जौक़ आणि मोमिन या तिघांनी १९ व्या 
शतकाच्या पूर्वार्धात उदूंचें साहित्याकाश उजळून टाकलें. त्याच 
शतकाच्या उत्तरार्धांत लखनौ येथे अमीर व जलाल आणि 
दिल्ली येथे दाग व राशिख हे चार कवि प्रसिद्धीस आले. हे 
सर्व गजलकार असून त्या सर्वांत दागचें स्थान उच्च होतें. 
दागूचें संपूर्ण नांव नवाब इब्राहिम उफे ' मिर्जाखान दाग ' असें 
होतें. १८३१ सालीं याचा जन्म झाला. लहानपणापासूनच 
त्याला काव्याचा नाद लागला. तो लाल किल्ल्यांतल्या विलासी 
वातावरणांत वाढला; त्यामुळे त्याच्या काव्यांत रंगेलपणाला 
बहर आलेला आहे. तो एका ठिकाणीं एका नतंकौीबद्दल 
म्हगतो--- 
जुटी जुटी भोवों कौ वो तहरीर । 
क्यो न दिल इस लकोर पर हो फ॒कोर ।। 
गदंन उसको हे वो सुराहोदार । 
हो सुराही भौ देखकर सरक्यार ॥ 
ऐसे पत्थर वो दोनो कुव्जएन्र । 
शीशाये दिल हो जिनसे चिकनाचूर ।। 
अर्थ - एकत्र आलेल्या भुवयांची ही रेषा ! हिच्यावर मन 
वेडे कां होणार नाही ? मान सुरईसारखी. सुरईनेहि जी पाहून 
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आनंद मानावा अशी. वक्षस्थळें म्हणजे तेजाचीं दोन अंडींच. 
तीं दगडासारखीं कठिण. मग हूदयरूपी काचेचा चक्काचूर का 
होणार नाही ? 

दाग़चा शिष्यवरिवार अफाट होता व तो सार्‍या भारतभर 
पसरला होता. दाग हा मुख्यत्वे गजल कवि होता. त्याच्या 
गजलांची संख्या हजाराच्या जवळपास भरते. 

उर्द्‌ गद्याचा विकास मुख्यत्वे कलकत्ता येथे ज्ञाला. तिथल्या 
फोटं विल्यम कॉलेजमध्ये एक उर्द्‌ अकादमी निर्माण झाली 
होती. तिच्यातफे उद्‌ भाषेत पुस्तकें प्रसिद्ध होऊं लागलीं. 
ग्रालिबच्या पत्रांचे तीन संग्रह प्रसिद्ध झाले. त्यानंतर मुहंमद 
हुसेन आजाद्चे ' मकतुवाते आजाद ', इकवालचें । इक- 
बालनामा ' व मौ. अवृूल कलाम आजादचें ' गुबारे खातिर' 
हीं पुस्तके प्रसिद्ध झालीं. हाली व मुहंमद आजाद यांनी उर्दू 
गद्याच्या नव्या शेलीचा पाया घातला. मुहंमद आजाद यांनी 
अनेक ग्रंथ लिहिले. त्यांत आवे ह्यात हा उद्‌ काव्याचा इति- 
हास सुप्रसिद्ध आहे. त्यानंतर मौलाना शिबलीचें नांव येतें. 
त्यांनी मअरिफ़ नांवाचे उदू वृत्तवत्र आजमगढहून चालविले. 
देल्लींतले पहिले कादंबरीकार मौलवी नजीर अहमद हे होत. 
त्यांच्या बऱ्याच कादंबर्‍या प्रसिद्ध आहेत. मुन्शी अमीर अहमद 
यांनी अमीहल-लुगात या नांवाने उर्दूचा एक शब्दकोश लिहा- 
यला घेतला होता; पग तो पूर्णं होण्याच्या आंतच त्याचा 
मृत्यु क्ञाला. दुसरा शब्दकोश अजोजुल-ल्गात हा लखनौ येथन 
प्रकाशित झाला. र 

विसाव्या शतकाच्या प्रारंभीं मुन्शी गंगाप्रसाद वर्मा यांनी 
हिंदुस्तानी अखबार या नांवाचें वत्तपत्र सुरू केलें. उदूंत नव्या 
धर्तीच्या कथालेखनाचा प्रारंभ मुन्शी बालमुकुंद गुप्त यांनी 
केला. विसाव्या शतकाच्या प्रारंभीं मुन्शी प्रेमचंद हे उद्‌ंतून 
कथा लिहुं लागले. याच काळांतले दुसरे कथालेखक कृष्णचंद्र 
हे होत. यांच्यापासूनच प्रगतिश्षील कथालेखनाला प्रारंभ 
झाला. त्यानंतर राजेंद्रसिहू बेदी, सआदत हसन मिटो, फ्रिक 
तोंसवी, देवेन्द्र सत्यार्थी, उयेंद्रताथ ' अक ', रेवती सरन इ. 
कथालेखक उर्दू साहित्यात चमकले. मुमताज शौरीं, इस्मत 
चुगताई, सालिहा आबिद हुसेन या स्त्रिया कथालेखिका म्हणन 
पुढे आल्या. व्रिनोदी कथाळेखतांत मिर्जा फरहत अल्लाबेग 
यांनी कीत मिळविली. 

कादंबरी लेखकांत पहिला कोण या बाबतींत विवाद आहे. 
कोणी म्हणतात, पं. रतननाथ “ सरशार' हे पहिले, तर कोणी 
म्हणतात को मोलत्री नजीर अहमद हे पहिले होत. मन्शी 
प्रेमचंद यांच्या चोगाते हस्ती, मैदाने अमल, या कादंबऱ्या 
सुप्रसिद्ध आहेत. कुष्णचंद्रांची शिकस्त व शौकत थानवी यांची 
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वकवास या कादंबर्‍याहि वर्‍याच प्रसिद्ध आहेत. उरद्दंच्या 
साहित्यसमालोचकांत अदीव, सैय्यद एहतेशाम हुसेन व सुरूर 
हे श्रेष्ठ समजले जातात. 
विसाव्या शतकांतल्या उर्दू कवींत इक्रवाल हे राष्ट्रीय कवि 
मानळे जातात. हिमालय ही त्यांची पहिली कविता इ. स. 
१९०१ सालीं प्रसिद्ध झाली. विसाव्या शतकाचीं पहिलीं दहा 
वर्षे राष्ट्रीय चळवळीच्या दृष्टीने फार धामधुमीचीं होतीं. त्या 
काळांत राष्ट्रीय भावनेचा परिपोष व्हावा, म्हणून इक़वालनी 
अनेक स्फूतिदायक गीतें लिहिलीं. इ. स. १९०५ मध्ये ते तत्त्व- 
ज्ञानाच्या उच्च अभ्यासासाठी इंग्लंडमध्ये गेळे. तिथे इस्लाम 
आणि मुसलमानी राष्ट्रे यांच्या इतिहासाचा अभ्यास केल्यावर 
त्यांचें पुर्वीचे मन वदललें. त्यांनी भारतीय राष्ट्रभावनेचा त्याग 
केला आणि इस्लामच्या पुनरुज्जीवनाकडे आपलें लक्ष वळविले. 
त्यांच्या काव्यांतून खुदीचें तत्त्वज्ञान प्रस्फुरित होऊं लागलें 
व्यापक इस्लामी जगाला आपला संदेश पोचावा, म्हणन त्यांनी 
उदू सोडून फारसीचा आश्चय केला. त्यांचे वांगे-दरा (सुचनेची 
घंटा), बाळे जवरेल (देवदृत गॅब्रिएलचे पंख ), ज्॒वे कलीम 
(उपदेशकाचा तडाखा) हे उर्द कविता सग्रह्‌ व असरारे खदी 
(अस्मितेचे रहस्य), रमूजे वेखुदी (अनस्मितेचे संकेत ), पयामे 
मशरिक (पूर्वेचा संदेश) हे फारसी कवितासंग्रह प्रसिद्ध आहेत 
मानवी अस्मितेचे भव्य चित्र इक्रवालनी काढलें आहे 
आपल्या काव्याच्या द्वारें त्यांनी मानवी मनाला अमर्याद 
महत्त्वाकांक्षेने प्रेरित होण्याचा व पुढे चलण्याचा संदेश दिला 
आहे -- 
सितारोंके आगे जहाँ ओर भी हे । 
अभो इइक के इम्तिहां ओर भी हे ।॥। 
तही जिन्दगीसे नहों ये किजाये । 
यहाँ सेकडों कारबां ओर॒ भी हे ॥ 
किनाअत न कर आलमें रंगोबूपर । 
चमन ओर भी आलशियां ओरभोहे ।। 
इसी रोजो शब सें उलझकर न रहजा । 
के तेरे जमां बो मकां ओरभो हे ।। 
अर्थ -- नक्षत्रमंडळांच्या पलिकडेहि विश्वे आहेत तुझ्या 
शंमाच्या कसोटीचे क्षण अद्याप पुढे आहेत. वातावरण जीवन- 
रहत नाहो. त्यांत अनेक कारवान आहेत. या जगांतील रस 
गवावरच संतोव मानू नकोस. अजून पुष्कळ बागा आणि घरटी 
तुझ वाट पाहत आहेत. येथील दिवस-रात्रीच्या चक्रांत गर- 
फटून राहुं नकोस; कारण तुझ्याकरिता अजून दुसरे दिक्काल 
आहेत. 


याच काळांतलळा आणखी एक उर्दू कवि पं. ब्रजनारायण 


दर्द 


भारतीय संस्कृति कोश 


चकवस्त हा होय. हा राष्ट्रीय वृत्तीचा कवि होता. याने म 
गाधा, डा. अंनी बेझंट, गोखले या राष्ट्रीय पुढार्‍्यांवर उर्द्‌ शर 
लिहिले आहेत. अजीज या कवीचें भाग्य हें, की त्याचे शिष्य 
चांगल्या दर्जाचे कवि निघाले. त्यांमध्ये जोश मलिहावादी 
याचें नांव प्रामुख्याने घेतलें जातें. तो उर्दचा श्रेष्ठ कवि 
मानला जातो. त्याला क्रांतिकवि असेंहि म्हणतात. पुढे तो 
प्रंमाचाहि कवि बनला. मलिहाबादचे सरदार, जागिरदार ह, 
लाक जे रंगढंग करीत होते, तेच त्यानेहि केळे. तारुण्य आहें 
तावर इइकाची मजा लुटून ध्यावी अरा वत्तीचा तो बनला 
ता म्हणता - 
नोजवानीमें मसाहबसे डरता हे मुझे । 
नासिहा ! नादा यह हे वोह मोसमे बर्को शरर ।। 
आलमे केफो जुनूंमे मारती हे कहकहे । 
जिन्दगी जब मोतकी आंखोंमें आंख डालकर !। 
अर्थ-अरे वेड्या उपदेश्का, तारुण्यामध्ये तं मळा संकटाची 
भीति दाखवितोस ? आग आणि विजली यांचा हा काळ 
असतो. या वेळीं जीवन हें मृत्यूच्या डोळयाशीं डोळा भिडवून 
उन्मत्तपणे खदखदा हसत असतें. 
विसाव्या शतकांत उर्दू कवितेंत कांही नवीन प्रवाह सुरू 
झाले. अकबर इलाहाबादी याने हास्यरसाच्याद्वारे॑ प्राचीन 
रूढींचें रक्षण करण्याचा संदेश दिला. इकबाल प्रथम राष्ट्रीय 
कवि होते ते पुढे ' शायरे इस्लाम ' वनले. मौ. मुहंमद अलीने 
नवयुवकांत जागृति निर्माण केली. मो. हसरत मोहानीने खर्‍या 
प्रेमाचें वर्णन केलें. बदायूंनी व अजीज लखनवी यांनी निरा- 
शेचीं गंभीर काव्यें गायिलीं. हाळीने एक नवी दोळी निर्माण 
केली. 
सर सय्यद अह्मदखां यांनी अलिंगड येथे उर्दचे मोचे लावले 
चालू शतकाच्या प्रारंभींच अंजुमान-तरक्‍्की-ए-उर्द या संस्थेचा 
जन्म झाला. आरंगाबाद येथ तिचें केंद्र स्थापित झालें. मौ 
अब्दुल हक्‍क हू त्या संस्थेचे मंत्री होते. त्यांनी उद चळवळीला 
मुल्हाम लोगच्या चळवळीचे एक अंग बनवन टाकलें. त्या 
संस्थेला निजामाकडून पुष्कळच साहाय्य मिळालें. पढे कांही 
कालान या संस्थेचे कार्यालय दिल्लींत आणण्यांत आलें. उर्दच्या 
उन्नतीसाठी स्थापित झालेली ती संस्था पुढे राजक्रारणांतहिं 
भाग घेऊ लागळी 
भारताची फाळणी झाल्यावर त्या संस्थेचीही फाळणी 
झाली. मौ. अब्दुल हक्‍क पाकिस्तानांत निघून गेळे. आजमितीस 
जुमान-तरक्की-ए-उर्द या नांवापुढे हिद हा शव्द लागलेला 
असुन त्या संस्थेचे कार्यालय अलिंगड येथे आहे. या संस्थे" 
तफ ' हुमारी जबान ' व 'उर्द्‌ अदव ' अशीं दोन नियतकालिके 


खंड पहिला 


अलिंगड व लखनौ येथून प्रसिद्ध होतात. जामिया मिलिया 
इस्छामिया ही उद्‌ंची तरफदारी करणारी आणखी एक संस्था 
होय. मो. मुहुंमदअल्ली यांनी या संस्थेला जन्म दिला. या 
संस्थेने वरेच उद्‌ ग्रंथ प्रकाशित केले आहेत. ही संस्था राष्ट्रर्य 
वृत्तीची आहे. तिच्य़ा तफे तालिमो-तरक्की नांवाचे एक उदू 
निय्रतकालिक निवत होतें. या संस्थेतर्फे मुलायरेहि बरेच होत. 
या संस्थेतून जे विद्यार्थी वाहेर पडले, त्यांत भारताचे उप- 
राष्ट्रपति जाकिर हुसेन यांचें नांव अग्रगण्य आहे. दुसर मो. 
शफ़ी-कुरंहमान किदवई हे होत 

भारताच्या फाळणीनंतर याकिस्तानने राष्ट्रभापा म्हणून 
उद्‌ंचा स्वीकार केला व भारतीय राज्यघटनेने टिदी ही राष्ट्र 
भाषा मानली. आता प्रश्‍न असा आहे, को भारतांत उर्दचें 
काय होणार ? कांही लोकांचें म्हणणें आहे, को यापुढे भार- 
तांत उद्‌ भाषा पृथक्‌ लिपीच्या रू्यांत जिवंत राहुं शकणार 
नाही. आचार्य नरेंद्र देव यांनीहि हाच विचार व्यक्‍त केला 
आहे. त्यांचे म्हणगें असे, को उद नागरी लिपींत लिहिली 
जावी व तिची शब्दावली तिच्या स्वतंत्र रूपांत कायम राहावी. 
[ उर्दू काव्य़ाचा परिचय; उर्द्‌ और उसका साहित्य ] 


छो. दशा उर्दू रंगभूमीचा इतिहास अवघा शांभर 
दू रगभम वर्षांचा आहे. इ. स. १८४२-४२ मध्ये उद्‌ 
तळें पहिलें नाटक रंगभूमीवर आलें आणि इ. स. १९३४-३५ 
च्या सुमारास ही रंगभूमी अस्त पावली. असें कां घडलें, या- 
विषयीं उद्‌ साहित्यिकांत नेहमी चर्चा चालते. या रांभर 
वर्षांच्या काळांत उद्‌ रंगभूमीला अनेक स्थित्यंतरांतून जावें 
लागलें आहे. उद्‌ रंगभूमीला परंपरा नव्हती. उद्‌ंतील बहुतेक 
साहित्यप्रकार पशियन साहित्यांतून आलेले आहेत आणि त्या 
साहित्यांत नाटक नाही. इराणांत किवा अरब मुलखांत नाटक 
हें अधामिक समजून त्यावर वंदी घातलेली होती. १९ व्या 
शतक्राच्या सुरवातीपर्यंत भारतांत अमीर-उमरावांच्या करम- 
णुकीच्या कार्यक्रमांत गायन, नर्तन, नकला, सोंगे, इ. चा अंत- 
र्भाव होत असे. सामान्य समाजांत लळितासारखे नौटंकी 
नांवाचे खेळ होत. राधा-कुष्णांच्या चरित्रावर आधारलेले 
रासक्रीडेचे आणि रामचरित्रांतल्या प्रसंगांचेहि खेळ होत. 
लखनौचा शेवटचा नबाब वाजद अली शह! हा उर्द रंग- 
भमीचा प्रवर्तक मानला जातो. त्पाला नाच-गाण्याचा विल- 
क्षण छंद होता. त्यांतूनच त्याला नाटकाची स्फात झाली. उत्तर 
प्रदेशांतळे रासक्रीडेचे खेळ पाहून त्याने राधाकृष्णांच्या प्रीती- 
वर आधारलेले ' राधा कन्हूया का किस्सा ' हें नाटक रचलें. 
उर्दतलें हें पहिलें नाटक होय. तें त्याने आपल्याच राजवाड्यांत 


६९५ 
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रंगभूमीवर आणलें. उद्‌ंत प्रारंभीं नाटकांना ' रह्स * असें 
म्हणत. था शब्दाचे मूळ रास या शब्दांत आहे. त्यावरून उदू 
नाट्याची उत्क्रांति रासांतून झाल्याचें कळून येईल. या नाट- 
कांत सगळीं कामे स्त्रियाच करीत. याच्या प्रयोगासाठीं वाजद 
अली ]ाहाने अमाप पेसा खर्च केला. त्यांतल्या श्रीकृष्णाचा 
मुकुटच एका लाखाचा होता, असे म्हणतात. हें पहिलें नाटक 
. स. १८४२ किवा ४२ या दोन वर्षांच्या दरम्यान रंगभूमीवर 
आलें असावें, असें उर्द साहित्यिकाचे संशोधक ठरवितात. याच 
वाजद अली उहाचें दुसरें नाटक 'दर्या एताळ्शुक हेंइ. स. 
१८५१ मध्ये रंगभूमीवर आलें 

या नाटकाचे १४ प्रवेश होते. एका रात्रीं एक प्रवेश, अशा 
प्रकारे हें नाटक १४ रात्रीं चाललें होतें. याहि नाटकावर 
वाजद अली शहाने लाखो स्पये खर्च केले. ' अफसाना ये इश्क 
व ' वंहरे उल्फत ' अशीं आणखीहि दोन नाटकें त्याने रंगभूमी- 
वर आणलीं. १८५६ मध्ये इंग्रजांनी वजद अली शहाला राज्य- 
भ्रध्ट केलें. आणि त्यावरोवरच त्याच्या नाटकांचाहि खेळ 
खलास झाला. 

लखनोला याच काळांत सामान्य जनतेलाहि नाटकाची रुचि 
उत्पन्न झाली होती. कवि अमानत याने इंदरसभा या नांवाचें 
एक नाटक १८५२ मध्ये रचले. यालाहि प्रेरणा वाजद अली 
शहाकडूनच मिळाली होती. १८५४ मध्ये तें रंगभूमीवर आलें. 
त्यांत इंद्राची भूमिका खुद्द वाजद अलो शहाने केली व अप्स- 
रांची कामें राजवाड्यांतील परीखान्यांतल्या स्त्रियांनी केलीं. 
या इंदरसभा नाटकाचें कथानक पुढीलप्रमाणे होतें-- 

सिहलद्वीपाचा राजा इंद्र याला पऱ्यांचें नृत्य पाहण्याची 
इच्छा होते. त्याप्रमाणे अनेक पऱ्या नृत्य-गायनाने त्याला खूष 
करतात. दोवटीं येते सव्जपरी. तिचें गाणें एंकल्यावर इंद्र 
झोपी जातो. मग सव्जपरी आपल्या रक्षकाला सांगते. ' इकडे 
येतांना वाटेंत मी एक सुंदर राजपुत्र पाहिला. तेव्हापासून 
त्याच्यावर माझें मन जडलें आहे. तूं त्याला घेऊन ये. रक्षक 
त्या कामगिरीवर जातो. त्या राजपुत्राचें नांव गुलफाम असें 
असतें. सब्जपरीचा रक्षक त्याला घेऊन तिच्याकडे येतो. सव्ज- 
परी त्याच्यापुढे आपलें प्रेम व्यक्‍त करते. गुलफाम म्हणतो, की 
: तुझें माझ्यावर प्रेम असेल, तर मला इंदरसभा दाखव. ' ती 
गोष्ट कठीग असते; पण गुलफामच्या प्रेमासाठी तिला तें 
साहस करावें लागतें. ती गुलफामला घेऊन जाते व एका 
बागेंत लपवून ठेवते. दुसर्‍या एका रक्षकाकड्न ती गोष्ट 
इंद्राला कळते. इंद्र प्रक्नन् होतो व गुलफामला पकडून एका 
विहिरींत कोंडून ठेवतो. त्या दु:खाने सब्जपरी जोगीण बनते व 
गाणीं गात रानावनांत हिडूं लागते. पुढे एकदा अशीच भटकत 
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भटकत इंद्राकडे येते. इंद्र तिला ओळखीत नाही; पण तिचें 
गाणें ऐकून प्रसन्न होतो. तो तिला वर देण्यास प्रवृत्त होतो. 
सव्जपरी गुलफामश्ीं आपलें मीलन व्हावें, असा वर मागते. 
इंद्र तिची इच्छा पूण करतो व नाटक सुखान्त होतें. 

इंदरसभा नाटकाच्या एकंदरींत ४८ आवृत्त्या निघाल्या. 
त्या देवनागरी, गुजराती व गुरुमुखी अशा निरनिराळ्या 
लिपींतून आहेत. उत्तर प्रदेश, ढाका व मुंबई या ठिकाणीं 
त्या नाटकाचे शेकडो प्रयोग झाले. लखनोनंतर उर्द्‌ रंगभूमि 
एका बाजूने ढाक्याकडे सरकली, तर दुसर्‍या बाजूने ती 
मुंबईत दाखल झाली. मुंबईत तिला पारशी लोकांनी पुढे 
आणलें. १८५३ सालीं श्री. भाऊ दाजी लाड यांनी गोपीचंद- 
नामक एक नाटक लिहिलें व तें हिंदु ड्रॅमॅटिक कोर या संस्थेने 
त्याच सालीं रंगभूमीवर आणलें. मुंबईत रंगभूमीवर येणारं हें 
पहिलें उर्दू नाटक होय, असें म्हणतात. इ. स. १८५३ व ५४ 

ध्ये | पैदाइणे सय्यादकणश ', ' हाजीमियां फजल और कलाल- 
खाना', 'पठाण सफराज और गुल' व अल्लाउद्दिन और वानूजु- 
लेखा', हीं उर्दू नाटकें पार्शी ड्रॅमॅटिक कोरने मुंबईत रंगभूमीवर 
आणलीं. ग्रॅटरोडवरील नाट्यगृहांत महाराष्ट्रीय आणि पारशी 
या मंडळींनी त्या त्या उदू नाटकांचे अनेक प्रयोग केले. इ. 
स. १८६२ मध्ये मुंबईत पारश्यांचा 'व्हिक्टोरिया क्लब' स्थापन 
झाला. त्याचीच पुढे व्हिक्टोरिया नाटक मंडळी बनली व ती 
१८७३ पर्यंत चालली. सुरवातीच्या या नाटयप्रयोगांचें वर्णन 
आदेशीर दादाभाई ठूठी यांनी खालील शब्दांत केलें आहे-- 

“ बेंच आणि फळ्यांच्या द्वारें रंगभूमि तयार करीत. 
स्टेजच्या डावी-उजवीकडे नटांना वसण्याकरितां खुर्च्या असत. 
त्यांवर वसून ते मेकअप करीत आणि तयारी करीत. समोर 
खुर्च्या, सोफे इत्यादि मांडलेले असत. कित्येक प्रेक्षक खुर्च्या 
घेऊन येत. रंगभूमीच्या मागच्या बाजूस एक पांढरा पडदा 
असे. नटांपैको कुणाचें काम आवडलें, तर प्रेक्षक त्याला 
वोलावून वक्षिसी देत. ती घेऊन तो रंगभूमीवर पुन्हा आपलें 
नाटकांतील काम चालू करी. ” 

सुरवातीचीं उद्‌ नाटकें गुजरातींतून अनुवादित केलेलीं 
असत. इ. स. १८७१ मध्ये मर्जबान या गृहस्थाने खुर्ीद हें 
नाटक गुजरातींतुन अनुवादित केलें. दादाभाई पटेल याने उर्दु 
कवि मोर हसन याच्या सहरुळ बयान या दीर्घ काव्यावरून 
“ बेनजीर बद्रमुनीर ' या नांवाचें नाटक तयार करून तें 
रंगभूमीवर आणलें. 

१८७० सालीं मुंबई येथे पेस्तनजी फ्रामजी या पारशी 
गृहस्थाने एक उर्दू नाटकक्रपनी सुरू केली. त्या कंपनींत खुशि- 
दुजी बाटलीवाला हा एक प्रख्यात विनोदी नट होता. त्याने 
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भारतीय संस्कृति कोश 


नंतर “ पार्शी व्हिक्टोरिया कंपनी ' नांवाची स्वत:ची नाटक- 
कंपनी सुरू केली. या कंपनीने भारतांत अनेक लहानमोठ्या 
दाह्रीं दौरे काढून आपलीं नाटकें केलीं. 

या ठिकाणीं एका गोष्टीचा निदेश केला पाहिजे तो हा, 
को पारशी नाटक कंपन्यांनी उर्दू रंगभूमीची उल्लेखनीय सेवा 
केळी असली, तरी त्यांत सेवेच्या भावनेपेक्षा धंदेवाईकपणाच 
अधिक होता. पारशी कंपन्यांचे मालक सुरवातीला नाटकांचे 
संवाद स्वत:च लिहीत किवा एखाद्या अज्ञात मुन्शीकडून लिह- 
वून घेत. त्यामुळे नाटककार म्हणून कंपनीच्या मालकाचीच 
प्रसिद्धि होई. हा प्रकार १८८० पर्यंत टिकला. त्यानंतर या 
पारशी कंपन्यांचे मालक लेखकांकडून नाटके ल्हिवून घेऊं 
लागले. रौनक बनारसी व मियाँ झरिफ या दोघां नाटक- 
कारांनी पेस्तनजीच्या कंपनीसाठी व विनायक प्रसाद तलीब 
याने बाटलीवाला कंपनीसाठी नाटकें लिहिलीं. अह्सन लख- 
नवी, नारायणप्रसाद वेताव व आगा हश्त्र काइमीरी हे आणखी 
तीन नाटककार त्या काळांत पुढे आले. वेताव याने आपल्या 
नाटकासाठी भारतीय इतिहास व पुराणें यांच्यामधळे विषय 
हाताळले. त्याने एकंदर वीस नाटके लिहिलीं. आगा हद्म हा 
वेताबहुनहि सवाई ठरला. त्याने एकूण २८ नाटके लिहिलीं 
आणि पारशी कंपन्यांनी तीं रंगभूमीवर आणलीं. त्याने पुढे 
स्वत:ची नाटकमंडळीहि सुरू केली. आगा हृश्त्र हा अद्भुत- 
रम्यतावादी नाटककार होता. बेताबचीं महाभारत व रामायण, 
झरिफचीं वुलयुलळ इ बिमार व शिरीं फरहाद, तालीबचीं 
गोपीचंद आणि हरिशचंद, आगा हद््रचीं शहीदे नाज, संदे 
हवस, मुरीद ईजक आणि अशीर इ हिर्स हीं नाटके इ. स. 
१९०० ते १९३० पर्यंतच्या काळांत चांगलींच गाजली. 

एकोणिसाव्या शतकाच्या शेवटच्या २५ वर्षांत आणि चाल 
शतकाच्या सुरवातीस लोक नाटकाकडे निव्वळ करमणूक 
म्हणून पाहत. वेषभूषा, भडक देखावे, जादूचे देखावे, तार- 
स्वरांतलीं भाषणें, याच गोष्टी लोकांना फार आवडत. अनुप्रास- 
युक्‍त वाक्यें आणि काव्यमय संदाद यांचोहि प्रेक्षकांना मोहिनी 
पडे. आणि जनतेची या प्रकारची अभिरुचि पाहुनच नट, नाट- 
ककार आणि कृपरव्यांचे माढक आपला नाटयसंसार उभा 
करीत. पण त्यानंतर ही परिस्थिति हळूहळू बदलं लागली. 
ळोकांच्या अभिरुचींत करक पडला, नाटककारहि नाट्यकलेच्या 
उधारणकड शुकले, ही दृष्टि मुख्यत्वे तलोबची होती. 

त्यापुढचे नाटककार विशिष्ट उदेश मनांत टाय नाटकें 
लिहुं लागले. त्यांनी कथानकाच्या बांधे डे आणि 
का... र बाधसुदपणाकडे आ 
त्याच्या परिणामाकडे विशेष लक्ष द्यायला सुरुवात केली. 


अब्द क, ह 
ब्दुल मजीद दर्याबादी याने बालविवाहाचे दुष्परिणाम दाख- 


खंड पहिला 
विण्यासाठी झूद पाहलेमन हें नाटक लिहिलें. अब्दुल हलीम 
शरार याने मेवा इ तलख हें नाटक लिहून पडदापद्धतीवर 
ताशेरे झाडले. उमराव अली याने १८९३ सालीं इल्ब्टं बील 
या नांवाचें पहिलें राजकीय नाटक लिहिलें. कृष्णचंद झेबा 
याने जख्मी पंजाव हें नाटक लिहून पंजावी जनतेचीं मनें 
थरारून सोडलीं. पंजावसरकारने त्या नाटकावर वंदी घालून 
त्यावरचा आपला .राग व्यक्‍त केला. मोलवी जाफ़रअली याने 
आणखी एक पाऊल पुढे टाकून जंगे रूसो-जपान या नांवाचें 
आंतरराष्ट्रीय पाइवभूमीवर आधारलेलें नाटक लिहिलें 
अशा प्रकारे चालू शतकाच्या पहिल्या २५ वर्षांत उर्द रंग- 
भूमि मर्यादित जगांतूुन विशाल जगांत प्रविष्ट झाली. तिने 
प्रगतीची बरीच वाटचाल केली खरी; पण त्याबरोबरच 
तिच्यांत कांही उणिवाहि तितक्‍याच प्रमाणांत राहून गेल्या. 
संघर्ष हा नाटकाचा आत्मा होय. उदू नाटकांत त्याचा कुठे 
पत्ताच लागत नाही. स्वभावळलेखनाकडेहि दुलंक्षच झालें आहे. 


मानसिक संघर्ष आणि त्याची सखोलता या गुणांचा तर, उर्दू 


नाट्यकलेला स्पर्शेहि झालेला नाही. त्यामुळे उद्‌ नाटककारांनी 
निर्माण केलेलीं पात्रे केवळ ठोकळेवजा वाटतात. याला अपवाद 
फक्‍त इम्ताझअली ताज हा नाटककार. त्याच्या अनारकली 
नाटकांत मोगल राजवाड्यांतील जीवन आणि नायिक्ेचें 
स्वभावलेखनहि वास्तववादी उतरलें आहे. त्यामुळे हें नाटक 
प्रेक्षकाला शेवटपर्यंत चटका लावतें. 
उदू रंगभूमि इ. स. १९२३५ पर्यंत मुख्यत: व्यापारी पेश्ाच्या 
मंडळींच्याच ताब्यांत होती. भारतांत बोलपटांचें युग सुरू 
होतांच या मंडळींनी रंगभूमीकडे पाठ फिरवून चित्रपटव्यव- 
सायांत पदार्पण केलें. उदू नाटक कंपन्या एकामागून एक बंद 
पड्‌ं लागल्या. ही ढासळती इमारत सावरून धरण्याचा शेव- 
टचा प्रयत्न सुप्रसिद्ध नटी कज्जन हिने केला. जहानआरा थिए- 
ट्रिकल कंपनी नांवाची नाट्यसंस्था स्थापन करून ती नाटकें 
करूं लागली. ती स्वत: आपल्या नाटकांत स्त्रीभूमिका करी. 
उर्दू रंगभूमीच्या जन्मापासूनच स्त्रिया त्या रंगभूमीवर कामें 
करीत होत्या. कज्जनने त्यांचीच परंपरा पुढे चालविली. पण 
उर्दू रंगभूमीला जिवंत ठेवण्याचे तिचेहि प्रयत्न यशस्वी झाले 
नाहीत. 
अशा प्रकारें उदं रंगभूमीचा अज्ञातवास कितीतरी वर्षे चालू 
असतां, पुढे एका नवीन नाटयप्रकाराने तिला थोडा उजळा 
दिला. एकांकी नाटकें हा तो प्रकार होय. पाश्‍चात्य रंगभूमीवर 
तो नाट्यप्रकार यशस्वी होत आहे, असें कळल्यावर भारतांतहि 
त्याचें अनुकरण सुरू झालें. मग उद्‌ंतल्या कित्येक प्रथितयश 
लेखकांनी एकांकिका लिहिण्यास प्रारंभ केला. विद्यार्थ्याच्या 
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उवेशो 


समारंभांतुन आणि छोट्या मोठ्या नाटयवलबांतून त्यांचे 
प्रयोग होऊ लागले. त्यांतल्या कांही उर्दू एकांकिका फारच 
सुंदर वठल्या आहेत. १९३५ सालीं भारतांत आकादावाणीचीं 
केंद्रे सुरू झालीं. त्यामुळे उद्‌लेखकांना एक नवा प्रांत उपलब्ध 
झाला. या माध्यमाच्या द्वारे उर्द्लेखकांनी श्रृतिका किवा एकां- 
किका लिहून प्रसिद्धि मिळविली. उपेन्द्रनाथ अशक, कृष्ण- 
चंद्र, सादतहसन मिटो, राजेंद्रसिंग वेदी, सज्जद जहीर, इस्मत 
शाहिद लतीफ, इह्यरत रेह्यानी हे आजकालचे उर्द नाटककार 
होत. उपेन्द्रनाथ अक याच्या कांही नाटकांतून सामाजिक दुष्ट 
रूढींवर कडाडून प्रहार केलेले आहेत. मिटोचीं कांही नाठकें 
अशकच्या नाटकांहूनहि जहाल आहेत. कृष्णचंद्र हा सूचक आणि 
प्रभावी भाषाशेलीबद्दल प्रसिद्ध आहे. मुजीब याच्या हव्वा- 
खातून या नाटकांत काश्मीरच्या प्रचलित संघर्षर्चि चित्रण 
आहे. इस्मत चुगताई व कुदसिया जेदी या दोन उदूंच्या महिला 
नाटककार होत. इस्मतचें धानीबांके हें नाटक जातीय ऐक्यावर 
आधारलेलें आहे. शकुंतला व खलिदकी खाला हीं कुदसिया 
जेदीचीं रंगभूमीवर गाजलेली नाटकें होत. 

इ. स. १९४७ नंतर उद्‌ रंगभूमीच्या पुनरुज्जीवनाचे कांही 
प्रयत्न झाले. श्री. पृथ्वीराज कपूर यांनी या चळवळींत पुढा- 
कार घेतला. पृथ्वी थिएटसं, इंद्रप्रस्थ थिएटर्स, हिदस्थानी 
थिएटर्स, इंडियन नॅशनल थिएटसं, थ्री आर्टस क्लब आणि 
दिल्ली आटं थिएटसं, या प्रमुख नाटयसंस्था उर्द रंगभमीला 
पुनरुज्जीवित करण्याच्या प्रयत्नांत होत्या व आहेत 

उद्‌ रंगभूमि लखनोच्या राजवाड्यांत निर्माण झाली. उत्तर 
प्रदेशांत ती इंदरसभा या नाटकाच्या ह्वारें सामान्य जनांत 
प्रविष्ट झाली. मुंबईच्या हौशो, पण व्यापारी भांडवलदारांनी 
तिला नटवून सजवून प्रेक्षकांसमोर आणलें. हेच आधार देणारे 
हात चित्रपटसृष्टींत गुंतल्यामुळे ती पुढे कोलमडून पडला हें 
खरं; पण एका जमान्यांत तिने प्रेक्षकांचे भरपूर मनरंजन 
केलें, यांत मात्र शंका नाही. [ उर्द्‌ ड्रामा; मणिकांचन; भार- 
तीय नाट्य साहित्य ] 


0” एक सुप्रसिद्ध अस्सरा. क्रग्वेदापासून हिची प्रसिद्धि 
उशा आहे. क्र्ग्वेदांत तिचा उल्लेख बऱ्याच ठिकाणीं आला 
आहे (४.२. १८; ५.४१. १९; ७.३३. ११; १०.९५.१०). 
क्रग्वेदांत पुरूरवा व उर्वशी यांच्या संवादाचें एक सुकत आहे 
(क्र. १०. ९५). पुरूरवा-उवंश्ींची ही कथा जगांतली आद्य 
प्रमकथा समजली जाते. त्या संवादसुक्तांत उवंशी पुरूरव्याची 
विनवणी झिडकारतांना दिसते. शतपथ ब्राह्मणांत ही कथा 
आलेली आहे. तिचा सारांश असा - 


उवंशी 


उवंद्ीचे पुरूरव्यावर प्रेम जडलें. पण त्याच्याशीं लग्न कर- 
तांना तिने त्याला दोन अटी घातल्या-(१) त्याने तिच्या संम- 
तीवाचून तिला भोग नथे व (२) विवस्त्र अवस्थेंत तिच्या 
नजरेस पडूं नये. पुढे तिला त्याच्यापासून एक पुत्र झाला. दीवं 
काळ लोटल्यानंतर गंधर्वांनी तिळा परत देवलोकीं नेण्यासाठी 
एक कारस्थान रचलें. त्यांदी तिच्या पलंगाला एक मेंढी व दोन 
कोंकरें बांधलीं. त्या कोंकरावर उवंक्यीचें विलक्षण प्रेम जडलें. 
एका रात्रीं गंधर्वांनीच तीं कोंकरें पळवून नेलीं. तेव्हा तिने 
आक्रोड केला, की 'इथ्रे कोणी वीरपुरुष नाही काय? तें आह्वान 
स्वीकारून पुरूरवा त्यावेळच्या नग्न अवस्थेंतच त्या कोक- 
रांच्या मार्गे धावला. त्या वेळीं गंधर्वांनी एकाएको विद्युत्प्रकाश 
पाडला आणि त्या प्रकाश्यांत तो तिला नग्नावस्थेंतच दिसला. 
अद्या प्रकारे तिची अट मोडली गेल्यामुळे ती त्याला सोडून 
निघून गेली. पुढे तो वियोगदुःखाने कुरुक्षेत्रांत भटकत असतां 
ती त्याला एका सरोवराच्या कांठीं भेटली. त्याने खूप विन- 
वणी केल्यावर ती त्याच्याजवळ पुनश्च एक रात्र राहिली. 
त्या समागमांतून पुढे तिला एक पुत्र झाला. मग गंधर्वांनी 
पुरूरव्याला वर मागण्यास सांगितलें. त्याने गंधर्व बनण्याची 
इच्छा प्रकट केली. गंधर्वांनी त्याला ' त्यासाठी यज्ञ कर ' असें 
सांगून त्याबद्दल मार्गदर्शंनहि केलें. त्या यज्ञाने तो गंधर्व बनला. 

या कथेवरून प्रा. कोसंबी निष्कर्ष काढतात तो असा - 
मेल्यावाचून गंधर्व बनणें पुरूरव्याला शक्‍य नव्हतें. म्हणजे 
त्या यज्ञांतच त्याला मृत्यु आला असावा. मूळ कथेत उवेश्ीला 
पुरूरव्याकडून पुत्रप्राप्ति झाल्यानंतर पुरूरव्याचा बळी देण्याची 
तिची कल्पना होती, असें वाटतें. तिचा हा संकल्प समजल्या- 
नंतर तो तिची खूप विनवणी करतो व त्यांत स्वत:च्या मरणा- 
चाहि उल्लेंव करतो. पण ती आपला वेत न वदलतां त्याचें 
सांत्वन करते, कौ ' हें मरण हा मृत्यु नव्हेच. ' 

क्रग्वेदांतील पुरूरवा-उरवश्ीचा संवाद वरील कल्मनेवर 
आधारला असावा. तिथे त्याला मृत्युबंधु म्हटलें आहे. देव-दान- 
वांच्या युद्धांत (देवांच्या विजयासाठी ? ) त्याचा बळि देण्याचा 
विचार होता. वायुपुराणांतल्या पुरूरव्याच्या कथेंतहि त्याला 
यज्ञप्रसंगींच मृत्यु आल्याचें सांगितलें आहे. ती कथा थोड- 
क्‍्यांत अशी- 

एकदा पुरूरवा शिकारीला गेला असतां त्याला नैमिषार- 
ण्यांतील क्रषी सुवर्णवेदीवर यज्ञ करतांना दिसले. त्याने ती 
धुवर्णवेदि लुटण्याचा प्रयत्न केला. तें पाहून क्रषी क्रुद्ध झाले व 
त्यांनी वऴकठिण अश्या दर्भांती त्याच्यावर प्रहार करून त्याला 
ठार मारलें (वायु पु. १. २. १३-२१). 

उर्वशी ही नारायणाच्या ऊरूपासून निर्माण झाली म्हणून 
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भारतीय संस्कृति कोश 


तिला उवंश्ी हें नांव पडलें. उवंश्षीला पाहूनच वासतीवर 
सत्रांत मित्रावरुगांचें रेतः:स्वळन झालें आणि त्या रेतापासून 
अगस्त्य व वसिष्ठ निर्माण झाले (वृ. दे. २. ३४. ४४. १५६), 

उवेशी ही सह (मार्गशीय) या मासाची अधिष्ठात्री अप्सरा 
आहे (भाग. पु. १२. ११. ४१). ही हेमंत त्रट्रतंत सूर्याच्या 
रथावर असते (विष्णु पु. २. ब्रह्माण्ड पु. १. २. 
१६). हिला ब्रह्मवादिनी असेंहि म्हटलें आहे. (ब्रह्माण्ड पु. २. 
३३. १८). हिच्या नांवाचें एक तीर्थंहि आहे. 


१०. १३; 


उर्वक्षीर्पार प्रयागांतळें एक तीर्थ. या ठिकाणीं देहत्याग 
वशापाठन याता तया 5 यितरांसह 

करणार सहासष्ट हजार वर्षे पितरांसह 
स्त्र लोकांत स्थान मिळतें, असें मत्स्यपुराणांत सांगितलें आहे. 


उवशीरमण प्रयागमधील एक क्षेत्र. [पु. इं. ] 


उर्वशोश्वर वाराणसींतलें एक तीर्थ. याच्या दर्शनाने गणत्व 

प्राप्त होते, असें लिंगपुराणांत सांगितलें आहे. 

व एक प्रदेश. तक्षणिळेच्या उत्तरेस व गंधार आणि अभि- 

४ सार या दोन देश्ांच्यामध्ये हा प्रदेश होता. त्यामुळे 

हजारा जिल्ह्याचा कांही भागहि उधे प्रदेशांत सामील झाला 

हाता. इथल्या रहिवाश्यांना अरस्क असें म्हणत असत. [ सि. 
आ. प. भा. ] 


उसुथियन या भारतांतील एक ग्रामदेव. याला कुरुप्प- 
1चा भाऊ मानतात. 
उलटी साधता नमाज पका पारिभाषिक संज्ञा, त्या 
ळांत अनेक छोट्या छोटया धर्मपथांत 
साधना शब्दाच्या मागे उलटी हें विज्षेषण जोडण्याची प्रथा 
पडली होती. त्या विश्षेषणाला एक विद्षेष अर्थ होता. त्या 
काळीं सर्व तांत्रिक पद्धतींत वामाचाराला प्राधान्य आलें होते. 
वामाचाराचे अर्थ दोन- एक वामायुक्‍त साधना व दुसरा लोक- 
प्रचलित साधनेच्या सर्वस्वी विरुठ्ठ र 


री 1 क अशी साधना. सिद्धांमध्ये 
मु्रा-पकुन प्रवलित होतें. पण त्याला त्यांनी उलटी साधना 


म्हट नाही. सूर्याला उलट करून चंद्रांत विलीन करगे, अशा 
पकाके एक रूपक सिद्धांच्या चर्यापदांत मिळतें तेवठेंच. नाथ- 
योग्यांनी मुद्रा-मैथुनपर अर्थ बाजूला टाकून त्याचा हठय़ोगपर 
अथे रूढ केला. त्यांच्या मतें उलटी साधना म्हणजे हवास- 


निरोधाच्या द्वारे गंगेला ( इडा) उलटी करून यमनेंत ( पिंगला) 


खंड पहिला 
मिळविणें होय. [ हि. सा. को. ] 


उल एक सूक्तद्रष्टा त्रषि. हा वायुभक्‍्त होता. 
उल वातायन असे कळतें ( क्र. १०.१८६ ). 
ी नायरांची एक पोटजात. या शब्दाचा अथ गुराखी 
असा होतो. दंतकथा अशी आहे, को हे लोक द्वार- 
केहून स्थलांतर करून द. भारतांत आले व स्थायिक झाले. 
त्यांनी आपला गुरें पाळण्याचा प्राचीन व्यवसाय अद्यापि चालू 
ठेवला आहे. कोटटयूर व तेल्लिचेरि येथील देवस्थानांच्या 
वाषिक उत्सवांत तूप व दूध पुरविण्याचा हक या जातीकडे 
आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 


( १ ) एक प्राचीन मानवगण. यांच्याविषयीं विद्वा- 
उलळूक नांत अनेक प्रकारचे तकंवितक आहेत. अर्जून उत्तर- 
दिग्विजयासाठी गेला असतां त्याला या उल्‌कांशीं सामना द्यावा 
लागला होता ( म. भा. सभा. २७.५ ). उलूक ( "च घुबड ) 
हें त्या गणाचें देवक असावें व त्यावरून त्यांना उलूक हें नांव 
पडलें असावें. संस्कृतांत उलूकाला कौशिक असेंहि म्हणतात. 
उलूक हे शेव होते व तें लकुलीश् संप्रदायाचे अनुयायी होते. 
लकुलीशाच्या एका शिष्याचें नांव कुशिक असें आहे. उल्‌क हे 
कुशिकाच्या परंपरेतले असल्यामुळे त्यांना कौशिक असेंहि 
म्हणत असावे. प्राचीन परंपरेच्या विस्मरणामुळे पुढे कोशिक 
हा शब्द उलूक नांवाच्या पक्ष्याला लावला गेला. 

शकुनीचा एक भाऊ उलूक नांवाचा होता. त्यावरून श्री. 
फ्डीटने अनुमान केलें आहे, को उलूकजमातीचा तो मूळपुरुष 
असावा. शकुनि हा गंधार ( कंदहार ) देशाचा राजा होता. 
त्यावरून उलूकांचें स्थानहि तिथेच जवळपास असावें. सोमनाथ 
पट्टणामध्ये उपलब्ध झालेल्या एका लेखांत उलूकराज नामक 
दात्याचा उल्लेख आहे. हा उलूकराज त्याच मानवगणांतला 
शिवोपासक असूं शकेल. 

सर्वदर्शनसंग्रहांत कणाददर्शंनाला औलूक्यदर्शन म्हटलें आहे. 
टीकाकारांनी त्याचीं दोन कारणें दिलीं आहेत. एक हें को 
कणाद हा उलूकक्रषीचा वंशज होता. दुसरें हें, कौ शिवाने 
उलूकरूप धारण करून कणादाला सहा पदार्थाचे ज्ञान उप- 
देशिलें. हे औळूक्यमताचे लोक कट्टे शेव होते. शिवसाक्षात्क्रार 
हेंच ते मोक्षाचें साधन मानीत. आगमांच्या द्वारे महेश्‍वराचे गुण 
ऐकणें, जें श्रवण केलें त्याचा अर्थ अनुमानाने ठीक समजून घेणें 
व जें समजलें तें ध्यानाने अंतरांत अनुभविणें, अश्या त्रिविध 
प्रकारांनी बुद्धि शिवाच्या ठिकाणीं दूड झाल्यावर भगच उत्तम 
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उल्का 


योगाची प्राय्ति होते, असें त्यांचें तत्त्वज्ञान होतें. [नाथसंप्रदाय ] 

(२) एक पक्षी अर्थात्‌ घुवड. क्र्ग्वेदांत याचें ओरडणे 
अशुभ मानलें आहे (१०. १६५.४). अदवमेधयज्ञांत वन- 
वृक्षांना याचा वळि अर्पण करीत (वा. सं. २४. २३२). आज- 
मितीसहि दारांतल्या वृक्षावर घुवडाचा घृत्कार सुरू ज्ञाला, 
को घरांत कांहीतरी अशूभ घडणार असें समजतात. ५राणांत 
घुवडाला लक्ष्मीचे वाहून मानलें आहे. 


उळूकी एक मानसजात मातृदेवता. [ पु. इं. ] 


एक यज्ञीय पात्र. हो एक लांकडी उखळी असते. 

' अहोमार्थानि वारणानि भवत्ति ' > होमाकरितां 

नसणारीं पात्रे वारण 

वृक्षाची असतात, असें आप. 

श्रौतसूत्रांत सांगितलें आहे 
(१.१५.११ ). तदनुसार 
उलखल हें त्या वृक्षाचे कर- 
तात. यागाच्या वेळीं प्रत्यक्ष 
भात कांडणें अशक्य असतें. 
म्हणून टीचभर लांबीची 
उखळी करून कांडण्याचा 
केवळ संस्क्रार करतात. 


उच्रू्खल 


उलसारि एक पिशाच गण. यांचे नेत्र बारीक व जीभ 
लूरथाठक लांब असते. हे पिज्ञाच, अलंकार म्हणून 
उखळ गळ्यांत धारण करतात. [ पु. इ. ] 


ज्म आलिम म्हणजे पंडित, विद्वान्‌. त्याचें बहुवचन 
उल्मा उलेमा. यावरून पंडितांची सभा अश्या अर्थीहि हा 
शब्द वापरतात. हे इस्लामी धरमंश्ञास्त्रांत पारंगत असतात. 
शेख-उल-इस्लामच्या नेतृत्वाखाली उलेमांची सभा भरते व 
महत्त्वाच्या धामिक प्रश्‍नांवर निर्णय देते. हा निर्णय मुस्लीम 
समाजाला मान्य करावा लागतो. इस्लामी राजसत्तेवरहि उले- 
मांचें थोड्याबहुत प्रमाणांत वर्चस्व असतें. [डि. इ. ] 


सुर्यमालेंत तुकड्यातुकड्यांचें एक भरताड अंतरा- 
ड्ल्का ळांतून फिरत असतें. त्यांतला एखादा तुकडा जेव्हा 
पृथ्वीच्या वातावरणांत प्रवेश करतो, तेव्हा तो घर्षणाने पेट 
घेतो आणि मधल्यामध्ये जळून जातो. तुकडा मोठा असला, 
तर तो अधवट जळलेल्या अवस्थेंत प्रथ्वीवर पडतो. या पत- 


उल्का 


नाला उल्कापात म्हणतात. उल्केला अश्ननि असेंहि म्हटलें आहे. 
अशनींचे संदर्भ क्रग्वेदांत आढळतात; पण कथा मात्र ते. 
ब्राह्मणांतच सांपडते ती अज्ञी-- 

मरुतांनी पाण्याने अग्नि विझविला. तो क्षांत झाल्यावर 
त्यांनी त्याचें हृदय फोडलें. त्याचे जे तुकडे पडले, ते अशनि 
झाळे (१-१.३-१२). 

उल्कांविपथीं पुढील लोकसमजुती आढळतात -- 

उल्का म्हणजे पुण्यक्षय झाल्यावर स्वर्गातून खाली पडणारे 
पुण्यात्मे होत. ते पृथ्वीवर येऊत पुनर्जन्म घेतात. देवांचे रथ 
एकमेकांवर घासल्यामुळे उल्कापात होतात. उल्का म्हणजे 
अनलपक्ष्याने टाकलेली शीट होय. चहाडखोर लोक मेल्यावर 
इंद्राच्या दरवारांत त्र्रषी काय बोलतात, तें चोरून ऐकण्याचा 
प्रयत्न करतात व म्हणून त्यांना जाळण्याची शिक्षा होते. हे 
जळते आत्मे म्हणजेच उल्का होत. उल्कापात हा एखाद्या पति- 
ब्रतेच्या अथवा सत्पुरुषाच्या मृत्यूचा सूचक मानतात. त्यामुळे 
दुष्काळ, वादळ व सांथ येईल, असेंहि समजतात. उल्का पड- 
तांना दिसली, तर तें कोणाला सांगू नये; त्या वेळीं ' राम राम ' 
म्हणावे, अशीहि समजूत आहे. [ लो. सा. रू. ] 


ळ्ना 9, तिथिब्रत. या व्रतांत आठिविन श. ९ मीस 
एका नवया ८ मिनी. क गं 
माहषातुरमादनीची पुजा करतात. ब्रतावधि 
एक वष. या व्रताला उल्का हें नांव पडण्याचें कारण, हें ब्रत 
करणारा पुरुष त्याच्या शत्रूंना व व्रतकर्त्री स्त्री तिच्या सव- 
तींना उल्केप्रमाणे दिसते, असें सांगितलें आहे. [ हि. ध. ] 


उल्कामुखी एक मानसजात मातृदेवता. [ पु. इं. ] 


ड्‌ द. भारतांतील एक जात. नंपुतिरी जातींतील एका 
छादन जातिबहिष्कृत रत्नीचे हे वंशज होत, अशी दंतकथा 
आहे. यांचें मूलस्थान तम्पुरक्कोत्त हें गांव होय. अद्यापहि तें 
ठिकाण पवित्र क्षेत्र मानून हे लोक तिथे यात्रेला जातात. 
विवाहप्रथा-या जातींत विवाहविधीबाबत एक मजेशीर चाल 
आहे. झाडपाल्याची एक मोठी वाटोळी झोपडी तयार करून हे 
लोक वधूला तिच्यांत ठेवतात. नंतर गावांतळे सर्व उपवर तरुण 
त्या झोपडीला वेढा घालतात. प्रत्येक जण हातांत बांबूची काठी 
घेऊन झोंपडीभोंवती नाचत फिरतो व मधेच हातांतील काठी 
झोपडीत खुपसतो. झोपडींतील वधू ज्याची कठी आंत ओढून 
घेईल, तो तरुण वर म्हणून निवडला जातो. त्या वेळीं वधूचा 
पिता व इतर नातलग झोवडीजवळ वाद्ये वाजवीत असतात. हा 
समारंभ संपल्यावर त्या दोघांचें रीतसर लग्न लावतात. 


७७०० 


भारतीय संस्कृति कोश 


या लोकांचा निर्वाह रानांतील फळें व कंदमुळे यांवर 


1 ) यी ॥१॥॥॥ 
वी, ॥॥)) 
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उल्लादन पुरुष 


चालतो. यांची स्थिति अत्यंत हलाखीची असते. मोठमोठे जमी- 
नदार यांच्यावर आपली मालकी सांगतात व नायर, सिरियन 
इ. लोकांकडे यांना मजूर म्हणून कामाला पाठवितात. यांच्यांत 
पंचायत असते. जातींतील वृद्ध इसमांना पंच ग्हगून निवड- 
तात. सरपंचाला मुप्पन म्हणतात. त्याच्या हाताखाली पोनंबन 
नांवाचा मदतनीस असतो. पंचायतीच्या सर्भेत सरपंच गुन्ह्याचा 
निवाडा करतो. गुन्हेगाराला दंड किंवा शिक्षा होते. स्त्री गुन्हे- 
गाराला मात्र नारळाचें पाणी प्यायला सांगतात व त्या तीर्थाने 
ती दोषमुक्‍त झाली असें समजतात. 

देवधर्म-उल्लादन लोक वृक्ष-पाषाणांची व भुताखेतांची पूजा 
करतात. एका छपराखाली कप्पिरी, थिकुट्टी व छाथन या देव- 
तांच्या मूर्ती म्हणून कांही पाषाण ठेवलेले असतात. कन्नी 
( आश्‍वित ) महिन्यांतील शुक्रवारी त्यांची पुजा करतात व 
कोंबडे, बकरे बळी देऊन ताडी व भात यांचा नेवद्य दाखवितात. 
त्या वेळीं एखाद्या इसमाच्या अंगांत येतें व भूतबाधा झालेल्या 
स्त्रियांच्या अंगांतील भुतें तो काढून टाकतो. 

अंत्यविधि-प्रेतें पुरतात. सुतक १५ दिवस पाळतात. १६व्या 
दिवशीं झोपडी व अंगण झाडून झेणपाणी घालायला न्हावी 
येतो. नंतर सुतकी लोक स्नान करून घरांत प्रवेश करतात व 
आप्तेष्टांना जेवण घालतात. जेवायला येणारे आप्तेष्ट तांदुळ, 


खंड पहिला 


ताडी व चार आणे एवढें साहित्य आपल्या बरोबर आणतात. 
हे लोक पितरांची पुजा करतात आणि पितरांपैकी कोणी 


स्वप्नांत येऊन कांही मागितल्यास तें त्याला देतात. पितरांना 
संतुष्ट न केल्यास कुटुंबावर संकटे ओढवतात, अशी त्यांची 
समजूत आहे. न 

उद्योगधंदे-हे लोक मोठ्या ओंडक्य़ांच्या होड्या तयार 
करणें, रानांत जाऊन मध व इतर उपयुक्त वस्तू गोळा करणें, 
शेतीच्या हंगामांत नांगरणी, पेरणी, इ. कामें मजुरीने करणे, गुरे 
चारणे, वगेरे कामें करतात. कामाचा मोबदला भाताच्या रूपाने 
घेतात. हे लोक शिकार करण्यांतहि प्रवीण आहेत. शिकारींत 
मारलेल्या जनावरांची वांटणी प्रत्यक्ष मारणारा इसम, जंगल 
अधिकारी, गांवचा सरपंच आणि शिकारींतील मदतनीस 


एवढ्या लोकांत होते. हे लोक पुर्वी अस्पृष्य मानले जात. 
[का. ट्रा. स. इं. ] 


त्रिवेंद्रम्‌ जिल्ह्यांतील एक क्षेत्र. इथलें सुब्रह्मण्याचें 
मंदिर प्रख्यात असून हजारों यात्रेकरू तिथे दर्शना- 
साठी येतात. पूर्वी त्रिवांकुरचे महाराज व राजदरबारांतील 
लोक ठराविक दिवशीं इथे येऊन सुब्रह्मण्याची पुजा करीत 
असत. मंदिराजवळच जुना राजवाडा आहे. [ त्रिवेंद्रम्‌ गॅझे. ] 


उल्लूर 


विनयचंद्रकुत एक जैन 


उब एस माल कहाणय ठप्पय काव्य. यांत 2 १ छप्पय 


७०१ 


उशना 


छंद असून तीर्थकर व धार्मिक पुरुष यांचे दृष्टान्त देऊन 
घर्माचरणाचा उपदेश केलेला आहे. [ अ. सा. ] 


ज्झा ( सं. उपाध्याय ) जेन श्रमणांचा गुरु किंवा 
उनज्हाय शिक्षक. ही पदवी प्राप्त होण्यासाठी त्याला तीन 
वर्षे श्रमणवर्माने वागावें लागतें व आचारकल्प या विषयावर 
प्रभुत्व मिळवावे लागतें. उवज्झाय म्हणजे जेनांच्या मठांतील 
शिक्षणाधिकारीच असें म्हणायला हरकत नाही. श्रमण व 
श्रमणी या दोघांच्याहि शिक्षणाची जबाबदारी त्याच्यावर 
असते [हि. जे. मो. ] 


(इ. स. ११९ वें शतक-मध्यकाळ) एक वेदाचार्य. 
उबट त्याचें नांव वट. नांवावरून हे दोघे पितापुत्र 
काश्मीरी असावे, असें वाटतें. उवटाने क्ूकप्रातिशाख्य व 
यजु:प्रातिशाख्य या ग्रंथांवर टीका लिहिली असून त्ररक- 
सर्वानुक्रमणी, ईज्ावास्योपनिषद्‌, वाजसनेयी संहिता, यांवर 
भाष्ये लिहिलीं आहेत. अवंतीच्या भोजराजाच्या शासनकाळांत 
(१०१८-१०६० इ. स.) अवंती व आनंदपुर येथे याने हो 
ग्रंथरचना केली. [ वे. सा. सं. ] 


एक आचार्य. याला कवि असेंहि नांव आहे. कवीं- 
च्यामध्ये उशना हा श्रेष्ठ आहे, असें भगवद्गीतेत 
(१०-३७) म्हटलें आहे. क्रग्वेदांत कुत्स व इंद्र यांच्याबरो- 
बर याचा वारंवार उल्लेख येतो (१. ५१. १०; ४. १६. २; 
६. २०. ११; ८. २३. १७). यालाच शुक्राचार्य असेंहि नांव 
आहे. देव-दानवांच्या युद्धप्रसंगों हा अस्रांचा पुरोहित होता. 
वैदिक साहित्यांत याचा आचार्य म्हणून उल्लेख झालेला आहे 
औदनस स्मृति, औशनस उपपुराण, औशनस धर्मशास्त्र, असे 
तीन ग्रंथ याच्या नांवावर आहेत. 

ओझशनस धर्मंसूत्राचे ७ अध्याय आहेत. यांत जननमरणा- 
शौच, जल, अग्नि इ. साधनांनी करायचे शुद्धीकरण, मिश्र जाती, 
वधदंड, अभक्ष्य भक्षणाचें प्रायश्चित्त, ब्राह्मणाने शूद्र स्त्रीशी 
विवाह करावा कीं करूं नये, श्राद्धकल्प, ब्राह्मणाने कोणत्या 
पदार्थाची विक्री करू नये, कोणत्या वस्तू सर्वदा पवित्र 
मानाव्या, इ. विषय आले आहेत. ७ वा अध्याय इलोकबद्ध 
असून त्यांतले कित्येक इलोक मनु व उशना यांचे समान 
आहेत. या सूत्रांत वसिष्ठ, हारीत, शौनक व गौतम यांचीं मतें 
उद्धृत केलेलीं आहेत. त्यावरून हें सूत्र मनुस्मृतीनंतरचें आहे, 
असें ठरतें. 

औशनसस्मृतींत ९ अध्याय असून त्यांत उपनयन, नित्य 


उशना 


उल्का ऱ्््र्स्र 


च्ल्त्कव््े अन्स्व्यांय, स्तातचाचच , “लाव, जस्यापिच्येरच्क, घ्यास्वशिकच्यस्त, ब 

पवडत ज्तत्वत चह. कात्का पुळी कोन मते वििब्ट आहेत-- 

९६५५ हिल्स स्लत. चतर से. जा. स्ालल्का क्लर्क झंडण्का्कल 
असेल किवा ती कराची वाकी असेल किवा तें व्यावहारिक 
नसेल, तर तें प्ेडण्याची जवावदारी पृत्रावर नाही. (२) साह- 
साच्या गुन्ह्यांत अंध, वधिर, वृद्ध, स्त्रिया व अज्ञान, यांच्याहि 
साक्षी घ्यायला हरकत नाही. [ हि. ध. ] 


ह एक प्राचीन मानवगण. क्र्ग्वेदांत या गणाचा 
उद्यानर उल्लेख आहे (१०. ५९. १०). हे लोक कुरु- 
पांचालांसमवेत मध्यदेशांत राहत होते, असें एंतरेय ब्राह्मणांत 
म्हटलें आहे (८.१४). गोपथ ब्राह्मण व कोषीतकी उपनिषद्‌ 
यांतहि यांचें नांव येतें. पाणिनीच्या मतें उद्यीनर हें वाहीक 
देशाचे एक जनपद होतें (अष्टा. ४-२.११७-१८). शिबि हा 
उक्यीनरांचा राजा होता (म. भा. वन. १९४२). पंजाबांतलें 
शोरकोट हें गांव म्हणजे प्राचीन शिविपुर होय, असें म्हणतात. 
इथे प्राचीन अवशेष वरेच आढळतात. झिमरच्या मतें त्यांचें 
राज्य पंजाबच्या सरहद्दीवर होतें. रावी व चिनाव या दोन 
नद्यांमधळा आणि मद्रांच्या दक्षिणेचा सखल प्रदेश हा उक्चीन- 
रांचा प्रदेश समजला जात असे. या लोकांच्या भोजनांत दही- 
दूध विशेष प्रमाणांत असे. कोरण तो देश गोधनाने समृद्ध 
होता. शिवीने यज्ञ केला त्या प्रसंगीं त्याने अगणित गायी 
ब्राह्मणांना दान दिल्या असें द्रोणपर्वांत म्हटलें आहे (५७. 
३-७). बौद्ध जातकांतूनहि उद्यीनरांचा उल्लेख सांपडतो. पण 
जातकांनी त्यांना दुष्ट व अराजकाचे भोक्ते असें म्हटलें आहे. 
त्यांच्याविषयीं कथा अशी -- 

इंद्राने त्यांच्या विशद्ध शस्त्र धरून त्यांचा निःपात केला. 
जे वांचळे ते इंद्राला हरण गेले. इंद्राच्या आज्ञेने ते मग 
धर्माचें पालन करूं लागळे व कालांतराने बौद्ध झाले. यावरून 
सुरवातीस ते बौद्धांचे विरोधक असावे, असें वाटतें. पण त्यांच्या 
धर्माबद्दल निर्णायक असा पुरावा अद्यापि उपलब्ध झालेला 
नाही. [ट्रा. ए. इं; पा. भा.; वे. इं. ] 


उर्शरबिंदु महेंद्र पवंतानजीकचा एक पर्वत. [ पु. इं. ] 


| सूर्योदयापूर्वी पांच घटिकांचा किंवा आदल्या 
उप:काठ द्विवक्लींच्या सूर्योदयापासून ५५ घटिकांनंतरचा 
काळ. सामान्यपणे साठ घटिक्ांचा एक दिवस मानतात. म्हणजे 
५५ घटिकांनंतर पांच घटिकाच उरतात. यावरूनच “पंच पंच 
उव:काल: ' असा इलोकचरण लोकांत रूढ झाला आहे. तो 


अदस्शेशे-- र्‍या 


स्वछुर्या अल्कोव्छ वि 
बच्चे चबळ््चं उंचऱकाल्ा: सप्ल पळचर(रुणानब्या / 


अष्ट पळ्च भवेत्प्रात: शेष: सूर्योदयो मत: ।। 
अर्थ - (आदल्या दिवश्ींच्या सूर्योदयापासून) ५५ घटिकां- 
नंतरचा काळ हा उष:काल, ५७ घटिकानंतरचा अरुणोदय, ५८ 
घटिकानंतरचा प्रातः:काल व झोष उरला तो सूर्योदय समजावा. 


उषा ( १) एक वैदिक देवता. वस्‌ रूप्रकाशणें या धातूला 
सप्रसारण होऊन हा शब्द वनला आहे. ही उप:- 
कालाची देवता आहे. हिच्या वर्णनपर अशीं २० सूक्ते त्ररग्वे- 
दांत आहेत. शिवाय इतर देवतांबरोवरहि तिचें अनेक ठिकाणीं 
वर्णन आढळतें. उष:काल ही नित्य घडणारी नैसर्गिक घटना 
आहे. या घटनेला वैदिक क्र्षींनी देवत्व दिलें व तिच्यावर 
मानवी गुणांचा, विशेषत: स्त्रीसौंदर्यांचा अध्यारोप करून 
तिच्याविषयीं काव्यमय सुक्तें रचलीं. क्र्ग्वेदांतलें तिचें वर्णन 
संक्षेपांत पुढीलप्रमाणे आहे- 
प्रति ष्या सूनरी जनी व्यूच्छन्ती परि स्वसु: । 
दिवो अर्दाश दुहिता ।। 
| ( ४.५२.१) 
अ्थ- ही लावण्यवती रमणी, ही आकादाकन्या उषा पाहा. 
सुप्रकाशित होऊन ही आपल्या बहिणीच्या ( रात्र ) पाठोपाठ 
दृष्टिगोचर झाली आहे. 
अधि पेश्नांसि वपते नृत्रिवा-- 
पोणृंते वक्ष उस्नेव बजंहम । 
ज्योतिविइवस्मे भुवनाय कृण्वती 
गावो न ब्रजं व्युशषा आवतंम: ॥ 
| ( १.९२-४ ) 
अर्थ- ज्याप्रमाणे एखादी नटी ( निरनिराळे ) वेष धारण 
करते, त्याप्रमाणे ही उषा निरनिराळीं रूपें घेऊन येते. घेन 
ला षा मधला पा ह स. जागते 
देणार्‍या या उषेने गंगी ममी वचा ती 
ध्या ) 1 सोडून जातात, त्याप्र- 
माण अधकाराला दुर टाकून दिलें आहे. 
ती सर्वे ज्योतींतली श्रेष्ठ ज्योति आहे ( क्र. १.१ 
ती प्राणिजाताला आपापले व्यवहार कट - )- 
क्य मोल्यंवदशी करण्यासाठी निद्रेंतून 
गृत करते. ती उत्साहवर्धक आहे. ती सूर्याच्या उदय- 
स्थानाच्याहि पलिकडे असलेल्या प्रदेशांतून रथांत बसून येते 
क्र डू . प्‌ ऱ् री र 
0 
पती याह (कर चा कन्या असून सूर्याची 
८.१, ७.७५.५ ). कालदष्ट्या उषा 
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ही सूर्याच्या अगोदर उगवत असल्यामुळे तिला सूर्याची माता 
असेंहि म्हटलें आहे. ती यज्ञ व अग्नि यांची जननी आहे ( क्र. 
७.७८.३ ). तिने मातेप्रमाणे आपल्यावर माया करावी व 
आपल्याला ऐंदवर्य द्यावे, अशी तिची प्रार्थना केलेली आहे 
( क्र. ७८१.४ ) 

उषेच्या सूक्‍तांत वेदिक क्रपींची प्रतिभा उच्चतम स्वरूपांत 
दृष्टिगोचर होते. तिच्या वर्णनांत वैदिक कवींच्या उपमा-उत्प्रे- 
क्षांना बहर आलेला आहे. वेदिक क्रपींची निरामय सौंदर्यदृष्टि 
त्या सूक्तांतून ठायीं ठायीं प्रतीत होते. समस्त क्रग्वेदांत हिच्या 
सुक्‍तांइतकीं प्रतिभासंपन्न सुक्‍तें दुसऱ्या कोणत्याहि देवतेच्या 
वांट्याला आलेलीं नाहीत. वेदिक कालानंतर कालिदासापर्य- 
तच्या काळांत निसगंद्ृश्याचें इतक्या चांगल्या प्रकारें केलेलें 
वर्णन क्वचितच आढळेल. मॅक्डोनेल म्हणतो, की उषा ही 
देवता वैदिक प्रतिभची सर्वांत सुंदर सृष्टि असून दुसर्‍या 
कोणत्याहि देशाच्या धामिक साहित्यांत अशी सुंदर कृति 
आढळणार नाही. 

उपा शब्द क्रग्वेदांत प्रायः. एकवचनांत आढळत असला, 
तरी कांही ठिकाणीं तो बहुवचनांतहि आढळतो. यावरून लो. 
टिळक असें अनुमान करतात, को क्रग्वेदांतर्वाणळेली उषा ही 
ध्र्वप्रदेशांतली असावी. ध्रवप्रदेशांत उष:काल दीर्घ मुदतीचा 
असतो आणि तो दीघ रात्रीनंतर आल्यामुळे विशेष चित्ताकर्षक 

: वाटतो. क्रग्वेदांतल्या कांही मंत्रांत या दीघं उषः:कालाचा 
संकेत आढळतो. ' एकाच अर्थाकडे जाणारी तूं चक्राकार फीर! 
असें उपेला संबोधून स्पष्ट म्हटलें आहे ( क्र. ३.६१.३ र्ये 
वर्णन ध्र्वावरील उषेलाच केवळ लागूं पडणारे आहे, असें लो. 
टिळक म्हणतात. वेदिक वाडमयांतील उषेच्या वर्णनाचें आधु- 
निक शास्त्रीय शोधांच्या साहाय्याने सूक्ष्म निरीक्षण करून लो. 
टिळकांनी त्यावरून पुढील अनुमानें काढलीं आहेत--- 

(१) क्र्ग्वेदांत वणिलेली उपा इतको दीघ होती, की 
तिच्या प्रथमदर्शनापासुन सुर्योदयापर्यंत कित्येक दिवस (चौवीस 
तासांचे अवधी ) जात असत; अथवा पुष्कळ उष एकामागून 
एक येऊन त्यांचें सूर्योदयांत पर्यवसान होई ( क्र. ७.७६.३; 
२.२८.९ ). 

(२) क्र्ग्वेदांत उषेविषयीं जे अनेकवचनी प्रयोग आहेत, ते 
केवळ बहुमानार्थेक किंवा वर्षाच्या ३६० उषांचे दर्शक नून 
घर्वावरील दीधे उषेच्या दिवसावधि तीस भागांचे द्योतक 
आहेत ( क. १.२३.८; ६.५९.६; तं. सं. ४.३.११.६ ). 

(३) पुष्कळ उषा एकाच ठिकाणीं राहुन एकमताने वागत 
आणि कधीहि एकमेकौंशीं भांडत नसत ( क्र. ४.५१.७-९; 
७.७६.५; अथव. ७.२२.२). 
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(४) उषेचे तीस भाग पृथक्‌ पृथक्‌ नसून एकाला एक 
लागून अरे अखंडित होते (क. १.१५२.४; ते. ब्रा. २.५.६.५; 
अथव. ७.२२.२). व 

(५) या तीस उषा किवा एकाच उषेचे तीस भाग चक्रा- 
प्रमाणे वाटोळे फिरत व पुन्हा त्याच ठिकाणीं येत. 

या सर्वे गोष्टी ६हवावर किवा त्याच्या जवळच्या प्रदेशांत 
दिसणार्‍्याच आहेत, हें सांगायला नकोच. त्यांत शेवटची तर 
खृद्द ६ध्वावरच शक्‍य आहे. त्यामुळे उषा ही वैदिक देवता 
मूळ धरवोत्पन्न आहे, असें अनुमान करण्यास कोणतोहि हरकत 
नाही ( आर्य लोकांचें मूलस्थान ). 

क्रग्वेदांतल्या कित्येक मनोरम सूक्तांचा विषय झालेली उषा 
६हवविशरिष्ट असून वेदिक क्ररषींच्या पुर्वजांनी तिला हिमपुर्व- 
कालांतच पाहिली असली पाहिजे, असें लो. टिळक सांगतात. 
आर्याचें मूल वसतिस्थान उत्तर ध्र्वाच्या प्रदेशांत होतें, हें 
सिद्ध करण्यासाठी टिळकांनी जे वेदिक वाडमयांतले पुरावे 
दिले आहेत, त्यांतच त्यांनी क्र॒ग्वेदांतील उष:सूक्तांचाहि प्रपंच 
केला आहे. [क. द.; वे. सा. सं.; म. ज्ञा. को. ] 

(२) एक मानसजात मातृदेवता. [ मत्स्य पु. १७९.२० ] 


उष्टी हळद लग्नांत ववूला मंगलस्नान घालण्यापूर्वी 

गव्हांचा चौक घातलेल्या पाटावर बसवितात 
व तिच्या अंगाला तेलहळद लावतात. वधूला लावून शिल्लक 
उरलेली हळद ' उष्टी हळद ' या नांवाने वधूपक्षाकडील 
सुवासिनी वराकडे घेऊन जातात. ती हळद वराच्या अंगाला 
लावल्यावर मग त्याला मंगलस्नान घालतात. 


उष्टूकणे एक प्राचीन जमात. [वायु पु. ४७.५२] 


ळ्या एक यौगिक 
हसन आसन. या 
आसनाने चर्मंगत व मांसगत 
रोग दुर होतात. तसेंच वात, 
पित्त कफ, यांपासून उत्पन्न 
होगारे रोगहि नाहीसे 
होतात. तहानभूक सोसून 
चालण्याची शाक्‍ति येते. 
प्रवासी लोकांस हें आसन 
हिताचे असतें. याची क्रिया 
पुढीलप्रमाणे सांगितलेली 
आहे-- 


उष्ट्रासन 


उशनां 


कततंव्ये, अनध्याय, स्नातकधर्म, श्राद्ध, अंत्यविधि, प्रायश्चित्त, इ. 
विषयांचें विवेचन आहे. याचीं पुढील दोन मतें विशिष्ट आहेत- 
(१) पित्याने केलेलें क्रण हें जर त्याला झालेल्या दंडाबाबत 
असेल किवा तीं कराची वाकी असेल किवा तें व्यावहारिक 
नसेल, तर तें फेडण्याची जवाबदारी पुत्रावर नाही. (२) साह- 
साच्या गुन्ह्यांत अंध, वधिर, वृद्ध, स्त्रिया व अज्ञान, यांच्याहि 
साक्षी घ्यायला हरकत नाही. [ हि. ध. ] 


ल एक प्राचीन मानवगण. क्र्ग्वेदांत या गणाचा 
उशानर उल्लेख आहे (१०. ५९. १०). हे लोक कुरु- 
पांचालांसमवेत मध्यदेश्ांत राह्त होते, असें ऐतरेय ब्राह्मणांत 
म्हटलें आहे (८.१४) . गोपथ ब्राह्मण व कौषीतकी उपनिषद्‌ 
यांतहि यांचें नांव येतें. पाणिनीच्या मतें उद्यीनर हें वाहीक 
देशाचें एक जनपद होतें (अष्टा. ४-२.११७-१८). शिवि हा 
उक्यीनरांचा राजा होता (म. भा. वन. १९४.२ ). पंजाबांतलें 
शोरकोट हें गांव म्हणजे प्राचीन शिबिपुर होय, असें म्हणतात. 
इथे प्राचीन अवद्षेष वरेच आढळतात. झिमरच्या मतें त्यांचें 
राज्य पंजाबच्या सरहद्दीवर होतें. रावी व चिनाव या दोन 
नद्यांमधळा आणि मद्रांच्या दक्षिणेचा सखल प्रदेश हा उद्यीन- 
रांचा प्रदेश समजला जात असे. या लोकांच्या भोजनांत दही- 
दुध विशेष प्रमाणांत असे. कारण तो देश गोधनाने समृद्ध 
होता. शिवीने यज्ञ केला त्या प्रसंगीं त्याने अगणित गायी 
ब्राह्मणांना दान दिल्या असें द्रोणपर्वांत म्हटलें आहे (५७. 
३-७). वौद्ध जातकांतूनहि उद्लीनरांचा उल्लेख सांपडतो. पण 
जातकांनी त्यांना दुष्ट व अराजकाचे भोक्ते असं म्हटलें आहे. 
त्यांच्याविषयीं कथा अशी -- 

इंद्राने त्यांच्या विशद्ध दस्त्र धरून त्यांचा निःपात केला. 
जे वांचळे ते इंद्राला हरण गेले. इंद्राच्या आज्ञेने ते मग 
धर्माचें पालन करूं लागळे व कालांतराने बोद्ध झाले. यावरून 
सुरवातीस ते बौद्धांचे विरोधक असावे, असें वाटतें. पण त्यांच्या 
धर्माबद्दल निर्णायक असा पुरावा अद्यापि उपलब्ध झालेला 
नाही. [ ट्रा. ए. इं; पा. भा.; वे. इं. ] 


उर्शीरबिंदु महेंद्र परवंतानजीकचा एक पर्वत. [ पु. इं. ] 


न सूर्योदयापूर्वी पांच घटिकांचा किंवा आदल्या 
षःकाळ दिवशीच्या सूर्योदयापासून ५५ घटिकांनंतरचा 
काळ. सामान्यपणे साठ घटिकांचा एक दिवस मानतात. म्हणजे 
५५ घटिकांनंतर पांच घटिकाच उरतात. यावरूनच “ पंच पंच 
उष:काल: ' असा इलोकचरण लोकांत रूढ झाला आहे. तो 
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भारतीय संस्कृणि कोश 


संपुर्ण श्‍लोक असा- - 
पञ्च पञ्च उष:काल: सप्त पज्चारुणोदय: । 
अष्ट पञ्च भवेत्प्रात: शेष: सूर्योदयो मत: ।॥। 
अर्थ - (आदल्या दिवश्ींच्या सूर्योदयापासून) ५५ घटिकां- 
नंतरचा काळ हा उष:काल, ५७ घटिकानंतरचा अरुणोदय, ५८ 
घटिकानंतरचा प्रात:काल व झोप उरला तो सूर्योदय समजावा. 


(१) एक वेदिक देवता. वस्‌ ँप्रकाशणें या धातूला 
ञ्पा संप्रसारण होऊन हा शब्द वनला आहे. ही उष:- 
कालाची देवता आहे. हिच्या वर्णनपर अशीं २० सूक्ते क्तग्वे- 
दांत आहेत. शिवाय इतर देवतांबरोवरहि तिचें अनेक ठिकाणीं 
वर्णन आढळतें. उपः:काल ही नित्य घडणारी नैसर्गिक घटना 
आहे. या घटनेला वैदिक त्रट्रपींनी देवत्व दिलें व तिच्यावर 
मानवी गुणांचा, विशेषत: स्त्रीसौंदर्याचा अध्यारोप करून 
तिच्याविषयीं काव्यमय सूक्ते रचलीं. क्रग्वेदांतलें तिचें वणन 
संक्षेपांत पुढीलप्रमाणे आहे- 

प्रति ष्या सूनरी जनी व्युच्छन्ती परि स्वसु: । 
दिवो अर्दशि दुहिता ।॥। 
( ४.५२.१ ) 
अर्थ- ही लावण्यवती रमणी, ही आकाशकन्या उषा पाहा. 
सुप्रकाशित होऊन ही आपल्या बहिणीच्या ( रात्र ) पाठोपाठ 
दृष्टिगोचर झाली आहे. 
अधि पेज्ञांसि वपते नृत्‌रिवा--- 
पोणुंते वक्ष उस्नेव बजंहम्‌ । 
ज्योतिविइवस्मे भुवनाय कृण्वती 
गावो न ब्रजं व्युशषा आवतंम: ॥ 
( १.९२-४ ) 
अर्थ- ज्याप्रमाणे एखादी नटी ( निरनिराळे ) वेष धारण 
करते, त्याप्रमाणे ही उषा निरनिराळीं रूपें घेऊन येते. धेन्‌ 
जशी आपली कांस सर्वांच्या दृष्टीस पड देते, 


त्याप्रमाणे ही 
उषा आपला वक्ष-प्रदेश अनावृत ठेवते. सर्व जगाला प्रकाश 


देणाऱ्या या उषेने, गायी आपला गोठा सोडून जातात, त्याप्र- 
माण अधकाराला दूर टाकून दिलें आहे. 

ती सर्व ज्योतींतली श्रेष्ठ ज्योति आहे ( क्र. १.११३.१). 
ती प्राणिजाताला आपापले व्यवहार करण्यासाठी निद्रेंतून 
जागृत करते. ती उत्साहवर्धक आहे. ती सूर्याच्या उदय- 
स्थानाच्याहि पलिकडे असलेल्या प्रदेशांतून रथांत बसून येते 
(क्र. १.४८.५-६). ती सूर्याला येण्याला मार्ग मोकळा करते 
(क. १.११३.१६). ती द्युलोकाची कन्या असून सूर्याची 
पत्नी आहे ( क्र. १.४८.१ ' ७.७५.५ ). कालदष्ट्या उषा 


खंड पहिला 


ही सूर्याच्या अगोदर उगवत असल्यामुळे तिला सूर्याची माता 
असेंहि म्हटलें आहे. ती यज्ञ व अग्नि यांची जननी आहे ( क्र. 
७.७८.३ ). तिने मातेप्रमाणे आपल्यावर माया करावी व 
आपल्याला ऐश्वर्य द्यावे, अशनी तिची प्रार्थना केलेली आहे 
( क: ७८४१०४ ), 

उपेच्या सुवतांत वेदिक क्रपींची प्रतिभा उच्चतम स्वरूपांत 
दृष्टिगोचर होते. तिच्या वणंनांत वेदिक कवींच्या उपमा-उत्प्रे- 
क्षांना बहर आलेला आहे. वेदिक त्रपींची निरामय सौंदर्यदृष्टि 
त्या सुक्‍तांतून ठायीं ठायीं प्रतीत होते. समस्त त्रग्वेदांत हिच्या 
सुक्‍तांइतकीं प्रतिभासंपन्न सुक्‍तें दुसऱया कोणत्याहि देवतेच्या 
वांट्याला आळेलीं नाहीत. वेदिक कालानंतर कालिदासापर्य- 
तच्या काळांत निसगंदृश्याचें इतक्या चांगल्या प्रकारे केलेलें 
वर्णन क्वचितच आढळेल. मॅकडोनेल म्हणतो, कौ उषा ही 
देवता वेदिक प्रतिभची सर्वांत सुंदर सृष्टि असून दुसर्‍या 
कोणत्याहि देशाच्या धामिक साहित्यांत अशी संदर कृति 
आढळणार नाही. 

उपा शब्द क्र्ग्वेदांत प्राय: एकवचनांत आढळत असला, 
तरी कांही ठिकाणीं तो बहुवचनांतहि आढळतो. यावरून लो. 
टिळक असें अनुमान करतात, कौ क्रग्वेदांतर्वाणलेली उषा ही 
व्रुवप्रदेशांतली असावी. ध्रुवप्रदेशांत उष:काल दीर्घ मदतीचा 
असतो आणि तो दीघ रात्रीनंतर आल्यामळे विशेष चित्ताकर्षक 
वाटतो. क्र॒ग्वेदांतल्या कांही मंत्रांत या दीघं उष:कालाचा 
संकेत आढळतो. ' एकाच अर्थाकडे जाणारी तं चक्राकार फीर' 
असें उषपेला संबोधन स्पष्ट म्हटलें आहे ( क. ३.६९ ) 
वर्णन ध्श्वावरील उषेलाच केवळ लागूं पडणारे आहे, असें लो 
टिळक म्हणतात. वेदिक वाडू्मयांतील उषेच्या वर्णनाचें आध- 
निक शास्त्रीय शोधांच्या साहाय्याने सूक्ष्म निरीक्षण करून लो 
टिळकांनी त्यावरून पुढील अनुमानें काढलीं आहेत-- 

(१) क्र्ग्वेदांत वणिलेली उपा इतकी दौर्घ होती, की 
तिच्या प्रथमदर्शनापासून सूर्योदयापर्यंत कित्येक दिवस (चोवीस 
तासांचे अवधी ) जात असत; अथवा पुष्कळ उषा एकामागून 
एक येऊन त्यांचें सूर्योदयांत पर्यवसान होई ( क्र. ७.७६.३; 
२.२८.९ ) 

(२) क्त्ग्वेदांत उषेविवयीं जे अनेकवचनी प्रयोग आहेत, ते 
केवळ बहुमानार्थक किवा वर्षाच्या ३६० उषांचे दर्शक नसून 
ध्स्वावरील दीघ उषेच्या दिवसावधि तीस भागांचे द्योतक 
आहेत ( क्र. १.२२.८; ६.५९.६; ते. सं. ४.३.११.६ ). 

(३) पुष्कळ उषा एकाच ठिकाणीं राहून एकमताने वागत 
आणि कधीहि एकमेकींशीं भांडत नसत ( क्र. ४.५१.७-९; 
७.७६.५; अथव. ७.२२.२). 
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उष्ट्रासने 


(४) उपेचे तीस भाग पृथक्‌ पृथक्‌ नसून एकाला एक 
लगून असे अखंडित होते (क. १.१५२.४; ते. ब्रा. २.५.६.५; 
अथर्व. ७.२२.२). 

(५) या तीस उषा किवा एकाच उषेचे तीस भाग चक्रा- 
प्रमाणे वाटोळे फिरत व पुन्हा त्याच ठिकाणीं येत. 

या सर्वे गोष्टी ६छवावर किवा त्याच्या जवळच्या प्रदेशांत 
दिसणाऱ्याच आहेत, हें सांगायला नकोच. त्यांत शेवटची तर 
खुद ६वावरच शक्‍य आहे. त्यामुळे उषा ही वेदिक देवता 
मूळ ध्र्वोत्पन्न आहे, असें अनुमान करण्यास कोणतीहि हरकत 

नाही ( आर्य लोक्रांचें मूलस्थान ) 

क्रग्वेदांतल्या कित्येक मनोरम सूक्तांचा विषय ज्ञालेली उषा 
६हवविशिष्ट असून वेदिक क्ररषींच्या पुरवेजांनी तिला हिमपुर्व- 
कालांतच पाहिली असली पाहिजे, असें लो. टिळक सांगतात. 
आर्याचें मूल वसतिस्थान उत्तर घ्सववाच्या प्रदेशांत होतें, हें 
सिद्ध करण्यासाठी टिळकांनी जे वैदिक वाडूमयांतले पुरावे 
दिले आहेत, त्यांतच त्यांनी त्र॒ग्वेदांतील उष:सूक्तांचा हि प्रयंच 
केला आहे. [क. द.; वे. सा. सं.; म. ज्ञा. को. ] 

(२) एक मानसजात मातृदेवता. [ मत्स्य पु. १७९.२० ] 


उष्टी हळद लग्नांत ववूला मंगलस्नान घालण्यापूर्वी 

गव्हांचा चौक घातलेल्या पाटावर बसवितात 
व तिच्या अंगाला तेलहळद लावतात. वधूला लावून शिल्लक 
उरलेली हूळद ' उष्टी हळद ' या नांवाने वधूपक्षाकडील 
सुवासिनी वराकडे घेऊन जातात. ती हळद वराच्या अंगाला 
लावल्यावर मग त्याला मंगलस्नान घालतात. 


उष्ट्कणे एक प्राचीन जमात. [वायु पु. ४७.५२ ] 


उष्टासन एक यौगिक 

ह आसन. या 
आसनाने चमंगत व मांसगत 
रोग दुर होतात. तसेंच वात 
पित्त कफ, यांपासन उत्पन्न 
होगारे रोगहि नाहीसे 
होतात. तहानभूक सोसून 
चालण्याची शाक्‍्ति येते. 
प्रवासी लोकांस हें आसन 
हिताचें असतें. याची क्रिया 
पुढीलप्रमाणे सांगितलेली 
आहे-- 


उष्ट्रासन 


उष्ट्रासन 


अध5च शेते पदयुग्मव्यस्तं 

पृष्ठे विधायापि धृतं कराभ्याम्‌ । 

आकुळ्चयेच्चेव ह॒दास्यमुध्वे- 

सृष्ट च पौठं मुनयो वदन्ति ।। 

अर्थे -- पाय गुडघ्यापासून मोडून जमिनीवर ठेवावे व 

त्यावर वसावें. दोन्ही हातांनी दोन्ही पायांच्या टांचा पकडून 
कमरेचा भाग वर उचलावा. दोन्ही हात सरळ ठेवून डोकें 
पाठीकडे वळवावे. [उ. यो. द. ] 


उष्ण क्रौंच द्वीपाचा एक प्रदेश. [ पु. इं. ] 
«७ विध्यपर्वतावरचें एक क्षेत्र. हें अभया देवीचें स्थान 
उष्पताथ 


आहे. [ मत्स्य पु. १३.४२. ] 


अग्नीला सामर्थ्ये देणारी ही एक त्याची कला आहे. 
उष्ण 
उ्ष्णा [ व्रह्माण्ड पु. ४.२५.८३ ] 


एक वैदिक छंद. हा गायत्रीच्या पुढचा व त्याहून 
मोठा छंद आहे. याचीं २५ अक्षरें असतात. हा 
अग्नीचा छंद मानळेला आहे. याचें उदाहरण--- 
स चन्द्रो विप्र मर्त्या महो व्राधन्तमो दिवि । 
प्रपेत्ते अग्ने वनुष: स्याम ।। 
(क्र. १.१५०-३) 
पुर उष्णिक्‌ नांवाचा याचा आणखी एक प्रकार क्र्ग्वेदांत 
कांही ठिकाणीं आढळतो ( १.२३.१९). 
वेदोत्तर संस्कृत साहित्यांत उष्णिक्‌ ही सप्ताक्षर वृत्ति 
मानली असून तिचे मवुमती, कुमारललिता व पदलेखा, 
असे तीन भेद सांगितले आहेत (श. क. ). 


उष्णिकू 


पागोटे, शिरोवेष्टन. ' उष्णं ईशते हिनस्ति इति ' 
जें उन्हाचा ताप दूर करतें, तें उष्णीष होय (सं. 
इं. डि.) डोक्यावर पागोटें घालण्याची पद्धत भारतांत वेद- 
कालाइतकी प्राचीन आहे. वैदिक वाड्मयांत अनेक ठिकाणीं 
त्याचे उल्लेख येतात ( ऐ. ब्रा. ६.१. ; श. ब्रा. ३. ३. २.३; 
का. सं. १३. १०; पं. ब्रा. १७. १. १४ ) . उष्णीष हा स्त्री- 
पुरुषांच्या पोपाखांतला महत्त्वाचा भाग मानला जाई. भारता- 
सारख्या उष्ण कटिबंधांतल्या प्रदेशांत डोक्याच्या संरक्षणा- 
साठी त्याचा फार उपयोग होता. उष्णीपाला धार्मिक अर्थहि 
प्राप्त झाला होता. यज्ञकर्मांत यजमानाने दीक्षा-विधीच्या 
वेळीं उष्णीष बांधावें व तें सोमक्रयानंतर काढून टाकावें, असें 
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सांगितलें आहे. राजसूय व वाजपेय या यज्ञांत राजाला विशिष्ट 
प्रकारचें पागोटे वांधावें लागे (श. ब्रा. ५.३.५.२३) . व्रात्यांचीं 
पागोटीं उज्ज्वल व सुंदर असत व तीं त्यांच्या काळ्या-भोर 
केशसंभारावर फार खुलून दिसत ( अथर्व. १५.२). 

पागोट्याला शिरोवेष्टन म्हटलें आहे, त्यावरून लांवळचक 
वस्त्रपट्टी डोक्याभोवती गुंडाळीत असत, असें सिद्ध होतें. पागोटें 
वांधण्याच्या अनेक पद्धती त्यावरून सूचित होतात. 

उष्णीपाच्या वस्त्राचा रंग बहुधा पांढरा असे. क्षेमेंद्राने शुभ्र 
उष्णीपाचाच वारंवार उल्लेख केला आहे (भरतमंजरी ३. 
३९४). विशिष्ट प्रसंगीं मात्र वेगवेगळ्या रंगांचीं उष्णीपें वाप- 
रीत. आनंदोत्सवाच्या प्रसंगीं पिवळें उष्णीप वावरीत (जातक 
५३२). क्रृष्णपक्षांत अंधाऱ्या रात्रीं प्रेयसीच्या संकेतस्थळीं 
निघालेला प्रियकर काळें उष्णीप वापरी. आपण कोणाला दिस 
नये, हा त्यांतला उद्देश असे. 

उष्णीष अर्थात्‌ पागोटे बांधण्याच्या अनेक तर्‍हा होत्या. भर- 
हतच्या शिल्पांत मध्यभागीं मुकुट ठेवून त्याच्या भोवती पागोटे 
कर्से गुंडाळतात, तें दाखविलें आहे. या पागोट्याचे वेढे बरेच 


'असत. निदानकथेंत शक्राने युवराज सिद्धार्थाला पागोटे कसें 


बांधलें, त्याचें सविस्तर वर्णन आहे. त्याने सिद्धार्थाच्या डोक्‍्य़ा- 
वर मध्यभागीं रत्न ठेवून मग त्याभोवती वस्त्राचे वेढे दिले होते. 
या पागोट्याचीं दोन्ही टोकें पुढे ओढून एका जागीं खोचलीं 
जात; तर क्वचित्‌ त्याचे दोन शमले वेगवेगळे सोडीत. 
विशिष्ट प्रसंगीं स्त्रियाहि विविध प्रकारचीं संदर पागोटीं 
डोक्याला बांधीत. इंद्रागीने उष्गीप बांधल्याचे उल्लेख आढळ- 
तात. भरहूत व सांची येथील शिल्यांत उष्णीषधारी स्त्रिया 
आढळतात. पण त्यानंतर बायकांनी पागोटे घालण्याची चाल 
लवकरच वंद पडली असावी. कारण अमरावतीच्या शिल्पांत 
स्त्रियांच्या मस्तकावर उष्णीष नाही. पाहा-पागोटें, पगडी. [वे. 
इं.; वे. सा. सं.; वुलेटिन ऑफ दि मद्रास गवहूनेमेंट म्युझियम] 


उष्णीप देव हे बौद्धांच्या वज्रयानपंथाचे आठ देव आहेत. 
| प्रत्येकाला एकेक दिशा नेमून दिलेली आहे. 
यांचा ध्यानी बुद्धांशीं संबंध असून ते ध्यानी वुद्धांचींच मुद्रा व 
चिन्हें धारण करतात. त्यांची नावें व वर्णन पुढील प्रमाणे -- 
१ वज्त्रोष्णीब- शुकलवर्ण, भूस्पर्शमुद्रा, पुव दिशा. 
२ रत्नोष्णीष- नीलवर्ण, वरदमुद्रा, दक्षिण दिश्या. 


२ पद्योष्णीष- रक्‍तवर्ण, ध्यानमुद्रा, पश्‍चिम दिशा. 
४ बिहबोष्णीष- ह्रितवर्ण, अभयमुद्रा, उत्तर दिशा. 
५ तेजोष्णीब- सित-रक्‍तवर्ण, 


हातांत सूर्यंचक्र धारण कर- 
णारा, आग्नेयी दिशा. 


खंड पहिला 


६ घ्वजोष्णीष- रक्‍त-क्रृष्णवर्ण, हातांत चिंतामणि व 
ध्वज धारण करणारा, नैक्ररत्य दिशा. 
७ तोक्ष्णोष्णीब-नभद्याम, क्रुपाण व पुस्तक धारण कर- 
णारा, वायव्य दिशा. 
८ छत्रोष्णीष- शुभ्व्ण, हातांत छत्र धारण करणारा, 
ईद्षान्य दिला. 
तंत्रविद्येत या वृद्धांना फार महत्त्व आहे. हे सगळे एकमुखी, 
द्रिभज, वस्त्रालंकारयुक्‍त व रत्नखचित शिरोवेष्टन धारण 
करणारे असतात. [इं. वु. इ. ] 


व वाणभट्टाच्या काळांतला सोन्याचा अलंकार. हा 
उष्णापपट्ट ज्षिरोभूपणाच्या वरून बांप्रला जाई. राजा, 
युवराज, पट्टराणी व सेनापति यांनाच हा वापरण्याचा अधि- 
कार असे. [ हर्षचरित ] 


बौद्ध देवता. गौर वर्ण. त्रिमुख. अष्टभुज. 


व > 
उष्णापावजया वरद-अभय मुद्रा, कलश, कमलांतला बुद्ध, 


उण्णीपविजया 


भा. सं. का. ४५ 
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इ. धारण करणारी. ही चेत्याच्या गर्भात राहते. ही वोद्धांची 
लोकप्रिय देवता आहे. नेपाळांतल्या प्रत्येक मंदिरांत हिची मति 
आढळते. ही वेरोचनापासून उत्पन्न झाली आहे. [इं.वु.इ.] 


्‌्ं पितरांचा एक वर्ग. प्रत्येक शु. १ देला यांची आरा- 
सप हना करतात. कृष्णपक्ष हा या पितरांचा दिवस व 
शुक्लपक्ष ही रात्र असते. [ वायु पू. ५६. २१. ८७] 


क अवधी साहित्यांतील एक कवि. याचा जन्म गाजी- 
समान पूर येथे झाला. शेख हुसेन हा याचा पिता असून 
याचे चारहि भाऊ कलासंपन्न होते. याचें आडनांव नान असें 
होते. चित्रावली हें याचें काव्य प्रसिद्ध आहे. याची भाषा प्रोढ 


असून त्यांत लोकोक्तींचा वापरहि सहजपणे केलेला आहे. 
[अ.ओ. उ. सा. ] 
एक पठाण जमात. हे वायव्य सौोमाप्रांतीं डेराइ- 


उस्तरण स्माईलखान जिल्ह्याच्या दक्षिण भागांत राहतात. 
हे मूळचे व्यापारी होते. यांचा व्यापार कंदाहार पासून तों 
बंगालपर्यंत चालत असे. अलिकडे ते सुलेमान पववताच्या पाय- 
थ्याशीं शेती करतात. हे लोक शूर आणि धाडसी असूनहि सभ्य 
आहेत. त्यांच्यांतले पुष्कळ लोक सेन्यांत व पोलिस खात्यांत 
आहेत. [म. ज्ञा. को. ] 


सहावा स्वरव्णं. ओष्ठ हें याचें उच्चारणस्थान आहे. हा 
प्लृतहि होतो. उदात्त-अनुदात्त-स्वरित या भेदांनी हा 
त्रिविध होतो. ऱ्हस्व ' उ 'ला एक फाटा जोडून हें अक्षर तयार 
झाले आहे. 


ऊ 


मातृकान्यासांत याचें स्थान डाव्या कानावर येतें. कामधेन- 
तंत्रांत याचें वर्णन पुढीलप्रमाणे दिलेलें आहे - 
शडःखक्‌न्दसमाकारं ऊडकारं परमकुण्डलो । 
पळ्चप्राणमयं वणं पञ्चदेवमयं सदा ।॥ 
अर्थे -- ऊकार हा परमकुण्डलाकृति असून शंख व कुंद 
यांच्यासारखा आहे. तो पंचप्राणमय वणं असून पंचदेवमय आहे. 


ळू अष्ट नायिकांच्या बाहेरचा परकीया नायिकेचा एक 
'ढा जद. ऊढा म्हणजे विवाहिता. हिच्या प्रेमांत विविधता 
व भावात्मक विषमता अधिक, त्यामुळे रीतिकाव्यांत या 
प्रेमाचा बराच विस्तार झाला आहे. भक्तिकाव्यांतील गोपींचे 
प्रेम या प्रकारचें मानलेले आहे. या नायिकेंत गोपनाचा भाव 
अधिक असल्यामुळे तिच्या प्रेमाच्या विविध भावनांचे वर्णन 


ऊ्ढा 


आकर्षक होतें. नायिकेच्या उद्देग, आकांक्षा, चिंता, वेदना इ. 
भावनांचे वर्णन यांत प्रामुख्याने येतें. [ हि. सा. को. ] 


आल्हाचा धाकटा भाऊ. महोबा येथील एक वीर 
ऊद्‌लळ तरुण. तिथल्या चंदेल राजाने या दोघां बंधूंविरुद्ध 
कारस्थान रचलें आणि त्यामुळे त्यांना महोबा सोडावें लागलें. 
ते तिथून कनोज येथे जयचंद राजाच्या आश्रयाला गेले. कांही 
काळाने पृथ्वीराज चव्हाण याने महोबाच्या चंदेळ राजावर 
स्वारी केली. त्या वेळीं हे दोघे आपल्या देशाचा अभिमान 
घरून महोबाला परत आले व पृथ्वीराजाविरुद्ध युद्धांत 
सामील झाले. त्यांनीं वाल वयांतच अपूर्व पराक्रम दाखविला. 
जगनिक नामक कवीने या बंधुद्याच्या जीवन-मरणावर आल्ह- 
खंड नामक एक महाकाव्य रचलें आहे. पाहा - आल्हखंड. 
[अ. औओ. उ. सा. ] 


जम्मू प्रदेशांतील एक क्षेत्र. देविका नदीच्या 
ऊधमपूर तीरावर हें शहर वसलेले आहे. नदीच्या एका 
तीरावर दांकराचें देवालय असून त्याच्या समोरच दुसऱ्या 
तीरावर रामाचे मंदिर आहे. वेशाख महिन्यांत तिथे मोठी जत्रा 
भरते. ऊधमपुरच्या जवळच देविकेच्या तीरावर शुद्ध महा- 
देवाचें मंदिर आहे. इथे मोठा त्रिशूळ असून त्याचे दोन तुकडे 
झालेले आहेत. शंकर सुधंतर देत्याला मारीत असतां हा 
त्रिशूळ तुटला, असें सांगतात. [ कल्याण-तीर्थाक ] 


ऊरू आंगिरस एक मंत्रद्रष्टा (क. ९. १०८. ४-५). 
छर्जे अप्सरांच्या अग्निसंभवगणाचा मूळ उत्पादक. [ पु. इं. ] 


७ अप्सरांच्या १४ गणांपैकी एक गण. याची उत्पत्ति 
ञ्जा अग्नीपासून झाली (ब्रह्मांड पु. ३. ७. १९ 1. 


ऊणे एक डोंगरी जमात(ब्रह्मांड पु. २. १६. ९७ ). [पु. इ.] 
ऊर्णाशस पिश्याचांचा एक वर्ग. [वायु पू. ६९. २६४ ] 


श्व एकदा कापल्यावर पुन्हा वाढणाऱ्या लोकरीस 
डणास्तुका ऊर्णास्तुका म्हणतात. सोमयागांत ज्याच्याकडून 
सोम विकत घ्यायचा, त्याच्या कपाळावर काळ्या लोकरीची 
गोळी करून मारतात. त्यावरूनच काळी लोकर अशुभ मानली 
गेली असावी. पांढरी लोकर सोमक्रप्राच्या वेळीं यजमानाजवळ 


ग. 
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देऊन ठेवतात. सोमरस गाळतेवेळीं तिचा उपयोग करायचा 
असतो. [ विद्याधरश्यास्त्री भिडे ] 


ऊध्वकेशा एक स्वरशकक्‍्ति (ब्रह्मांड पु. ४.४४). [पु. इं.]. 


ऊध्यग्रावा (6 एततव्रष्टा. याने ग्राव्यांचें (सोम कुटायचे 
प्वग्रा दगड) स्तवन केलें आहे (क्र. १०.१७५). 


रक त एक योगासन. याची क्रिया अशी - 
ऊध्येपाद-शरासन जमिनीवर ताठ बसून दोन्ही पाय 
समोर सरळ सोडावे. दोन्ही हातांचे पंजे कमरेच्या जवळ 
समांतर जमिनीस टेकवावे. नंतर पाय जमिनीपासून वर उच- 
लावे. मस्तक पुढे घेऊन पायांच्या दोन्ही गुडघ्यांमध्ये टेकवावें. 
डोळे मिटावे व पाय गुडध्यांत वाक्‌ देऊं नयेत. 

या आसनामुळे बद्धोदर रोग नष्ट होतो व पायांच्या स्नायूंत 
चांगलें रक्‍ताभिसरण होतें. [उ. यो. द. ] 


९ एक योगासन. याची क्रिया अशी - 
ऊध्वपाद हस्तासन जरमिनोवर निजावें व कमरेपर्यंत 
पाय जमिनीपासून वर उचलावे. नंतर हात मस्तकाला लागून 
वर उचलून पायांच्या अंगठ्याजवळ नेऊन टेकवावे. त्या वेळीं 
पाठहि वर उचलावी. सर्व शरीर ताठ ठेवावें. [उ. यो. द. ] 


प तिलकविशेष. चंदन किवा गोपीचंदन यांनी लला- 
ऊध्वपुडू टावर तीन उभ्या रेखा रेखल्याने ऊर्ध्वपुंड होतो. 
याच्या माहात्म्याविषयीं ब्रह्मपुराणांत पुढील इलोक आहे- 
अध्वंपुण्ड्धरो मर्त्यो म्त्रियते यत्र कुत्रचित्‌ । 
इवपाको$पि विमानस्थो मम लोके महोयते ।। 
अर्थ - ऊध्व पुंडू धारण करणारा चांडाल जरी असला 
आणि तो कुठेहि जरी मृत्यु पावला, तरी तो विमानांत बसून 
माझ्या ( वेकुंठ ) लोकांत येऊन पुज्य होतो. 
ऊध्वंपुंडू द्वरिजांनी धारण करावा, असें बहुमत असलें, तरी 
देवी भागवताने ह्विजांना त्याचा निषेध केला आहे. ऊध्वंपुंडू 
कोणत्या धामिक कृत्यांत धारण करावा, याविषयीं निर्णय- 
सिधूंत हेमाद्रीचा पुढील इलोक उद्धृत केला आहे - 
जपे होमे तथा दाने स्वाध्याये पितकर्मणि । 
तत्सवं नव्यति क्षिप्रं अध्वंपुण्डु विनाकृतम || 
अथ - जप, होम, दान, स्वाध्याय व पितकर्म (श्राद्धादि) 
या गोष्टी ऊध्वेपुंडू धारण केल्यावांचून केल्या, तर त्या त्वरित 
नष्ट होतात (करून व्यर्थ ठरतात ) | 
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श्राद्मांत ऊध्वंपूडू लावूं नये, अशींहि वचनें आहेत; पण 
त्या बाबतींत कुलाचार प्रमाण मानावा, अशी सोडवणूक ठेव- 
लेली आहे. व्यंकटगिरीवरच्या मातीचा किवा गोपीचंदनाचा 
ऊर्थ्वपुंडू कपाळावर रेखावा, असा वेष्णवांना विधि सांगितला 

आहे - 
नासादिकेश्ान्तमध्वंपुण्डं विष्णो: स्थितत्य चरणाकृतिः । 
(कात्यायनोपनिषद्‌) 
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लक्ष्मीसह विष्णु वास्तव्य करतो, अशी समजूत आहे. उर्ध्व- 
पुंड्ूधारी पुरुषाची प्रशंसा ब्रह्मपुराणांत केली ञाहे- 
अश्चिर्वाप्यनाचारो मनसा पापमाचरेत्‌ । 
शचिरेव भवेलित्यम॒ध्वंपुण्डाडकितो नर: ।। 
अर्थ - अश्ूचि, अनाचारी किवा मनाने पाप आचरणारा 
अश्या मनुष्याने ऊध्वंपुंडू धारण केला असता, तो नित्य शुद्ध 
होतो. | पद्म पु. उ. खं. २२५; भा. प्र. वि.; शु. क. ] 


ऊध्वेयुंड्राचे प्रकार 


(१) रामानंदी (२) निमानंदी 


(३) वल्लभाचारी 


(४) मध्वाचारी (५) वडगळ 


१ 
(६) तिगळ (७) गोडनी स्वामी संप्र. (८) बेंदिवाले (९ ) चतुर्भूजी (१०) कबीरपंथी 


अर्थ - नाकापासून मस्तकावरील केसांच्या मुळापर्यंत ऊध्वे- 
पंड लावावा. त्याला विष्णूच्या स्थिर चरणाची आकृति 
समजतात. न 

उध्वपुंड़ाचे अनेक प्रकार आहेत. त्यांत ठिवके व रेषा यांची 
भिन्नता असते. 

उध्वेपंडाच्या मध्यभागीं लाल रंगाचा टिळा असतो. त्यांत 


ऊर 0, उंपरि हें वेष्णव उपनिषदांपैकी एक आहे. 
बुद्ध उपानपद्‌ हें वराहरूपी विष्णूने सनत्कुमाराला 
उपदेशिलें. यांत ऊर्ध्वंपुंडधारणाचा विधि सांगितला आहे 
प्रथम इवेतमृत्तिकेची प्रार्थना, नंतर तिच्यांत पाणी मिसळून 
नृसिहबीजाक्षर लिहिणें व त्या मृत्तिकेने कपाळावर तीन उभ्या 
रेवा काढणे, असा याचा विधि आहे. या तीन रेखा तीन 


ऊध्बयुंड्र उपनिषद्‌ 


विष्णुपदांच्या निदर्शक आहेत. ऊर्ध्वपंड धारण केल्याने विष्ण- 
च्या परमपदाची प्राप्ति होते. [ सी. ग. देसाई ] 


0 ५. एक दोंवपंथ. या पंथाचे साधू वाह उंच 
ऊध्यवाहु पथ करून त्या अवस्थेत बराच काळ राहतात 
कांही वेळां ते मुठीहि आवळून ठेवतात. त्यामुळे त्यांचीं वाढलेली 
नखे हाताला टोचत राहतात. हे लोक सारखे फिरत असतात 
व केवळ भिक्षेवर उपजीविका करतात. कांही नग्न राहतात; 
तर कांही कमरेभोवती भगवें वस्त्र गुंडाळतात. हे शिवाप्रमाणे 
केसांचा जटाजूट बांधतात व अंगाला भस्म फासतात. 


९ सिथ नदी ज्यांतून वाहते, असा पश्चिमेकडील 
ऊध्वमरु ळक प्रदेश (ब्रह्मांड पु. २.१८.४९). [पु.इं.] 

९» एक उोंव पंथ. या पंथाचे साधू झाडाच्या फांदीला 
ऊध्वसुखा दग अडकवून खाली डोके, वर पाय अक्या 
स्थितींत राहतात. [ रि. इं. ] 


लर ज्याचें वीर्य पतन पावत नाही, अक्षा निग्रही 
ऊध्वरता पुर्पाला ऊर्ध्वरेता अशी संज्ञा आहे. सनत्कुमा- 
रादि मुनी हे ऊध्वरेते होते. पित्यासाठी आजन्म ब्रह्मचर्याची 
प्रतिज्ञा करणाऱ्या भोष्मालाहि ही पदवी दिलेली आडे ( म. 
भा. आदि. १०० ). ही एक यौगिक प्रक्रियाहि आहे. योगिजन 
विक्रिष्ट साधनेच्या द्वारे आपलें वीर्य ऊर्ध्वगामी करतात व 
त्यामुळ त्यांना ओज प्राप्त होतें, असें म्हटलें आ 


ठु ९ प्लक्ष क्रोपांत राहणाऱ्या लोकांचा हा एक वर्ग 
वायन > ग ष्‌ (१ 
आहे. [ भाग. पु. ५.२०.४] 
न्य ब्रह्मज्ञानांत व्यत्यय आणणाऱ्या सहा ऊर्मी 
ऊासपट्क 


आहेत. त्यांचीं नांवें अश्ीं-क्षधा, तषा, ८ ख़ 
धुंदी, ऱ्हास, व मृत्यु ( विष्णु पु. १.१५.३२७). [पु. इं. ] 


2. शाहाबाद जिल्ह्यांतील एक क्षेत्र. ऊली 
झळा अभअत्राची तपोभूमि आ भारताचे गांतिपवे, देवी 
भागवत, ब्रह्मपूराण थांत विश्वामित्र तपचयेसाठी दक्षि- 
णेला गेल्याचा उल्लेख आहे. विश्वामित्र इथ्रे असतांना मोठें 
अवर्षण पडलें. त्या वेळीं गुरुपुत्रांच्या शापाने चांडाल झालेला 
त्रिशंकु विशवामित्राला शोधीत इथे आला व त्याने विश्वा 
मित्राच्या कुटुंबाचे अवर्षणापासून रक्षण केलें. त्यामुळे विशवा- 


ही विदवा- 
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मित्राने प्रसन्न होऊन त्याळा सदेह स्वर्गात पाठविलें परंतु तो 
चाडाल असल्यामुळे स्वर्गातील देवतांनी त्याला खाली ढकलन 
दिलें. अशा स्थितींत विशवामित्राने त्याची गति रोखली. त्य 

मुळे त्रिशंकु अधांतरीं लोंबकळत राहिला. त्रिशंकच्या लाठे- 
पासून कमंनाशा नदी उत्पन्न ज्ञाली, अणी आख्यायिका आहे 
ती इथूनच कंमूर पर्वेतांतून निघाली आहे 

इथून जवळच रावणाने स्थापिलेले शिवलिंग आहे. त्याला 

दससासानाथ अस म्हणतात. शिवरात्रीच्या वेळीं इथे मोठी 
यात्रा भरते. जवळच महादेवखोहादि कांही साधनोपयोगी गुहा 
आहेत. [ कल्याण-तौीर्थांक ] 


उपभेजनक पया एक तोौथ. वराह परराणांत याचा 
उल्लेख आहे. [कृ. क. त. ] 

जें याचा उल्लेख प्रथम अथवंवेदांत (१.३४.५ ) व नंतर 
>. मैत्रायणी संहिता (३.७.९), वाजसनेयि संहिता 
(२५.१) इ. ग्रंथांत आढळतो. प्राचीन काळीं ऊस जंगलांत 
वाढत असत. अज्ञा वनाला इक्षवन असें म्हणत (अष्टा ८. 

) . मग त्यांची लागवड करूं लागले लागवड करतांना 
ऊस निवडन घेत व त्यामळे त्याच्यापासून चांगला गूळ तयार 
होई, असे पाणिनि सांगतो (अष्टा.४.४.१०३ ). प्राचीन काळींहि 
आधुनिक्र काळांतील सरोती मनगा, डकचन, बांसपत्ती इ 
अनक प्रकारचे ऊस होते. काष्ठेक्ष, पौंडक वंशक इ. उसांच्या 
जातींचा कोशांत उल्लेख आलेला आहे. यांवेको काष्ठेक्ष व 
वशक (वाँसपत्ती) हे जंगलांत वाढत असत. उसाच्या शेतांना 
इक्षुशाकर व इक्षशाकिन म्हणत 

वायुपुराणांत पितरांना द्यायच्या आहुती श्यामाक व इक्ष 


याच्या असाव्या, असें विशेष विधान सांगितलें आठे [वे. इं.; 
पा. भाः; क. हि. वा. पू. ] 


ळा एव मीमांसेंतील एक 
३ दोन व्याख्या आहेत 
कल्पनम 


पारिभाषिक शब्द. याच्या 
(१) ' अन्वययोग्यविभक्त्यादि- 
> अन्वयाला योग्य ठरेल त्याप्रमाणे विभक्त्यादिकांची 
कल्पना किवा अध्याहार करणें उदा पावेणश्राद्वांत ' सौम्यास 
असें पितरांचें बहुवचन असतां एकोद्दिष्ट श्राद्धांत तें ' सौम्य 
असे एकवचनी कल्णपिणें (२) : पदान्तरप्रक्षेप:' -- वाक्यांत 
विशिष्ट पदाच्या जागीं अन्य पदाचा प्रक्षेप करणें. उदा ० सूर्या- 
साठी चरूचा निर्वाप करणें असतां ' अग्नये त्वा जुष्टं निवे" 
पार्मि ' या वाक्यांतील ' अग्नये ' पदाच्या जागी ' सूर्याय ' 
असे अन्य पद घालणें [न्या. को ] 


खंड पहिला 


सातवा स्वरवर्ण. हा मूर्धन्य आहे. ' क्रटुरपाणां मूर्धा ' 
(सि. को.). र्‍हस्व, दीघ, प्लुत व उदात्त, अनुदात्त, 
स्वरित अज्ञा भेदांनी हा नवविध होतो. त्यांत सानुनासिक व 
निरनुनासिक असे आणखी प्रकार मानल्यास तो १८ प्रकारचा 
होतो. कामवेनुतंत्रांत याचें वर्णन पुढीलप्रमाणे दिलें आहे -- 
क्रकारं परमेशञानि कुण्डलो मूतिमान्‌ स्वयम्‌ । 
अन्न ब्रह्मा च विष्णुरच रुद्ररचेव वरानने ।| 
सदाशिवयुतं वर्ण सदा ईइवरसंयुतम्‌ । 
पञ्चवणंमयं वर्ण चतुर्ज्ञानमयं तथा ।। 
रक्‍तविद्युल्लताकारं क्रकारं प्रणमाम्यह्म्‌ । 
वरील इलोक अशुद्ध आहेत. त्यांचा सारांश पुढीलप्रमाणे 
सांगतां येईल. पार्वतीला शिव सांगतो -- 
त्रकार हा कुडलधारी आहे. त्याच्या ठिकाणीं ब्रह्मा- 
विष्णू-रुद्र वास्तव्य करतात. तो वर्ण सदाशिव व ईइवर यांनीहि 
युक्‍त आहे. त्याला पंचवर्णमय व चतुर्ज्ञानमय म्हटलें आहे. 
रक्‍तवर्ण विद्युल्लतेच्या आकाराच्या या क्रकाराला मी प्रणाम 
करतों. 
मातृकान्यासांत याचा उजव्या नाकपुडीवर न्यास करतात. 
तंत्रम्रंथांत याचो दीर्वमुख, रुद्र, भावभू्ति, इ. अनेक नांवें 
दिलेलों आहेत. [श. क. ] 


ळर प्रातिश्ाख्य ग्रंथांतील एक प्राचीन ग्रंथ 
क्क प्रातशाख्य पद किवा परिषद्‌ हिच्यामध्ये या 
विद्येचा प्रचार झाल्यामुळे याला पार्षद किवा पारिषद सूत्र 
असेंहि म्हटलें आहे. शोनक हा याचा कर्ता, असें विष्णुमित्राने 
सांगितलें आहे. या सूत्रांत गिक्षाविषयक विवेचन असल्यामुळे 
याला विक्षाश्ास्त्र असेंहि म्हणतात. यांत अठरा पटले असून 
पहिल्या पटलांत स्वर, व्यंजन, स्वरभक्ति, रक्‍त, नाभि, प्रगू> 
ह्यादि पारिभाषिक शब्द, इ. चीं लक्षणें दिलीं आहेत. द्वितीय 
यटलांत प्रशिलिष्ट, क्षेप्र, उद्ग्राह भुग्न, इ. संधींची सोदाहरण 
लक्षणें आहेत. तृतीय पटलांत स्वरांचा परिचय असून चार ते 
नऊ या पटलांत विसर्जनीय संधि, नकाराचे नाना प्रकार, 
व्यंजनसंधि, इ. विविध संधींचें विस्तृत शास्त्रीय परीक्षण आहे. 
दहा व अकरा या पटलांत क्रमपाठ, पंधराव्यांत वेदपारायणाच्या 
पद्धतीचा संक्षिप्त परिचय व शेवटच्या तीन पटलांत गायत्री, 
उष्णिक, वृहती इ. छंदांचें सविस्तर वर्णन असून छंद:श्ास्त्रा- 
च्या दृष्टीने तें फार मोलाचें आहे. [वै. सा. सं. ] 


क्रग्वेदांतील मंत्रांचा विनियोग सांगणारा ग्रंथ 
क्राण्वधान क्रुग्वेदांत अनेक प्रकारचीं सुकते असून त्यांचा 


७०९ 


क्रग्विधान 


विनियोग यज्ञकर्मांत होत असतो. निरनिराळया प्रकारचीं जीं 
कम सांगितलीं आहेत, त्यांत शांत व घोर, तसेंच पौष्टिक व 
आभिचारिक अशीं कमे असतात. अज्ला कर्मास उपयुक्‍त असे 
अनेक मंत्र क्रग्वेदांत आहेत. मंत्रांचा विनियोग यज्ञांत करून 
त्या यज्ञाच्या द्वारे ईप्सित फल मिळविणें हा एक पक्ष. त्या 
दृष्टीने आश्‍वलायनासारख्या कल्पसूत्रकारांनी त्या त्या मंत्रांचा 
विनियोग निरनिराळ्या यज्ञांत सांगितला आहे. पण यज्ञ न 
करतांहि केवळ मंत्रजयाच्या द्वारे इष्ट फल मिळवितां येतें, 
असें सांगणारा दुसरा पक्ष आहे. या पक्षाच्याच दृष्टिकोनांतून 
क्रग्विधानाची रचना ज्ञालेली आहे. प्रस्तुत ग्रथांत कांही होमहि 
सांगितलेले दिसतात; पण ते श्रौतयज्ञाह्न निराळे आहेत. 
क्रग्विधानाचा कर्ता कोण, हें निश्चित सांगणे कठिण आहे. 
तें शोनकाने रचलें, असें एक मत आहे. पण क्ररग्विधानाची एकं- 
दर रचना पाहतां तें एका माणसाने रचले असेल, असें वाटत 
नाही. त्याच्या प्रत्येक अध्यायाच्या शेवटीं ' नमः शौनकाय ' 
असें म्हटलेलें असतें. प्रस्तुत ग्रंथाचा कर्ता शौनक असता तर 
त्याने स्वतःलाच असें नमन केलें नसतें. शक्‍यता अशी वाटते, 
को शौनक वंशांतल्या अनेक आचार्यांनी मिळून या ग्रंथाची 
रचना केली व अध्यायाच्या शेवटी आपल्या शाखाप्रवतकाला 
नमन लिहिलें. 
ग्विधानांत पांच अध्याय असन सुमारें साडेसातशे इलोक 
आहेत. सवे इळोक सोपे व अतष्ट्भ॒ छंदांतले असन ते प्रा- 
णांच्या धर्तीवर आहेत. सध्या उपलब्ध असलेल्या क्रग्वेदाच्या 
शाकल संहितेंतला मंत्रक्रम यांत बरोबर आढळत नाही. त्या- 
वरून तो क्रम शौनक संहितेवरून घेतला असावा, असा तक 
केला जातो. शौनकसंहिता सध्या उपलब्ध नाही 
या ग्रंथांत पौष्टिक व आभिचारिक अशीं दोन्ही प्रकारचीं 
कम सांगून त्यांसाठी जपहोमादि विधानें दिलीं आहेत. दीर्घा- 
युष्य, स्वर्गप्राप्ति, धन, प्रजा, पशुसमृद्धि, शत्रुनाश, रोगनाश, 
अपमृत्युनिवारण, इ. अनेक कामनांचे मंत्र व त्यांचें अनुष्ठान 
यांत दिलेलें आहे. विधानांची सामान्य फलश्रति सांगतांना एक 
सामान्य सिद्धान्त सांगितला आहे, तो असा -- 
येन यनार्थमृषिणा यदर्थ देवता: स्तुता: । 
स स काम: समृद्धिश्‍च तेषां तेषां तथा तथा ।। 
(१. ११) 
अर्थे-मंत्रद्रष्टया क्रत्रीने जी कामना मनांत धरून देवतेची 
स्तुति केली असेल, ती कामना त्या मंत्राचा जप अथवा त्याचें 
अनुष्ठान केल्याने फलद्रूप होते. 
मंत्राचा मानस जप हाच सर्वात श्रेष्ठ होय, असेंहि सांगितलें 
आहे (१. ७१). [विद्याधरशास्त्री भिडे] 


त्र््ग्वेद 


-__ चार वेदांपैकी पहिला वेद. हा सवं वेदांत प्राचीन 
कण्वद्‌ आहे. किबहुना क्रग्वेद हा सर्व जगांतलाच आज उप- 
लब्ध असलेला सर्वात प्राचीन ग्रंथ होय. क्ररक्‌ म्हणजे छंदोबद्ध 
रचना. त्र्रक्‌ शब्दाच्या कांही व्याख्या पुढीलप्रमाणे आहेत-- 

(१) क्रच्यन्ते स्तूयन्ते देवा अनया इति क्रक्‌॒ > जिच्या- 
योगें देवांची स्तुति केली जाते, ती क्रक्‌ होय (ग. क.). 

(२) पादेनार्धेन चोपेतवृत्तवद्धा मन्त्रा करच: च चरणव 
अर्धी यांनी युक्‍त असे वृत्तवद्ध मंत्र म्हणजे क्व्चा होत (जे. 
न्या. २.१.१२). | 

(३) तेषामृक्‌ य॒त्रार्थवशेन पादव्यवस्था - ज्या वाक्यांत 
अर्थ म्हणजे छंद (अनुष्ट्ुभादि) यांच्या आधारें चरणव्यवस्था 
केलेली असते, ती क्रक्‌ होय (जे. न्या. २.१.१०). 

अनेक त्रश्रचा मिळून एक सूक्त बनतें. क्र्ग्वेदांतील सूक्ते 
मुख्यत्वे इंद्र, अग्नि, वरुण, मरुत्‌ इ. देवतांच्या स्तुतीचीं किवा 
वर्णनाचीं आहेत. याशिवाय समाज, संस्कार, सृष्टिरचना, तत्त्व- 
ज्ञान इ. अनेक विषयांवरचीं सुक्तेंहि क्रग्वदांत आढळतात. 

मंत्रत्राह्मणयोरवेंदनामधेयम्‌ > मंत्रविभाग व ब्राह्मणविभाग 
मिळून बनलेल्या साहित्याला वेद म्हणतात. (आप. परिभाषा 
३१ ). संहिता हा मंत्रविभाग आणि ब्राह्मण, आरण्यक व 
उपनिपद्‌ मिळून ब्राह्मणविभाग होय. समस्त क्रकसंहितेची 
मांडणी पुढील दोन प्रकारांनी केलेली आहे-- 

(१) अष्टकरचना - क्रग्वेदाचे एकूण ६४ अध्याय आहेत. 
आठ अध्यायांचें एक अष्टक अशीं त्याचीं एकूण आठ अष्टके 
बनविलेलीं आहेत. प्रत्येक अध्यायाच्या अवांतर विभागाला वग 
म्हटलें आहे. वर्गाची क्रक्‍्संख्या सामान्यपणे ५ असते. पण 
कित्येक वर्ग एका क्रचेपासून नऊ क्ररचांपर्यंत असलेले आढळ- 
तात. या विषमतेचे कारण काय असावें, तें कळत नाही. 
क्रक्संहितेंतील एकूण वगगसंख्या २००६ इतकी आहे. वर्गरचना 
ही अध्ययनाच्या सोयीसाठी केलेली असावी. 

(२) मंडलरचना - एकूण क्रूक्संहिता १० मंडलांत विभक्त 
केलेली आहे. प्रत्येक मंडळांत अनेक सूक्ते आणि प्रत्येक सुक्‍तांत 
अनेकक्रचा असतात. ही रचना ऐतिहासिक स्वरूपावी असल्या- 
मुळे पहिल्या रचनेपेक्षा अधिक महत्त्वाची ठरते. मंडलांचे गोत्र- 
मंडळें व मिश्रमंडलें असे आणखी दोन विभाग आहेत. दोन ते 
आठ हीं मंडळें गोत्र, क्रषि व त्यांचे वंशज यांच्या नांवांवर 
असल्यामुळे त्यांना गोत्रमंडलें म्हणतात. गृत्समद, विश्वामित्र, 
वामदेव, अत्रि, भरद्वाज, वसिष्ठ व आठव्याचे कण्व व आंगिरस 
असे क्रमाने एकूण आठ गोत्रक्रषि आहेत. दोन ते सात हीं मंडलें 
म्हणजे क्रग्वेदाचा गाभाच होय. यांतील मंत्रांची रचना सर्वांत 

प्राचीन असून क्रग्वेदाच्या इतर सूक्‍तांची रचना ही त्यानंतरच्या 


७५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


काळांतली आहे. नवव्या मंडलांतळीं सगळी सूक्ते सोम या 
एकाच देवतेला उद्देशून आहेत. सोमालाच पवमान असें दुसरें 
नांव आहे. त्यामुळे या मंडलाला पवमानमंडल असें म्हणतात. 
दोन ते आठ हों मंडलें तयार झाल्यावर त्या त्या क्ररपींची 
सोमविषयक सर्व सूक्ते एकत्र करून नवव्या मंडळाची रचना 
करण्यांत आली, असें अनुमान आहे. त्यानंतरच्या कालांत पहिलें 
व दहावें अशीं दोन मंडलें क्रग्वेदाला जोडण्यांत आलीं. या 
दोन्ही मंडलांतील सूक्‍तांची संख्या समान म्हृणजे १९१ आहे. 
त्यावरून या मंडलांची रचना मुद्दाम करण्यांत आली आहे, हें 
स्पष्ट होतें. भाषा, छंद, नवीन देवता व नूतन दार्शनिक विचार 
यांमुळे दहाव्या मंडलाची रचना प्राचीन मंडलांच्या मानाने 
अर्वाचीन आहे, असें सिद्ध होतें. 

कात्यायनाने आपल्या सर्वानुक्रमणींत वरील दहाहि मंड- 
लांची विविध प्रकारें गणना करून त्यांतली सूक्ते, सूक्‍्तांच्या 
ऐकूण क्रचा, त्यांतले शब्द आणि अक्षरेंहि मोजून त्यांची संख्या 
लिहुन ठेवलेली आहे. या परिगणनेचें कोष्टक असें- 


मंडलें- १० 

सूक्ते- १०१७ 
त्रचा- १०५८०. 
शब्द-  १,५३,८२६ 
अक्षरें-  ४,३२,००० 


यांव्यतिरिक्त वालखिल्य नामक ११ सूक्ते क्रग्वेदसंहितेंत 
आहेत. हों वालखिल्य सूक्ते ८व्या मंडलांत ४९ ते ५९ इतकों 
असून त्यांच्या मंत्रांची संख्या ८० आहे. याशिवाय त्रग्वेदांत 
कांही खिलसूक्तें आहेत. खिल शब्दाचा अर्थ परिशिष्ट किवा 
पाठीमागून जोडलेले मंत्र असा आहे. 
र क्रग्वेदाची इतकी तप्षीलवार व पद्धतशीर गणना करून 
ठवल्यामुळेच इतक्या दीघं कालानंतरहि हा ग्रंथ पूर्वी ज्या 
स्वरूपांत होता, त्याच स्वरूपांत यत्किचितहि 
आज आपल्याला उपलब्ध झाला आहे. 
क््ग्वेदाच्या दहाहि मंडलांचें संकलन व विभाजन एकाच 
व्यक्‍तीने केलें आहे, अज्ी परंपरागत समजत आहे दहाहि 
मंडलांच्या क्रषींविषयो कात्यायनाने आपल्य वु क्रमणीं 
ल्या सर्वानुक्रमणींत 
पुढील पंक्ति लिहिली आहे - ी 
शर्ताचन आद्य मण्डलेःन्ते क्ष 
माध्यमा: । र 


अर्थ- क्रग्वेदाच्या पहिल्य 


बदल न होतां 


द्रसूक्तमहासूक्ता मध्यमेष्‌ 


गारे अयो 1 मंडलाच्या क्रषींना शंभर क्रचा 
च “ शेवटच्या मंडलांतील क्रुषींना क्षुद्रसक्तें व महासूकतें 
ब्य्गॉ चे मधल्या मंडळांतील क्रषींना माध्यम अशी संज्ञा आहे. 

पाहूल्या मंडलांतील क्रषींना ' शतचिन: ' म्हणण्याचे कारण 


खंड पहिला 


सर्वानुक्रमणीचा टीकाकार पड्गुरुशिप्य असें देतो, की मंडलां- 
तील पहिला क्ररषि विशवामित्रपुत्र मधुच्छन्दा याने शंभरांपेक्षा 
जास्त क्रचा रचल्या. त्यामुळे छत्रिन्यायाने त्या मंडलाच्या 
सर्वे क्रपींना हें अभिधान मिळालें आहे. त्याचप्रमाणे दहाव्या 
मंडलांतील नासदीय सूक्ताच्या (१०. १२९) आधीच्या व 
नंतरच्या सुक्‍तांना अनुक्रमें महासूक्त व क्षृद्रस्क्‍त अशीं नांवें 
आहेत, असेंहि षड्गुरुशिष्य सांगतो. दोन ते नऊ हीं मंडले 
क्रक्संहितेच्या मध्यवर्ती असल्याकारणाने त्यांच्या क्रषींना 
माध्यम हें नांव मिळालें आहे. 

प्रारंभीं वेद हा राशिरूप होता. व्यासांनी त्याचे चार 
विभाग केळे आणि आपल्या चार किष्यांना पृथक्‌ पृथक्‌ शिक- 
विले किवा वांटून दिले. म्हणून व्यासांना ' वेदान्‌ विव्यास ' 
वेदांचे विभाजन करणारे, या अर्थी वेदव्यास म्हणूं लागले. 
याच व्यासांनी आपल्या पेल नामक शिष्याला क्रग्वेद पडविला. 
पेलाने त्याच्या दोन शाखा केल्या. त्यांपैकी एक बाष्कलाला व 
दुसरी इंद्रप्रमतीला क्रिकविली. इंद्रप्रमतीची संहिता माण्डू- 
केयाला मिळाली आणि त्याच्याकडून ती क्रमाने सत्यश्रवा, 
सत्यहित व सत्यश्चिय यांना मिळाली, असें भागवत, ब्रह्मांड 
इ. पुराणांत सांगितलें आहे. 

या भिन्न भिन्न क्रषींच्या द्वारें पुढे क्रग्वेदाच्या अनेक शाखा 
झाल्या. पतंजलीने आपल्या व्याकरण महाभाष्याच्या पस्प- 
शाहिकांत ' एकविशतिधा बाह्वृच्यम्‌ ' - क्रग्वेदाच्या एकवीस 
शाखा असल्याचें लिहिलें आहे. त्यांपेको शाकल, बाष्कल, 
आश्वलायन, शांखायन व मांड्कायन या क्रग्वेदाच्या शाखा 
प्रसिद्ध आहेत. शाकल शाखा पांच प्रकारच्या होत्या -- 

(१) मुद्गल शाखा --या शाखेची संहिता, ब्राह्मण वा 
सूत्रे उपलब्ध नाहीत. प्रपंचहृदय नामक ग्रंथाच्या लेखनकाला- 
पर्यंत ही शाखा अस्तित्वांत होती. कारण त्या ग्रंथांत या 
शाखेचा उल्लेख आहे. महाभारत किवा पुराणें यांच्या मतें 
मुद्गल हे आंगिरस गोत्राचे होते. 

(२) गालव शाखा -- या शाखेची संहिता, ब्राह्मण किवा 
सूत्र उपलब्ध नाही. गालव हा पंचाल देशाचा रहिवासी 
असून त्याचें दुसरें नांव बाभ्रव्य असें होतें. याने क्रग्वेदाचा 
क्रमपाठ बनविला होता. क्रक्प्रातिशाख्य, निरुक्त, बृहददैेवता व 
अष्टाध्यायी या ग्रंथांत याचा उल्लेख आला आहे. 

(३) झालीय ज्ञाखा --या शाखेची संहिता, ब्राह्मण 
किवा सुत्र कांहीच उपलब्ध नाही. काशिकावृत्तींत अन्य शाखा- 
कार क्रषींसमवेत याचाहि उल्लेख आहे. 

(४) वात्स्य शाखा -- महाभाष्यांत या शाखेचा उल्लेख 


आहे (४. २. १०४). 
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(५) शोशिरि झाखा--या शाखेचा उल्लेख अनुवाकानु- 
क्रमणींत आहे. 

या पांच श्याकल शाखांचे मूळ अश्ी श्याकल्य, श्ाकलक 
किंवा शाकलेयक ही संहिता होती. वैदिक संप्रदायांत या 
संहितेबद्दळ मोठा आदर आहे. 

बाष्कलशयाखा चार प्रकारच्या होत्या त्या पुढीलप्रमाणे 
आहेत -- 

(१) बौध्य शाखा-- संहिता-ब्राह्मणादि उपलब्ध नाही. 
बौध्य हा आंगिरस गोत्राचा होता. ' कपिवोधादार्ज्षिरसे 
आंगिरस गोत्राच्या बोधाचा पुत्र बौध्य होय ( अष्टा. ४. 
१.१०७). बृहद्दवेवतेंत याचे नांव आहे. 

(२) अग्निमाठर ज्ञाखा--हिच्यासंबंधीं नांवापलिकडे जास्त 
माहिती मिळत नाही. 

(३) पराशर ज्ञावा -- अधिक माहिती नाही. 

(४) जातुकण्यं ज्ञावा -- अधिक माहिती नाही. 

शाकल्यांप्रमाणेच बाष्कलांचीहि एक सववसामान्य संहिता 
असावी, असें अनुमान आहे. त्यांचें ब्राह्मणहि वेगळें होते, असा 
शुक्लयजु.प्रतिज्ञासुत्राच्या अनन्तभाष्यांत उल्लेख आहे. बाष्कल 
शाखेच्या पाठांत शाकल शाखेच्या पाठापेक्षा आठ सूक्ते अधिक 
आहेत. 

आश्वलायन शाखेचीं सांप्रत गृह्य व श्रौतसुत्रेंच फक्त उप- 
लब्ध असून संहितादि इतर अंश मिळत नाहीत. 

शांखायन शाखचे ब्राह्मण, आरण्यक व कल्पसूत्र हे ग्रंथ 
उपलब्ध आहेत. शांखायनांची स्वतंत्र संहिता असावी, असा 
तके आहे. शांखायन शाखेचे शांखायन, कोषीतकि, महाकौषी- 
त्कि व शांबव्य असे चार भेद आहेत, असें भगवहृत्त सांगतात. 

मांडूकायन शाखेचे अनेक ग्रंथ पुर्वी उपलब्ध होते; पण आज 
त्यांपैकी एकहि मिळत नाही. 

भगवद्दत्तांनी क्रग्वेदाच्या आणखीहि अनेक शाखा दिल्या 
आहेत, त्या पुढीलप्रमाणे -- (१) बहवृच (२) पैकग्य (३) 
औहालकि > गोतम > आरुण (४) शैलालक (५) शतबलाक्ष 
(६) गज > हास्तिक (७) बाष्कलि भारद्वाज (८) ऐतरेय 
महैतरेय (९) वासिष्ठ (१०) सुलभ (११) शौनक. 

व्याकरण महाभाष्यांत क्रग्वेदाच्या एकूण एकवीस शाखा 
असल्याचें सांगितलें आहे; पण मोजदाद केल्याअंतीं या सर्वे 
शाखा सत्तावीस भरतात. तेव्हा यांतील सहा शाखांचा अंतर्भाव 
दुसर्‍या कोणत्या तरी नांवाखाली झाला असला पाहिजे. अणु- 
भाष्यांत स्कंद पुराणांतील कांही ओळी उद्धृत केल्या असून 
तदनुसार क्रग्वेदाच्या चोवीस शाखा आहेत, असें म्हटलें आहे. 

क्रग्वेदांत मुख्यतः यज्ञांतील देवतांची स्तुति, वर्णन किवा 


क्र्ग्वेद 


प्राथंना केळेळी आहे. त्याचवरोवर त्यांत मानवी जीवनाला 
उपकारक अशा सुंदर व तेजस्वी प्रार्थनाहि आल्या असून 
मधून मधून आर्यांचे तत्त्वज्ञानविपयक विचारहि ग्रथित केलेले 
आहेत. कांही सूक्‍्तांत निसर्गाचिं रम्य वर्णन आलें आहे. सूक्तांचें 
सामान्यत: पुढीलप्रमाणे वर्गीकरण करतात -- 

(१) देवतासूक्ते (२) ६श्वपदसूक्तें (३) कथासूक्तें (४) 
संवादसूक्ते (५) दानस्तुतिसुकक्‍तें (६) तत्त्वज्ञानसूक्ते (७) 
संस्कारसूक्ते (८) मांत्रिकसूक्ते (९) लोकिकसूक्तें व (१०) 
आप्रीसूक्तें. 

देवतासूक्तें -- क्रग्वेदांतील इंद्र, अग्नि, वरुण, सूर्य, सविता 
वायु, उपा, पूपा, आप, अश्विनो, रुद्र, भग, विष्णु, मरत, 
विदववेदेव, सरस्वती, वाक्‌, द्यावा-पृथिवी इ. देवतांचें खूप, 
स्वभाव व माहात्म्य या प्रकारच्या सूक्‍तांतून वणिलेलें असन 
त्यांचें स्तवन केलेलें आहे र 

धरुवपदसूक्तें - मंत्राच्या शेवटीं कांही सूक्तांत ठराविक 
ध्र्वपद आढळतें. अशीं वरींच सूक्ते क्रग्वेदांत आहेत. त्यांपैकी 
कांही सूक्तांचीं ६रवयदें पुढे दिलीं आहेत- 

मरुद्भिरग्न आ गहि । (क्र. १.१९) 
मरत्वन्तं सख्याय हवामहे । (क्र. १. 
स जनास इन्द्र: । (क्र. २.१२) 
महद्देवानामसुरत्वमेकम्‌ । (क्र. ३.५५ ) 

भद्रा इन्द्रस्य रातय:। (क्र. ८.६२) 

कथासुक्तें- क्र॒ग्वेदाच्या कांही सुक्‍तांत वीजरूपाने कांही 
कथ्रा आलेल्या असून पुढ ब्राह्मणग्रंथांत त्यांचा विस्तार झाला 
आहे. त्र. १.२४ मध्ये उल्लेखिलेली शुन:शेपकथा ऐ त्राह्य 
णांत (५.१४) विस्तार पावली आहे; तर क्र. १.१ क्या 
विष्णुसूक्तावरून शतपथत्राह्मणांतील वामनावताराच्या कथेने 
जन्म घेतला आहे. क्र्ग्वेदांत इतर कथावस्तु पुढीलप्रमाणे 
दिसतात- गोतमकथा (१.८५) वामदेवकथा (१.२६ ) 
इय्रावाइवकथा (५.६१) सप्तवध्रीची कथा (५.७८ ) दाशराज्ञ- 
युद्धकथा (७.१८,३३) नमुचिवधकथा (८.१ ४) नाभानेदिष्ठ- 
कथा (१०.६१) इत्यादि. यांपैकी कांहीचीं कथासूत्रे अगदी 
त्रोटक आहेत 

संवादसक्तें - क्मग्वेदांतील दार्शनिक सूक्‍्तांचा ज्या 
उपनिषदांतील तात्त्विक विवेचनाशीं संबंध जोडतात त्याप्र 
कांही सुक्‍तांचा प्रबंध, काव्य़ व नाटवें यांच्याश्रीं संबंध रन 
लात. अंशा सूंक्लांनां संवांदंसूव्ते अंसे नांव झोहे क्रावैदांत 
अशों वीस संवादसुक्‍तें आहेत. या सूक्‍तांच्या स्वरूपाविषयी 
बिठ्ठानांत बरेच मतभेद आहेत. प्रो, ओल्हेनरबगच्या मतें 
सैवादतुकतातली आल्याने प्रम गद्यपद्यात्मक होती यांव 


ज्याप्रमाणे 
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पद्यमय भाग गद्याहन अधिक सरस होता 
तरात त्यातला कथात्मक गद्यभाग गळला आणि पद्यभाग 
तेवढा शिल्लक राहिला. हीं संवादसूक्तें म्हणजे प्राचीन 
आख्यानांचाच अवशिप्ट भाग होय, असें ते म्हणतात. याच्या 
उलट प्रो. सिल्वाँ लेव्ही, प्रो. श्रोडर, प्रो. हर्टल इ. विद्वानांचे 
मत आहे 


त्यामुळे कालां- 


त म्हणतात, को हीं सूक्ते म्हणजे प्राचीन नाटकांचे 
अवविष्ट भाग आहेत. त्यांना संगीत आणि पात्रयोजना यांचा 
जाड देऊन यज्ञाच्या वेळीं त्यांचा साभिनय प्रयोग होत असे 
प्रो. विटरनिट्झ यांच्या मतें संवादसूक्तें हीं प्राचीन लोकगीतांचे 
नमुन आहेत. या संवादसुक्तांत कथात्मक व रूपकात्मक अशा 
दान्हा भागांचे मिश्रण आहे. त्यामुळे पुढील काळांत या सूक्तां"- 
पासून एका बाजूने महाकाव्य व दुसऱ्या वाजने नाटक यांचा 
उदय झाला. भारतीय साहित्यांत या दृष्टीने या सक्‍तांचें विशेष 
महत्त्व आहे 
सगळया संवादसूक्तांत पुरूरवा-उवंशी संवाद (क्र.१०.९५) 
यम--यमोसंवाद (क्र. १०.९ ) व सरमा-पणीसंवाद ( क्र 
१०.१०८) हीं तीन सूक्ते विश्षेष महत्त्वाची आहेत. पुरूरवा 
व उवश्ली यांची कथा म्हणजे स्त्री-पृर्षांच्या प्रेमाचा प्राचीन 
नमुना होय. स्वगींची अप्सरा उदी ही भतलावरचा मानव 
ख्जा पुरूरवा याचा कांही अटींवर पति म्हणन स्वीकार 
करत; पण पुढे त्याने त्यांतली एक अट मोडली, असें पाहून 
त्याचा त्याग करते आणि स्वर्गात निघून जाते. या सूक्‍तात 
“ठरा मंत्र असून त्यांपैकी कांही उवंशोच्या तर कांही पुल्र 
आयांच्या तोंडीं घातलेले आहेत 
व पाजी वादांत स्त्रीपुरुषांच्या अनिर्बंध लेंगिक व्यवहारा 
मानवो अंत:करणांत उद्भवलेली संयमात्मक नीर्ति 
भावना स्पष्टपणे 
1 प्रतिबिबित झालेली दिसते. इथे यमी आपल्या 


भ 
वाढा म्हणजे यमाला आपल्याशों 
करण्याबद्दल परोपरीने 


त्या याचनेचा तितक 


रतिसुखासाठी एकार्न्त 
विनविते. पण यम संयमपुर्वक तिच्या 
यमाला वश याच तोत्रतेने निषेध करतो. या सूर्वतांत 
असून गवि मशी यमीने केलेला युक्तिवाद ठसकेबाज 
येते वह स्त्रोहूदयाची त्यावरून चांगली कल्पी 
यम हें उत्कृष्ट उदाहरण आह री 
शक आहे. मगत नरवेदकोळांतील समाजस्थितीचें जक 
वें त्यांना अंधास्य, «आर्यांच्या गायी पळवून नेल्या ह 

रि धाऱ्या ग 


वण्यासाठी डपवून ठेवलें होतें. त्या परत द््ती 

म्ह्णून पार्ठा ती कुची सरसां हिला तंणींवड व्या 

पराक्रमाची तृ शीकडे जाऊन इंद्राच्या व इतर ऑर्ग मरा 
ञ त [४८ 


ते व पणींना दमदाटी देऊन त्य 


खंड पहिला 


कडून गायी परत मागते. सरमेची निर्भयता, तिचा स्पष्टवक्ते- 
पणा व आपल्या स्वामीबद्दळची तिची निष्ठा या गोष्ठी यांत 


चांगल्या प्रकारें व्यक्‍त झाल्या आहेत. 
दानस्तुतिसूक्तें - क्र॒ग्वेदांतील कांही सूक्तांना दानस्तुति असें 
नांव आहे. या सूक्‍तांत निरनिराळा राजांनी क्रषींना अश्‍व, 
गायी, वैल, धन इ. वस्तूंचीं जीं दानें दिलीं, त्यांबद्दल क्रपींनी 
त्या दानकर्त्या राजांची स्तुति केळेली आहे. कात्यायनाच्या 
त्र्कसर्वानुक्रमणींत दानस्तुतिविपयक २२ सूक्तांचा उल्लेख 
आहे ; परंतु आधुनिक विद्वानांच्या मतें तो ६८ आहेत. 
क्रग्वेदाच्या १० व्या मंडलांतील ११७ व्या सूकक्‍्तांत दान- 
माहात्म्याचें ओजस्वी वर्णन आहे, तें असें- 
मोघमन्नं विन्दते अप्रचेता: । सत्यं ब्रवोमि वध इत्‌ स तस्य । 
नायंमाणं पुष्यति नो सखायं । केवलाघो भवति केवलादी ।। 
अर्थ-त्या मूर्खाने व्यथ॑ अन्न मिळविण्याचे श्रम घेतले. मी 
खरेच सांगतों, की ( त्याने मिळविलेलें अन्न नसून ) तो त्याचा 
प्रत्यक्ष मृत्यूच आहे. कारण ( याचकरूपाने येणाऱ्या) अर्यमादि- 
कांना जो अन्नदान करून संतुष्ट करीत नाही व मित्रांनाहि 
प्रसन्न ठेवीत नाही आणि जो एकटाच खात बसतो, तो महा- 
पातको होय. 
तत्त्वज्ञानसुक्‍्तें - उत्तरकालीन उपनिषदांत व्यक्‍त झालेलीं 
सुंदर तत्त्वें बीजरूपाने प्रथम क्र्ग्वेदांत आढळतात. वैदिक 
क्रषींच्या तात्त्विक विचारांची प्रगति नानादैवतवादांतून ' एक 
देव ' मानण्यापर्यंत झालेली दिसते. क्र्ग्वेदांत अनेक देवता 
असून त्यांचीं वेगवेगळी स्तवनेंहि आहेत. त्यावरून वेदिक धर्म 
हा बहुदेवतावाद मानणारा आहे, अशी कांही विद्वानांची 
समजूत झालेली दिसते. क्रग्वेदांत बहुदेवठावाद आहे खरा; 
पण तो वाद म्हणजे वेदपूर्वपरंपरेंतला अवशेष होय. तो वाद 
क्रग्वेदांत हळूहळू मंदावत चाललेला दिसतो. वेदिक क्रपी 
कोणत्याहि मोठ्या देवाची स्तुति करतांना ' तो स्थावर-जंग- 
माचा नियंता व सर्वांचा ईश्‍वर आहे ', असे म्हणतात. वस्तुतः 
हा बहुदेवतावाद नसून विभूतिवाद आहे. पण वेदिक क्र्षींची 
धारणा ' एकं सत्‌ ' मानणारी असून, सर्वं कांही ईश्‍वरमय आहे 
व सर्व एकाच सतांतून प्रकट झालें आहे, असा विचार क्रग्वे- 
दांत अनेक जागीं आढळतो. या विषयींचा पुढील मंत्र प्रसिद्ध 
आहे- 
दुस्तर सित्नं बरणमग्तिमाहुरथो 
दिव्य: सं सुंपर्जो गहत्मांनु । 
एकं सह्विप्रा बहुधा वद- 


उत्यग्नि यमं मातरिश्बानमाहु; ॥ 
(क्र. (: (५४४६ ) 


७१३ 


काशा सेशकववश्झझ्गळिहिकक ०-५. - ०८: >. 


उ््ग्वेद 


अर्थ-इंद्र, मित्र, वरुण, अग्नि अशा निरनिराळ्या नांवांनी 

संबोधिता जाणारा असा तो सुंदर पबंस्ांचा एक क्िच्य गर्व 

पक्षी आहे. हा वस्तुत: एकच असून, सूज्ञ लोक त्यालाच अग्नि, 
यम, मातरिश्वा, अशीं निरनिराळीं नावें देतात. 
यो देवेष्वधिदेव एक आसोत्‌ । 

(कू. ह% शरिर कढ) 

अर्थ- जो सर्व देवांत एकटाच वरिष्ठ असा देव ( देवाधि- 

देव ) ठरला आहे 

यो देवानां नामधा एक एव । 

(क्र. १०.८२-३) 
अर्थ-तो ईश्‍वर सर्वे देवांमध्ये एकच आहे. 

हीं व अज्ला प्रकारचीं उदाहरणें हीं क्ग्वेदांतील * एक सत्‌ 
चीं निदर्शक ठरतात. 

दहाव्या मंडलांतील नासदीय सूक्त, पुरुषसूक्त, हिरण्यगर्भ- 
सुकत व वाक्‍सूक्त हीं सुकते दाशनिक गंभीरता व प्रतिभायुक्‍त 
अनुभूति यांसाठी प्रसिद्ध आहेत. नासदीयसूक्त हें तर वेदिक 
क्रषींच्या अलौकिक चितनाचा प्रत्यय आणून देणारे आहे 
या सूक्तांत सृष्टयुत्पत्तीच्या आधीच्या अवस्थेचे वर्णन आहे- 

: त्या वेळीं सत्‌ नव्हतें आणि असत्‌हि नव्हतें. धूळ नव्हती 
आणि आकाशहि नव्हतें. रात्र नव्हती किवा दिवसहि नव्हता. 
सव तमोमय होतें, सवे जलमय होतें. मग सर्वप्रथम तिथे काम 
उत्पन्न झाला. संकल्पाच्या साहाय्याने तो आपली अभिव्यक्ति 
सृष्टीच्या निरनिराळया थरांत दाखवूं लागला ... ' 

या सर्व वगनाच्या मुळाशों अद्वेताचें अनुसंधान दिसतें. हेंच 
या सूक्ताचें रहस्य होय. क्रग्वेदांतील दहाव्या मंडलांतील 
सूक्‍्तांचें अनुशीलन केल्यास सकल सृष्टीच्या मुळाशीं किवा 
सकलांचा नियामक असा कोणीतरी ' एको देवः' असला पाहिजे, 
ही कल्पना त्या काळापर्यंत दृढमूल झालेली दिसते. त्या एका 
देवाला त्यांनी कधी हिरण्यगभं, कधी पुरुष, तर कधी प्रज,- 
पति म्हणून संबोधिलेलें आहे. 

संस्कारसूक्तें -- वेदमंत्रांचा विनियोग हा मुख्यत्वे श्रोत 
कर्मांच्या ठिकाणीं झालेला असला, तरी त्यांतलीं कांही सूक्ते व 
कांही मंत्र गृह्य संस्कारांवहि विनियुक्‍त केलेलों आहेत. दहाव्या 
मंडलांतलें ८५ वें सूक्त सूर्यासूक्त म्हणून प्रसिद्ध आहे. त्यांतले 
मंत्र विवाहसंस्कारांत घेतलेले आहेत. त्याप्रमाणे पुढील गृह्य 
संस्कारांत पुढील सूक्ते विनियुक्‍त केलीं जातात-स्तान व 
मार्जन (१०.९). श्राद्ठप्रयोग (१०.१५), प्रेतकर्मे ( १०.१६ 
चं १८), उपनयन (१७.१९ व ६२), गर्भोधात (१०.१८४ ) 
इत्यादि. 

चॉंतिकशवतेन्मानवी जीवनांत कोणावर कशी आणि केन्हा 


क्न््ग्वेद 


आपत्ति येईल तें सांगतां येत नाही. या सगळ्याच आपत्तींचा 
लौकिक उपायांनी परिहार करतां येत नाही. अश्या प्रसंगीं 
माणूस कोणत्या तरी अलौकिक उपायाचा अवलंब करतो. 
क्र्ग्वेदांतील कित्येक सूक्तांचा रोग, अपशकुन, दुःस्वप्ने, जारण- 
मारण, भूतबाधा, विषवाधा, राजयक्ष्मा इ. विविध आपत्तींचा 
परिहार करण्यासाठी विनियोग करतात. क्र्रग्विधान हा ग्रंथ, 
सूक्‍्तांचा अश्या प्रकारचा विनियोग व विधान हें सांगण्यासाठीच 
निर्माण झालेला आहे. 

लौकिक सूक्ते - यासूक्तप्रकारांत द्य्तविषयक सूक्त (१०. 
३४ ) मंडूकसूक्त ( ७.१०३ ) राजधमंविषयक सूक्त (१०. 
१७३ ) इ. सूक्ते येतात. 

आप्रीसूक्तें --पकश्ुयागांत या सुक्‍तांचा विनियोग करतात. 
या यागांत पश्ूच्या वपेचा या ग होण्यापूर्वी प्रयाजनामक अकरा 
किवा बारा देवतांना उद्देशून याग करायचा असतो. यांत 
प्रत्येक देवतेसंबंधो स्तावक भाग पठण करण्याबद्दल मैत्रावरुण 
प्रेष देतो व होता याज्यारूप कांही त्रा म्हणतो. अश्या अकरा 
अथवा बारा क्रःचांच्या सूक्ताला आप्रीसुक्‍त अशी संज्ञा आहे. 

क्ग्वेदांत एकूण दहा आप्रीसुक्तें आहेत. त्यांपैकी पहिल्या 
मंडलांत तीन असून दहाव्या मंडलांत दोन आहेत. चोथ्या, 
सहाव्या व आठव्या मंडलांत मात्र आप्रीसृक्‍त नाहो. ज्या 
गोत्रांना आप्रीसूक्त नाही, त्यांनी जमदग्नीचें आप्रीसूक्त पठण 
करायचे, असा संक्रेत आहे. या सवे सुक्‍तांतील वर्ण्य विषय, 
देवता वगेरे समान आहेत. आप्रीसुक्‍तांचा संबंध भिन्न भिन्न 
गोत्रांशीं असल्यामुळे तीं अनेक झालीं आहेत. जेव्हा क्रग्वेदाची 
संहिता बनविण्यांत आली, तेव्हा सुक्‍्तद्रष्ट्या क्रूषींनी पुर्वीच्या 
आप्रीसूक्तांत अल्पस्वल्प बदल करून तें आपापल्या मंडलांत 
समाविष्ट केलें. नंतरच्या वेदिक यागांत त्यांचा ' प्रयाज- 
याज्या ' म्हणून उपयोग होऊं लागला. 

आप्रीसुकतांची रचना कृत्रिम असून त्यांतील क्रचांत क्रमाने 
(१) इध्म, सुसमिद्ध किवा समिधान (अग्नि) (२) तनून- 
पात किवा नराशंस (३) ईळ (४ ) बहिस्‌ (५) देवी: द्वारा: 
(६) उषासानक्तो (७) दैव्यौ होतारो किवा प्रचेतसौ (८) 
सरस्वती, भारती, इळा (९) त्वष्टा (१०) वनस्पति (यूप) 
(११) स्वाहाकृति किवा विश्‍वेदेव या देवतांचें वर्णन आहे. 
या सुक्‍तांतील दुसर्‍या क्रचेंत जी देवता वणिली असेल, त्या 
अनुरोधाने आप्रीसुक्‍तांचे नराशंस व तनूनपात्‌ असे दोन भेद 
पडलेले आहेत. विश्वामित्र, अगस्त्य, कश्यप, जमदग्नि या 
गोत्रांच्या आप्रीसूक्तांत तनूनपात्‌ देवतेचाच उल्लेख आहे; तर 
काण्व व आंगिरस गोत्रांच्या आप्रीसुक्‍तांत दोन्ही देवतांचा 
निर्देश आहे. 


७१९४ 


भारतीय संस्कृति कोश 


वैदिक मंत्रांची संहिता तयार झाल्यावर निरनिराळया 
क्रषींची निरनिराळीं मंडलें बनलीं. त्यावरून पुढे मंडलक्ररपींत 
वैमनस्यहि निर्माण झालें आणि तें वैमनस्य नष्ट व्हावें म्हणून 
आप्रीसुक्‍तांचा बहुतेक मंडलांत समावेश केला गेला. आप्री गव्द 
आ<प्रीर्‍खुप करणें, संतुष्ट करणें या धातूपासून वनलेला 
आहे. विश्वामित्र व वसिष्ठ या दोन क्रपींचें आपसांत वैर 


. असलें, तरी त्या दोघांच्या मंडलांतील आप्रीसूक्त मात्र जवळ- 


जवळ सारखेच आहे. आप्रीसूक्तांचा जर हा हेतु नसता, तर 
या सुक्तांचें स्वरूप आहे त्यापेक्षा अगदी वेगळें झालें असतें. 

क्र्ग्वेदांत जशीं आप्रीसूक्तें आहेत, तसाच पारड्यांच्या 
अवेस्ता ग्रंथांत * आफ्रिगन्‌ ' नामक मंत्रसमूह्‌ आहे. त्या दोन्ही 
ठिकाणीं अग्नि हीच देवता आहे. सुरवातीला आप्रीसक्‍्तें व 
“ आफ्रिगन्‌ ' यांचा कांहीतरी संबंध होता, असें दिसतें. पण 
पुढे तो टिकला नाही. 

क्रग्वेदांतील देवता -'यस्य वाक्यं स क्रषिः या तेनोच्यते 
सा देवता ' 5 ज्याचें वाक्य तो क्रषि व त्या क्रषीने सांगि- 
तली ती देवता ' असा नियम आहे. अक्या क्रषिप्रोक्त देवता 
क्रग्वेदांत बहुसंख्य आहेत. त्यांची संख्या ३३ व ३३,३५९ 
एवढी सांगितली असली, तरी तितक्या देवतांची नांवे. क्रग्वे- 
दांत सांपडत नाहीत. त्यांतल्या अनेक देवता सांप्रतच्या प्रच- 
लित देवतांहून भिन्न आहेत. या सर्व देवतांची यादी पुढे दिली 
आहे. या यादींत मंत्रोक्‍्त देवता तर घेतल्या आहेतच; शिवाय 


यास्क, सायण इ. बेदवेत्त्या पंडितांनी ज्यांना देवता ही पदवी 
दिली, त्यांचाहि समावेश केला आहे -- 


भ्श अकूपार 
अक्ष अग्नायी 
आग्नि अग्नीपजंन्यौ 
अग्नीषोमौो अध्न्या 
अंगिरसः अजएकपाद 
अ्थर्वा अथर्वाण: 
अदिति अनमति 
अपांनपात्‌ अप्सरस 
अभीशु अरण्यानी 
अरमति निक 
अधधेदेव अयमा 
आहवाजिनि अश्विनी 
अशिविनौ 
असुनीति अश 

छु अहना 
अहि व 

£ अहिबुध्न्य 

आदितेयम्‌ 


आदित्य 
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आदित्य: 
आर्त्नी 

ड्न्द्र 

इन्द्रपत्नी 

इन्द्रा-कुत्सा 

इन्द्राणी 
इन्द्रा-पूषणा 


इन्द्रा-ब्रह्मणस्पती 


इन्द्रा-वरुणो 
इन्द्रा-सोमा 
इपुधि 
उवंशी 
उलूखल-मुसल 
उषासा-नक्‍्ता 
त्र्ऱ्त 
क्रभव: 
क्र्क्षः 

क 

कुशान 
क्र्दनु 
क्षेत्रस्य पति 
गांधर्वी 

गौः 

ग्नाः 

ग्रावा 
चन्द्रमा 
चरण्यु 

ज्या 
तनूनपात्‌ 
त्रित 

त्वष्टा 

द्क्ष 
दधिक्रावा 
दानव 
दुंदुभि 
देवजन 
दैग्या-होतारा 
द्यावा-क्षामा 
द्यावा-भूमी 
द्रघण 


*्> 
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आप: 
ड्न्दू 

स. 
इन्द्र-नासत्या 
इन्द्र-वायू 
इन्द्राग्नी 
इन्द्रा-पर्वता 
इन्द्रा-वृहस्पती 
इन्द्रा-मरतः 
इन्द्रा-विष्णू 


ग्नास्पर्ति 
ग्राहि 
च्मू 
जातवेद 
ज्येष्ठा 
ताक्ष्ये 
त्यम्बक 
त्वाष्टू 
दक्षिणा 
दध्यड 
दान 

देव 
देवपत्नी 
द्यावा 
द्यावा-पृथिवी 
द्रविणोदा: 
द्वार: 


धनुः 
नराशंसः 
निक्रंति 
पक्ष्या 
पतंग 
पर्जन्य 
पितर: 
पिज्ञाचि 
पुरुष 
पुषत, 
पृथिवी-द्यावा 
प्रजापति 
बृसय 
बृह्ह्िवा 
ब्राह्मणास: 
भानु 
भृगव: 
मन: 
सन्य 
मातरिश्वन्‌ 
मित्रा-वरुण 
यम 
यातुधान 
रक्षस्‌ 
राट्‌ 
र्द्र 
रोदसी 
वरुण 
वमेन्‌ 
वसु 
वाक्‌ 
वाजिन: 
वाता-पजंन्या 
वास्तोष्पति 
विपाट्‌-श्तुद्री 
विभ्वन्‌ 
विश्‍वकर्मन्‌ 
विश्‍वेदेव 
वषभ 


क्््ग्वेद 


धाता 
नक्‍तोषासा 
नासत्यो 
निष्टिग्री 
पणि 
पथ्या 
पर्वत 
पितुं 
पुरंधी 
पुरूरवस्‌ 
पृथिवी 
पृदनि 
बहिस्‌ 
बृहस्पति 
ब्रह्मणस्पति 
भग 
भारती 
मंडूक-को 
मत 
मरुत्‌ 
मित्र 
मृत्यु 
यमी 
यातुमावान्‌ 
राका 
रात्री 
र्द्विय 
वनस्पति 
वरुणानी 
वसर्हा 
वसोष्पति 
वाज 
वात 
वायु 
विधाता 
विभावरी 
विवस्वान्‌ 
विश्वावसु 
विष्णु 
वृषाकपायि 


त्र्ट्ग्वेद 
वृपाकपि नेच 
वैवस्वत वेश्‍वानर 
व्रा शंयु 
शकुनि शक्र 
दाची दाचीपति 
शमीनहुपी शुनासीर 
व्येन श्रद्धा 
सपत्नी समुद्र 
सरण्यू सरमा 
सरस्वान्‌ सरस्वती 
साळिळ ससर्परी 
सविता साध्या: 
सिचौ सिनीवाली 
स्धि सुपणं 
सुम्नेआपि सुसमिद्ध 
सुसारथि सर 
सूय स्या 
सूर्या-चन्द्रमसौ सूर्या-मासा 
सूर्या-वसू सोम 
सोमा-पुषणो सोमा-रुद्रो 
सोम्यास: स्वस्ति 
स्वाहाकृति हिरण्यगर्भ 


देवतांचे पृथिवीस्थ, मध्यस्थ व द्युस्थ असे तीन प्रकार 
मानले आहेत. ते पुढीलप्रमाणे - 

पृथिवीस्थ - शकुनि, द्रुधण, रात्रि, हविर्धाने, शुनासीरो 
व शुन. 

मध्यस्थ - अग्नि, क, तार्कष्य, वात, करत, अहिवुंध्न्य, विधाता, 
रुद्र, आंगिरस, अनुमति, सरस्वती, स्वस्ति, पथ्या, इळा व 
उवंशो. 

द्युस्थ - सविता, सरण्यू, वृषाकवारयि, वृषाकपि, समुद्र व 
दध्यहू. 

देवतांच्या द्विविध रूपाचें वर्णन क्रग्वेदांत आढळतें. पहिलें 
रूप दृश्य व स्थूल असून दुसरं सूक्ष्म व गूढ आहे. देवतांचें नेत्र- 
गोचर होगारें रूप हें स्थूल अतएव आधिभौतिक होय. जें 
इंद्रियांच्या अतीत किवा ज्ञानेंद्रियांना अगम्य असें गूढ रूप 
असतें, तें आधिदेविक समजावें. या व्यतिरिक्त कांही देवतांच्या 
तिसर्‍या आध्यात्मिक स्वरूपाचाहि क्रग्वेदांत आढळ होतो. 
उदाहरणाथ विष्णु हा सूर्यरूपांत प्रत्यक्ष होतो. सूक्ष्म रूपांत 
तो विश्‍वाचें मापन करतो व अंतरिक्षाला स्थिर करतो. पण 
या दोहोंहून आगळें असें त्याचें आध्यात्मिक ' परम पद ' आहे. 
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भारतोव संस्कृति कोश 


तिथे त्याच भक्‍त आनंदानुभव घेतात. त्या स्थानांत जें मधुचक्र 
आहे, जो अमृतकूप आहे. त्यासह तें परम पद जागरणश्ील 
ज्ञानी पुरुषांना ज्ञात होतें (क्र. १. १५४. १-२; १. २२. २१). 

देवतायुग्में - क्र्ग्वेदांत कांही देवतायुग्में (जोड देवता) 
आढळतात. उदा० अग्नी-पोम ( त्र. ४.२.७२ ), भग्नी-वरुण 
( ६. २. २७), द्यावा-पृथिवो (४. २. ३३ ), गुना-सीर 
(४. २. ३१) इत्यादि. दोन स्वतंत्र देवतांची एक' जोड देवता 
कल्पून तिची स्तुति करणें, हा वैदिक उपासनेंतला एक विदेप 
आहे. अश्या सुमारें १२ जोड देवता क्रग्वेदांत आल्या असून 
सुमारें ६० सूक्तें त्यांच्या स्तुतिपर आहेत. 

या जोड देवतांची कल्पना मुळांत द्यावा-पृथिवी या जोडी- 
वरून निघाली असावी. द्यावा-पृथिवींच्या जोडीची कल्पना 
वेदपूर्वकालीन असण्याचा संभव आहे. ही कल्पना जगांतल्या 
बहुतेक प्राचीन समाजांत आढळते. प्राचीन विचारवंतांनाहि 
सृष्टिरचनेंत पृथ्वी व आकाश ही दोन महाभूते एकमेकांना 
कायमचीं जोडलीं गेलीं आहेत, असें वाटलें व त्यांनी या जोड- 
देवतेची कल्पना प्रसृत केली. ही जोडी दुग्ध व मधु देणारी, 
अमृत वषिणारी व महाविज्याळ आहे, असें तिचें वर्णन आहे 
(क्र. ६.७०.१; १.१५९.२). 

द्यावा-पृथिवीच्या खालोखाल  मित्रा- 
लागतो. ही जोडदेवता पर्शुभारतीय 
तहि 


वरुणाचा क्रमांक 
काळांतली आहे. अवेस्त्यां- 
अहुर व मिश्र अशी तत्सम जोडी आढळते. 

इंद्रा-वबरुण हे विश्‍वसम्राट्‌ आहेत (क्र. १. १७. १). त्यांनी 
सर्वे जलप्रवाह मोकळे केळे व सुर्याला आकाशमार्ग आक्रमि- 
ग्यास लावलें. तिसरी जोडी इंद्राग्नींची. यांची मैत्री दृढ दिसते. 
कारण या जोडीच्या वर्णनपर असलेलीं सुकते सर्वात अधिक 
आहेत. सोमपान करण्यांत हीच जोडी अधिक पटाईत आहे. 
इंद्रा-विष्णू या जोडीला मदपती म्हटलें असुन तिला मख्यतः 
सोमपानार्थ पाचारण केलेलें आ हे (क्र. ६ 


। ८.६९.३ ) ढ 
वेदिक देवतायुग्मांच्या नमुन्यावर पुढे तांत्रिक व पौराणिक 
देवतांच्याहि जोड्या 


जुळविलेल्या दिसतात. ' देवता दे च ' 
(अष्टा. ६. ३. २६ ) असें पाणिनीचें सूत्र आहे. त्यावरच्या 
वृत्तीत अशा कांही वैदिक व वेदोत्तरकाळीन देवताय॒ग्मांचीं 
नांवें दिलेलीं आहेत. उदा० ब्रह्म-प्रजापती, शिव-वैश्रवणी, 
सकषण-वासुदेवो इत्यादि. य़ा देवता गृह्मसूत्रांच्या काळांत 
नेत्याने मानल्या जाऊं लागल्या होत्या. 

वैदिक आर्य या देवातांना 

उद्देशाने अग्नींत हृवन करोत कि 
वैदिक आर्यांची ही 
विविध ऐहिक 


पेसन्न करण्यासाठी त्यांच्या 
वा त्यांना सोमरस समर्पीत. 
| देवतोपासना सकाम होती. ते देवतांकडे 
सुखोपभोग मागत अणि आपल्याला सर्वत्र 
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विजय मिळावा म्हणूनहि त्यांची प्राथंना करीत. प्रा्थना- 
विषयक एक त्रट्रचा पुढील प्रमाणे-- 
नूवद्वसो सदमिद्धेह्यस्मे 
भूरि तोकाय तनयाय प३व: । 
पूर्वीरिषो बृहतीरारेअघा 
अस्पमे भद्रा सोश्रवसानि सन्तु ।॥। 
(क्र. ६.१.१२) 
अर्थ- हे वसु, आम्हांला मनृष्यांसह धन दे. आमच्या- 
पुत्रपौत्रांना पुष्कळ पु दे. पूर्वी ज्याची इच्छा केली, तें पुष्कळ 
धन (व) कल्याणकारक यश आम्हाला 
याशिवाय वैदिक त्ररपींनी आवणांस शंभर वषे आयुष्य 
देण्याबद्दल, तसेंच राक्षस व शत्रू यांच्या नाशाबद्दलहि जागो- 
जाग प्राथिलें आहे. 
वेदिक क्रषी-'यस्थ वाक्यं स त्ररषि: > ज्याचें वाक्य म्हणजे 
मंत्र, तो त्रषि होय, अशी यास्काने त्याची निर्क्ति दिली 
आहे. या निरुक्तीप्रमाणे इन्द्र, अग्नि, इ. देवतांकडे हि क्रषित्व 


जातें. पण देवतांना त्रद्रषि म्हणत नाहीत. शोनकोक्त सर्वानु- 
क्रमणीमध्ये प्रत्येक सुक्‍ताचा वा क्रचेचा क्रषि कोण, तें सांगि- 


तिलें आहे. उदा० *गायत्र्या विश्वामित्र: सविता गायत्री' 
यांत गायत्रीमंत्राचा त्रत्रषि विश्वामित्र असें सांगितलें आहे. 
* त्रऱषयो मत्त्रद्रष्टारो वसिष्ठादय: ' > मंत्रद्रष्टे वसिष्ठादि हे 
त्रएषी होत, अक्ली दुसरी व्याख्या आहे. वेदमंत्रांवदल अशी 
समजत आहे, की मंत्र हे अपौरुषेय असून ते इंश्‍वराचीं निश्‍व:- 
सितें आहेत. म्हणूनच क्रषी हे मंत्रकत नसून मंत्रद्रष्टे आहेत 
ते ते मंत्र त्या त्या क्रषींना देवी प्रेरणेने दिसले. 
देव, ब्राह्मण व राजे यांपैकी जे त्ररषि असतील, त्यांना 
देर्वाष, ब्रह्मषि, रार्जाप, असें म्हटलें आहे. महर्षि व कांर्डाष 
असे आणखी दोन भेद केलेले दिसतात. मर्हाप म्हणजे क्रग्वेदा- 
च्या दोन ते सात या मंडलांचे द्रष्टे गृत्समद, विशवामित्रादि व 
काश्यप हे असावे. तैत्तिरीय संहितेची पांच कांडें असून त्यांच्या 
द्रष्ट्यांना कांडषि म्हटलें आहे. प्रजापति, सोम, अग्नि, विश्वेदेव 
व स्त्रायंभुव अशीं त्यांचीं नांवें आहेत. ज्यांना मंत्र प्रादुर्भूत 
झाले, अशा क्रषींचे चार प्रकार चरकाच्या सूत्रस्थानांतील 
१. ७ च्या व्याख्पेंत हरिश्चंद्राने सांगितले आहेत-- 
मनीनां चतुविधो भेद 
क्रषय: त्र्रषिका: क्रषिपुत्रा: महुषंयरच । 
क्रग्वेदांतील मंत्रद्रष्ट्या क्ररषींची संख्या साडेतीनशेच्या वर 

जाते. या सर्वांत अंगिरा, रहृगण व कुशिक हे प्राचीन मान- 
छेळे आहेत. मात्र त्यांचा एखाददुसराच मंत्र उपलब्ध होतो 
त्यानंतरच्या मंत्रद्रष्ट्यांपैकी भरद्वाज, कर्य़प, गोतम, अत्रि 
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विश्वामित्र, जमदग्नि व वसिष्ठ हे श्रेष्ठ त्रषि होत. मंडल- 
क्रमाप्रमाणे पाहिल्यास गृत्समद (मं. २), विश्वामित्र (मं. २), 
वामदेव (मं. ४), अत्रि (मं. ५), भरद्दाज (मं. ६), वसिष्ठ 
(मं. ७) व कण्व (मं. ८) हे त्र्रषि प्रमुख ठरतात. मंत्र- 
रचनेच्या दृष्टीने विचार केल्यास वसिष्ठाचीं सूक्ते सर्वात 
अधिक म्ह्णजे १०३ आहेत. त्यानंतर क्षी व सूक्‍ते यांचा 
क्रम पुढीलप्रमाणे लागतो- भरद्वाज ६०, वामदेव ५५, विदवा- 
मित्र ४८, गृत्समद ४०, कक्षीवान्‌ २७, अगस्त्य २६, दोघतमा 
२५, गोतम २०, मेधातिथि २०, श्यावाश्‍व १५, कुत्स १४, 
मधुच्छंदा १०, प्रस्कण्व ९, पराशर ५, जमदग्नी ५, कवष 
४, वृहस्पती २, हृ्यत, अपाला, अष्टक, कुल्िक व सुदास 
भरत्येकी १. 

क्रग्वेदांतील छंद - समस्त त्रप्ग्वेद छंदोबद्ध आहे. त्यांतले 
मंत्र कोणत्यातरी वृत्तांत रचलेले असतात आणि त्यांना पाद 
असतात. विषिष्ट वैदिक अनुष्ठाने विशिष्ट छंदांतल्या मंत्रांनीच 
करायचीं असतात. उदा० अग्तीचें आधात ब्राह्मणांनी गायत्री 
छंदाने, राजन्यांनी त्रिष्टुभ्‌ छंदाने व वेश्‍्याने जगती छंदाने 
करावें, असें तैत्तिरीय ब्राह्मणांत आदेशिलें आहे. क्र्ग्वेदांतले 
पुढील सात छंद प्रमुख आहेत - गायत्री, उष्णिकू, अनृष्ट्भ्‌, 
बृहती, पंक्ति, त्रिष्ट्भ्‌ व जगती. 

* सप्तच्छंदांसि चतुझत्तराणि विराडष्टमानि । हें छंद:- 
शास्त्र।चें प्राचीन आणि महत्त्वाचें सूत्ररूपी विधान होय. वर 
दिलेले सात छंद अक्षरसंख्येवर अवलंबून असून प्रत्येक छंद 
आपल्या मागील ठछंदापेक्षा चार अक्षरांनी जास्त मोठा असतो, 
असा हा नियम आहे. आठवा छंद विराट. यांतील अक्षरसंख्या 
ठरलेली नाही. त्यांत कधी एका चरणांत दहा अक्षरे असतात, 
तर कधी कधी त्यांची संख्या ३०, ३२३, ४० अक्षरांपर्यंत जाते. 
क्रग्वेदांत सर्वात अधिक उपयोजिलेला छंद त्रिष्ट्भ्‌ हा आहे. 
पद्यबद्ध रचनेला वाणी किवा सूक्त असें म्हटलें आहे. त्याच- 
प्रमाणे गीतीला साम व स्तोत्राला स्तोम असें नांव दिलेलें 
आहे. 

क्रग्वेदाच्या १०,४१४ मंत्रांच्या छंदांची विभागणी पुढील- 
प्रमाणे आहे - 


(१) गायत्री २,४६७ 
(२) उष्णिक्‌ २४९ 
(२. शतुष्दप डग 
(४) बृहती १८१ 
(५ ) त्रिष्ट्भ्‌ ४,२५३ 
(६) पंक्ति ३१२ 
(७ ) जगती १,३४८ 


व्ह्ग्वेद 

(८ ) अतिजगती १७ 
(९ ) शझ्याकरी १९ 
(१०) अतिशाक्वरी ९ 
(११) अष्टि द 
(१२) अत्यष्टि ८ड 
(१३) धृति र 
(१४) अतिवृति 1: 
(१५) एकपादठछंद 

(१६) द्विपादछंद १७ 
(१७) प्रगाथबाहुत १९४ 
(१८) ककुभ्‌ प 


(१९) महाबार्हत २५७ 
क्रग्वेदरचनेचे देशकाल - आरण्यके आणि उपनिषदे निर्माण 
होण्याच्या पुर्वी क्र्ग्वेदसंहिता अस्तित्वांत आली होती. वेद- 
निर्मितीच्या काळीं वेदांचें संग्रहाच्या रूपाने संहितीकरण झालेलें 
नव्हतें. क्रग्वेदाला आणि इतर वेदांना संहितेचें स्वरूप ब्राह्मण- 
कालांत प्राप्त झालें. साधारणपणे हा काल सनपुर्व सहाव्या 
शतकाच्या पूर्वीचा आहे, हें निश्चितपणे सांगतां येतें. त्र्ग्वेद- 
मंत्रांच्या रचनेचा काल सनपूर्व १२०० वर्षांच्या अलिकडे येतो, 
असें कोणीच संशोधक मानीत नाहीत. क्र्ग्वेदाचा सर्वांत 
प्राचीन काळ कोणता, यासंबंधी मात्र भारतीय व युरोपीय 
संशोधकांत मतभिन्नता आढळते. भारतीय संशोधकांचा कल 
सामान्यपणे क्र्ग्वेदाचा प्रारंभ जास्तींत जास्त मागे नेण्याकडे 
असतो. प्रो. याकोबी याने वेदांतल्या ज्योतिषविषयक उल्लेखां- 
वरून मंत्ररचनेचा काल सनपूर्व ४००० हा ठरविला आहे. लो. 
टिळकहि ज्योतिषाधिष्ठित संशोधनपद्धतीचा अवलंब करून 
त्रग्वेदाचा काळ सनपूर्व सहा ते चार हजार वर्षे हा ठरवितात. 

एता (कृत्तिका:) ह वे प्राच्ये दिशो न च्यवन्ते । 

(श. ब्रा. २. १. २. ३). 
अर्थ - उदयकालीं कृत्तिकानक्षत्र पुर्वदिशेयासून ढळत नाही. 
या उल्लेखावरून श्री. शं. बा. दीक्षित यांनी क्रग्वेदाचा 

काल सनपूर्व अडीच हजार वर्षे हा ठरविला आहे. संपातबिदु 
कृत्तिका नक्षत्रांत असण्याचा तो काळ होता. पण यासंबंधांत 
श्री. दप्तरी अधिक खुलासा करतात, तो असा - वेदकालीन 
ज्योतिष हें दुरदर्शक यंत्रावांचून साध्या डोळयांच्या साहाय्याने 
निठिवित केलें जात असे. साध्या डोळ्यांना कृत्तिका नक्षत्राचा 
थेट पुर्वेला होणारा उदय सनपूर्व तेराहें वर्षांच्या सुमारासच 
दिसूं शकेल, अतएव श. ब्रा. मधील उल्लेख त्याच्या मागे जाऊं 
शकत नाही. लो. टिळकांचें मत मुख्यत: क्रग्वेदांतील उषा- 
सूक्‍तांत वणिलेल्या आकागस्थितीवरून वनलें आहे; पण 
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क्रग्वेदाचा बराचसा भाग आर्य लोक पंजाबांत आल्यानंतर 
तयार झाला, असें त्यांचेंहि मत आहे. क्रग्वेदाचा प्रारंभ उत्तर- 
६रूवाच्या प्रदेशांत ज्ञाला असावा आणि पंजाबांत त्यांची वसति 
झाल्यानंतर क्रग्वेदाची मुख्य रचना झाली असावी, असें लो. 
टिळक अनुमान करतात. डॉ. अविनाशचंद्र दास यांनी क्रग्वे- 
दाचा काल सनपूर्व पंचवीस हजार वर्षांच्या मागे नेला आहे; 
पण अलिकडचे वेदाभ्यासी पाश्‍चात्य व कांही भारतीय पंडित 
क्रग्वेदाचा काळ टिळकांनी निर्धारित केलेल्या काळाच्या 
अलिकडेच ठरवितात. 

वैदिक काळ अधिकाधिक मागे नेण्याची प्रवृत्त ही इति- 
हासाची साखळी जुळविण्यास बाधक आहे. इतिहासांतले स्पष्ट 
व निश्चित कालखंड आधाराला घेऊन बाकीची ऐतिहासिक 
अनुमानें करणें युक्‍त असतें. ब्राह्मण ग्रंथांची भाषा सनपूर्व 
तिसऱ्या शतकांतील अद्योकाच्या लेखांशीं व त्रिपिटकांतल्या 
भाषेशीं जुळणारी आहे. म्हणजे ब्राह्मणग्नंथांचा काल बुद्ध- 
पुर्व चारशे ते पांचशे वर्षांच्या मागे नेतां येत नाही. ब्राह्मण- 
काळ आणि मंत्रकाल यांच्यांत भाषा, धर्मकल्पना आणि 
संस्कृति यांच्या विकासाची गति कमीत कमी मानली, तरी 
त्यांत हजारों वर्षाचें अंतर कल्पितां येत नाही. कोणतीहि 
भाषा हजारों वर्षेपर्यंत न बदलतां आहे तशीच राहुं शकत 
नाही. ब्राह्मणग्रंथांतील भाषेचा आणि क्र्‌ग्वेदांतील भाषेचा 
संबंध निकटचा आहे. 

वैदिक आर्यांची स्थलांतरे आणि क्र्ग्वेदाचा भौगोलिक प्रदेश 
यांविषयीं अजून महत्त्वाचे मतभेद शिल्लक आहेत. पण तरीहि 
पंजाब हा क्रग्वेद व यजुर्वेद यांच्या रचनेचा भौगोलिक प्रदेश 
होय, असें निश्‍चित करतां येतें. कुरु-पांच[ल वंद्याचा प्रदेश 
आणि यजुवेदांतील यज्ञसंस्थेचा प्रदेश एकच आहे. तो म्हणजे 
दिल्लीजवळचा पश्चिम उत्तरप्रदेशाचा भाग होय. क्रग्वेदाचा 
प्रदश काबूल-कंदाहारपासून दिल्लीपर्यंतचा असावा, असें क्र॒ग्वे- 
दांतील नद्यांच्या उल्ळेखांवरून साधारणवणें ठरवितां येतें 
कांही पंडित क्रग्वेदाचा संबंध अफगाणिस्तानाश्ीं जोडतात, 
तर कांही विद्वान्‌ इराण, असीरिया आणि कॉकेशस पर्वत 
याना सलगपणे अंतर्भूत करणारा प्रदेश क्रग्वेदरचना करणाऱ्या 
आर्यांची जन्मभूमि मानतात. त्यांनी असें अनुमान करण्याचें 
कारण, कहग्वेदांतील उकळ नद्यांची नांवें आज माहीत अस- 
लेल्या भारतीय नद्यांशीं जुळवितां येत नाहीत, हें होय. त्यांना 
क््ग्वेदांत उल्लेखिलेल्या जनांची (मानवगणांधी ) व क्रषींची 
र रश्य दिसलें आणि त्यांनी तो प्रदेश 
वेदिक आर्यांच्या क्रग्वेदरचनेचा प्रदेश ठरविला. 


खंड पहिला 


समाज व संस्कृति- त्रग्वेदांतील अनेक ठिकाणच्या अनेक 
उल्लेखांवरून वैदिक आर्यांच्या संस्कृतीची कल्पना करतां येते. 
संस्कृती च्या विकासासाठी आवश्यक असणारे आथिक स्थैयं 
आर्यांनी प्राप्त करून घेतलें होतें. ते शेतो करीत व गुरेंहि 
पाळीत. कृषि, पशूपालन, धातुकाम आणि पक्क्या मालाचें 
उत्पादन करणारे उद्योग या गोष्टी क्रग्वेदकाळांतल्या आथिक 
जीवनाच्या पायाभूत होत्या. कित्येक पशूंचा उपयोग ते शेतीची 
व वाहतुकीचीं कामे आणि विनिमयाचें साधन म्हणूनहि करीत. 
ते भूमीपेक्षा पशूंचे सांपत्तिक महत्त्व अधिक मानोत. वैदिक 
आर्यांना पशूंच्या अपार समृद्धीची हांव होती. पश्शुसमृ द्धीच्या 
वणंनाचीं कित्येक सूक्ते क्रग्वेदांत आहेत. सिध, पंजाब व गंगा- 
यमुनांचा प्रदेश भरपुर वृष्टीचा व कोसन्‌कोस पसरलेल्या 
समृद्ध कुरणांचा असल्यामुळे प्नुपालनाला अत्यंत योग्य होता. 
मना हें सुवणंनाणें वेदिक काळांत विनिमयाचें आणखी एक 
साधन होतें. पहिल्या बाबिलोनियन साम्माज्याशीं दक्षिण व 
पश्चिम हिंदुस्थानाच्या किनाऱ्यावरून व्यापार चालत असे, ही 
गोष्ट खाल्डियन संस्क्रतीच्या अभ्यासकांनी शोधून काढली आहे. 
भूमध्य समुद्रावरून व्यापार करणाऱ्या फिनिशियन वाण्यांचा 
निदेश क्छग्वेदांत पणि या संज्ञेने केलेला आहे. स्थलपथावरच्या 
व जलपथावरच्या व्यापारी वाहतुकीचीं महत्त्वाचीं साधनें 
क्रग्वेदांत उल्लेखिळेलीं आहेत. शंभर वल्ह्यांनी समुद्रांत चाल- 
विण्याच्या नौकेचें वर्णन क्रग्वेदांत येतें (१.११६.५). दुचाकी 
वेलगाड्या आणि घोड्यांनी चालवायचे लहान मोठे रथ 
वेदकाळीं वापरले जात (३.५२; २.३९; ८.९१; १०.६०). 
वेदपूर्वकालीं भारतांत राहणाऱ्या अवैदिक लोकांवर वेदिक 
आर्यांनी प्रभुत्व मिळविले, याचें एक कारण त्यांच्याजवळ 
भक्कम अशवरथ होते, हें होय. 
वेदकाळांत सुतारकामाला फार महत्त्व होतें. त्वष्टा ही 
देवता सुतारकामावरून सुचली असावी. क्र्ग्वेदांत शांभर दर- 
वाजे असलेल्या पुराचा उल्लेख आहे. 
वैदिक आर्याच्या स्त्रिया लोकरीचें सुंदर विणकाम करीत. 
वैदिक स्त्रीपुरुषांना भपकेदार वस्त्रांची आवड होती ( ५.२९; 
८.४६; १०.११). 
संस्क्रतीच्या आथिक इतिहासांत धातूच्या शोधाला व उप- 
योगाला क्रांतिकारक महत्त्व असतें. वैदिक काळीं त्या लोकांना 
लोखंडाचीं हत्यारे बनविण्याची कला प्राप्त झाली होती. 
कुऱ्हाड, तलवार, सुरी, वस्तरा इ. वस्तू त्रद्ग्वेदकाळांत लोखं- 
डाच्य़ा बनविल्या जात. उत्पादनाचीं साधनें आणि इस्त्रात्रे 
तयार करण्यासाठी वैदिकांना लोखंडाचा उपयोग करतां आला 
व त्यामुळे ते सिंधुसंस्क्रतीवर विजय मिळवू शकले. सिधु- 
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संस्कृतीला इतर धातू सांपडले असले, तरी तिला लोखंड 
मिळालें नव्हतें. वेदिकांनी भारतांतील सर्व जुन्या राष्ट्रांवर 
आपलें अधिराज्य स्थापले, त्या कामीं लोखंड व अश्‍वरथ हो 
दोन साधनें त्यांना अत्यंत उपयोगी ठरलीं. 

वैदिक आर्याना भारतांत सोन्याचा मुवलक सांठा मिळाला 
होता. त्याचा त्यांच्या आथिक जीवनावर फार मोठा प्रभाव 
पडला यांत शंका नाही. वेदिक आर्य सोमयागांत सोन्याच्या 
पात्रामध्ये सोम पिळीत असत ( क्र. ९.७५.३२ ) . अशवमेधांत 
सोन्यारुप्याचीं पात्रे वापरीत असत. स्त्रीपुरुषांचे अलंकार 
सोन्याचे असत व घोड्यांनाहि सुवर्णालंकारांनी मढवीत असत 
(क्र. ५.५२.४; ४.२.८). क्र्ग्वेदांत व इतर वेदांत सोन्याला 
पुष्कळच महत्त्व दिलें आहे, तें वैदिकांच्या सुवर्णयुगाचें 
सूचकच आहे. 

खासगी संपत्ति हा क्रग्वेदकालीन समाजसंस्थेचा पाया होता. 
क्ग्वेदकालीन समाजसंस्था प्राथमिक रानटी अवस्थेतून बाहेर 
पडली होती, हें वेदांतील दाय, दान व त्रण या कल्पनांवरून 
निश्चित होतें. पितृपरंपरेचा वारसाहक्क क्र्ग्वेदकाळीं रूढ 
झाला होता. “आम्ही पितृधनाचे मालक व्हावें अशो आकांक्षा 
क्रग्वेदांत व्यक्‍त ज्ञाली आहे ( १.७३.१ ). ज्येष्ठ पुत्राला 
पेतृक धनाच्या वांटणींत अधिक भाग मिळत असे. क्रणसंस्था 
ही क्र्ग्वेदकालांतच अस्तित्वांत आली होती. इहलोकी क्णमुक्‍त 
होऊन स्वर्गाला जाण्याची कल्पना लोकांच्या मनांत दृढ झाली 
होती. क्रणसंस्था ही संपत्तीच्या संचयाची द्योतक आहे, तशीच 
वेदिक दानसंस्थाहि खाजगी संपत्तीच्या मोठ्या संचयाची 
द्योतक ठरते. यज्ञांतील दक्षिणांचीं परिमाणे असे सुचित कर- 
तात, की शरीरश्रमाने न जगणारा असा दात्यांचा व दान 
घेणाऱ्यांचा मोठा वर्ग वेदिक समाजांत निर्माण झाला होता. 

केवळ भौतिक साधनांनी संस्कृतीची साधना होत नसते. 
भौतिक साधनें व आथिक व्यवस्था यांना मानसिक साधनां- 
चीहि जोड लागते. भाषा व गणित हीं मानवी व्यवहाराची 
मानसिक साधनें होत. वैदिक लोकांनी गणन व लेखन या 
बाबतींत चांगळी प्रगति केलो होती, याचों प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष 
प्रमाणें वेदांत सापडतात. क्रग्वेदांत वर्णाला अक्षर म्हटलें 
आहे. वैदिक कवि छंदोरचना करतांना अक्षरें मोजीत. 
मोजण्याची कला किंवा गणित या विषयांत वैदिकांनी इतर 
प्राचीन राष्ट्रांपेक्षा पुढे पाऊल टाकलें होतें. दश्यांक पद्धति 
वैदिकांनीच शोधून काढली. शून्याची कल्पनाहि त्यांचीच आहे. 
या शून्यकल्यनेने गणितशास्त्रांत क्रांति केली. इतकी प्रभावी 
शुद्ध कल्पना दुसरी कोणती नाही, असें गणितवेत्त म्हणतात. 

* मनुष्य ' ही अत्यंत उदात्त अर्थाची कल्पना वेदिक आर्यांना 
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स्फुरली. ही कल्पना निर्माण झाल्यावर पुरुषसूक्तांत ईश्‍वरा- 
लाच पुरुप म्हणजे मनुष्य या संज्ञेने निदिष्ट केलें गेलें. विश्‍व- 
शक्तीची 'सुक्रति' म्हणजे मनुष्य होय. मनुष्य हा सकल सृष्टीत 
श्रेठछ आहे व भक्ति आणि आदर व्यक्‍त करण्यास मनुष्य हें 
ईइवररूप सर्वांत अधिक उपयुक्‍त आहे, अक्ली नैतिक कल्पना 
वैदिक आर्यांच्या मनांत निर्माण झाली. क्र्रत हें विश्वव्यापी 
तत्त्व वेदिक क्रषींना नीतिकल्पनेवरूनच सुचलें. त्त आणि 
अनृत या दंद्राने नीत व अनीति हेंद्रंद्ध त्यांनी दिग्दशित 
केलें. * एकं सत्‌ ' म्हणून निदिष्ट केलेलें तत्त्व वैदिक आर्यांनी 
प्रतिमादिलें व सर्व कांही ईदवरमय असून एकाच सतांतुन 
प्रकट झाले आहे, असें सांगितलें. अ्ला प्रकारे त्ररत व एकं सत्‌ 
हे दोन मूलभूत विचार वेदिक क्ररषींना प्राप्त झाळे. या 
विदवमननात्मक प्रतिभेच्या पाठीमागे वैदिक मनाला अमर- 
त्वाची उत्कंठा होती. सर्व देवतांशीं एकात्मभाव प्राप्त करूत 
घेगे, हाच अमरत्वाचा उपाय वैदिक त्रद्रषींना दिसला. इहलोक 
व परलोक यांचा सांधा त्रट्ग्वेदांतील त्रट्रषींनी पुर्णपणे सांधळा 
होता. हें जग त्यांना स्वर्गाइतकेंच सुंदर दिसत होतें मृत्यूभयाने 
या जगावद्दळची विरक्त त्यांच्या मनांत डोकावली नाही. 

देव व मानव यांचें या जगांतील संगमस्थान या अहंपाते 
वेदिकांनी यज्ञसंस्था निर्माण केली. तीच पुढे वैदिक संस्क्रतीच्या 
विस्ताराचे केंद्र वनळी. सामाजिक जीवनाची प्रक्रिया व सामा- 
जिक संस्थांची संघटना यांचा गाभा म्हणजे यज्ञ होय. परमे- 
वर हा यज्ञरूप आहे, अशी वैदिक क्लषींची धारणा होती. 

क्ग्वदात सामयागाला मध्यवर्ती स्थान आहे. सोम द्र 
वृष्टीचें व अग्नि हें प्रकाशाचे प्रतीक होय. ऊन आणि पाऊस 
यांच्या योगानेच सर्व सजीव सृष्टि चालत असते. अन्नाची 
उत्पत्तिहि त्यांतूनच होते. यज्ञाविवयीं वैदिक क्रषींची अशी 
भावना असल्यामुळे त्यांनी जीवनांतली प्रत्येक महत्त्वाची क्रिया 
यज्ञांत गोवून टाकलो. या यज्ञसंस्थेतून पुढे भारतीयांची समाज- 
व्यवस्था, राजशासन, कायदा, पुराणें, कला इ. गोष्टींचा विकास 
झाला. उपनिषदांतलें तत्त्वज्ञानदेखील याज्ञिकांच्या मननांतूनच 
निमाण झालें. वेद आणि यज्ञ यांच्याशी प्रत्यक्ष किवा अप्रत्यक्ष 
ऐतिहासिक संवंध जोडतां येत नाही, अशी कोणतीहि भारतीय 
संस्कृतीची शाखा नाही. 

क्रग्वेदाचें ध्यात- चतुवर्ग चितामणि या ग्रंथांत क्रग्वेदाची 
मूति कल्पून तिचें ध्यान पुढीलप्रमाणे केलें आहे- 

क्रग्वेद: इवेतवणं: स्याद्‌ द्विभुजो रासभानन:। 
अक्षमालाभय: सोम्य: प्रीतःचाध्ययनोद्यत: ।। 

अर्थ -क्र्ग्वेद हा व्वेतवर्णाचा, द्विभुज, गाढवाचे तोंड अस- 

लेला, एका हातीं अक्षमाला व दुसरा हात अभय मुद्रेत असळेला, 
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प्रसन्न व अध्ययनाला उद्य्क्‍त आहे. [क्र. द.; क. आ. ; वे. 
सा. सं.; वे.वा. इ.; म. ज्ञा. को. ] 


७ ढु > 
क्रचीक अठराव्या द्वापारांतील एक अवतार. [पु. इं.] 


जिश्व एक सूक्तद्रष्टा. हा भारद्वाज गोत्रांतला आहे. 
क्राजश्ना क्रग्वेदाच्या सहाव्या मंडलांतील ४९ ते ५२ हीं 
सूक्ते याच्या नांवावर आहेत. हीं सूक्ते ओज व कांतिया गुणांनी 
युक्‍त आहेत. याने रात्र आणि उपा यांना आरक्तवर्ण विभू- 
तीच्या दोन कन्या म्हटलें आहे. एक नक्षत्रहाराने मंडित, तर 
दुसरी सूर्यतेजाने चित्ताकपंक आहे ( ६.४९.३ ). याने सर- 
स्वतीला अद्भुतचरित्र, अतिपवित्र व मंगलधाम म्हटलें आहे 
( ६.४९५.७ ). एका ठिकाणीं नमस्काराचें माहात्म्य सांगतांना 
तो म्हणतो - 
नभ इदुग्रं नम आ विवासे 
नमो दाधार पृथिवीमुत द्याम्‌ । 
नमो देवभ्यो नम ईश एषां 
कृतं चिदेनो नमसा बिवासे ।। 

(क्र. ६.५१.८) 
अर्थ- नमस्कार करणें हेंच उग्र तप. म्हणून मी ह्या तपा- 
चेंच आचरण करतों. नमस्कारानेच द्यावा-पथिवींना आधार 
मिळाला आहे. म्हणून सर्व दिव्य विबुधांना नमस्कार 1 नमन- 
रूप तपानेच या सर्वांवर सत्ता चालते. जें कांही पातक 

घडलें असेल, तें नमस्कारानेच घालवितां येतें 
हा राजा असून मोठा झुंजार व इंद्राचा मित्र होता. वृकगद 
नावाच्या दस्यूशीं युद्ध करून याने त्याचें पारिपत्य केलें. याचा 
सर्वात महत्त्वाचा पराक्रम पिप्रुनामक दस्यूशीं झालेल्या लढा- 
व सढ व त्याचा गोळवाडा फोडन 
लुटला. [क्र. द. ] भे 


क्ण मो व्याख्या अशी-'पश्‍चाच्छोध्यत्वेनाइगीकृत्य गृहीत 

_ देव्यमू > परत करण्याच्या बोलीवर घेतलेले द्रव्य तें 
क्ट्ण होय र! शब्दशक्तिप्रकाशिका ). क्ग्वेदांत करणाचा उल्लेख 
अनेकदा येतो. त्यावरून त्या काळींहि क्रण । देण्याघेण्याची 
प्रथा असावी, असें दिसतें (क्र. र. छा, ह. १. 
४७. १ ७) . दूत खेळण्यासाठी ए 
क न आलें नाही, तर त्याला धनकोचा दास व्हावें 

(%. १०. २४). कूण न फेडणाऱ्या माणसाला चोरा 
प्रमाणे खांबाला बांधून ठेवल्याचेहि उल्लेख दिसतात. कर्जावर 


१ देढे, १०; ८. 
खाद्याने जर कर्ज घेतलें व तें 


खंड पहिला 


व्याज घेण्याची प्रथा होती; पण त्याचा दर काय असे, तें मात्र 
समजत नाही (क्र. ८. ४७. ७; अथर्व. ६. ४६. ३). क्ररणकोचा 
किवा धनकोचा मृत्यू झाला, तरी त्याचे वारस कर्ज फेडीत. त्ररण- 
मुक्‍त होणें, हें नेतिक कर्तव्य होय, असें प्राचीन काळापासून 
मानलें गेठं आहे. ' पर त्रणा सावीरध मत्कृतानि ' >मी केलेलीं 
एकंदर क्रर्णें व पातकें त नाहीशीं कर, असें गृत्समद क्रपि 
कळवळून म्हणतो (क्र. २.२८.९). लोकिक किवा व्यावहारिक 
क्रणांतून पुढे नेतिक क्रणत्रयाची कल्पना उगम पावली. धामिक 
क्गें फेडण्यासाठी जशी पुत्राची आवश्‍यकता आहे तशीच 
व्यावहारिक करणाच्या फेडीसाठीहि ती आहे, असें नारदस्मृतींत 
सांगितलें आहे(४.५-९) . त्रण परत केलें नाही, तर त्ररणकोला 
धनकोच्या घरीं दास, स्त्री किवा पशु यांचा जन्म घ्यावा 
लागतो, असें कात्यायनाने म्हटलें आहे (५५१,५९१). यावरून 
ज्याला आपले पितर अधोगतीला जाऊं नयेत असें वाटतें त्याने 
पितृत्ररण फेडायलाच हवें, अश्ञी धारणा समाजांत दुढ झाली. 
मात्र जुगार व मद्यपान यांसाठी बापाने कर्ज काढलें असल्यास 
तें फेडण्याची जबाबदारी पुत्रावर नाही, असें मनु सांगतो 
(दकशपुर). 
कर्ज देऊन त्यावर व्याज घेणें, याला ते. सं. व अथवंवेद यांत 
कुसीद म्हटलें आहे. “ कुसीदं वृद्धिजीविका “र्‌ व्याजावर उप- 
जीविका करणें, म्हणजे कुसीद होय ( अमर ). मनूने रकमे- 
वरील व्याजाचे चक्रवृद्धि, कालवृद्धि, कारिता व कायिका असे 
चार भेद सांगितळे आहेत (८.१५२). बृह्स्पतीने त्यांचें स्वरूप 
पुढील इलोकांत स्पष्ट केलें आहे - 
कायिका कायसंयुक्‍ता मासग्राह्या च कालिका । 
वद्वेवृंद्धिश्‍चक्रवृद्धिः करिता क्रणिना कृता ।। 
शि (मनु ८.१५३ वरील टीका ) 
याचा विस्तृत अर्थ असा - (१) शरीरश्रम (दासाचे किवा 
बेलाचे) रूपी व्याज देणें किवा गाईचें दूध देणें, ही कायिका 
वृद्धि होय (स्मृतिचंद्रिका २.१५४), (२) दरमहा व्याज 
घेणें, (२) व्याजावर व्याज अर्थात्‌ चक्रवाढ पद्धतीने व्याज 
घेणें व (४) त्र्रणकोने स्वतः सुचविलेलें व्याज घेणें. 
याशिवाय बृहस्पतीने शिखावृद्धि व भोगलाभ असे आणखी 
दोन प्रकार सांगितले आहेत. शिखावृद्धि म्हणजे केसांप्रमाणे 
रोज थोडें थोडे वाढणारे व्याज व भोगलाभ म्हणजे क्रण- 
कोच्या घराचा किवा दोंताचा उपभोग घेणें होय. 
व्याजाच्या दराबद्दल कौटिल्य सांगतो, की शंभर पण कर्जा- 
वर एका महिन्याचें सव्वा पण व्याज घ्यावें. स्मृति व सूत्रे यांच्या 
काळांत परिस्थितीला अनुसरून व्याजाचे कमी अधिक दर 
मान्य होते. मात्र मुद्दल व व्याज मिळून दामदुपटीपेक्षा अधिक 


भा. सं. को. ४६ 
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रक्‍कम घेऊं नये, असें बहुतेक सर्व धमंशास्त्रकारांचें मत आहें क 
भारी दराने व्याज आकारणे हें महापाप होय, असें बौधा- 
यन व वसिष्ठ यांनी म्हटलें आहे (वौ. ध. स्‌. १.५.९३ 

ध. सू. २.४०-४२ ). कर्ज देण्यापूर्वी धनकोने पुरेसें तारण 
घ्यावें किवा विशवासाहं जामीन ध्यावा आणि लेखी करार 
करावा किवा साक्षीदार ठेवून व्यवहार करावा, असें बृहस्प- 
तीने सांगितलें आहे. [हि.घ. ; वे. इं.] 


क. रुशम जनांचा हा एक वेदिक राजा होता. हा 
करणचय ठा धनाढ्य होता. बभ्रूने याच्या दानाची 
प्रशंसा केली आहे (क्र. ५.३०.१२-१४). 


९ वी “१ क. ४५ टे ठू 
क्रणतीथे नमंदेच्या तीरावरचें एक तीथ. [ पु. इं. ] 


क्रणात्रथ तीन कणांचा समुदाय. क्रणत्रय ही भारतीय 
समाजकास्त्रांतली मूलभूत कल्पना आहे. हो 

कल्पना प्रथम ते. संहितेंत (६. ३. १०. ५) आली आहे -- 

जायमानो वे ब्राह्मणस्त्रिभिक्रणेर्वा जायते । ब्रह्मचर्येण 
क्रषिभ्पो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितभ्यः । एष वा अनणो य 
पुत्री यज्वा ब्रह्मचारिवासी । 

अथ-जन्माला यंणारा ब्राह्मण तीन क्रणांसह जन्मतो. 
त्रषींचें त्रण ब्रह्माचर्याने, देवांचे त्रण यज्ञाने व पितरांचें करूण 
प्रजोत्पादनाने फेडतां येतें. पुत्रवानू, यजनशील व ब्रह्मच पुणं 
करणारा मनुष्यच अनुणी होतो. 

शतपथ ब्राह्मणाने या कल्पनेंत महत्त्वाच्या सुधारणा केल्या 
आहेत. त्यांत ब्राह्मण शब्द वगळून मानवमात्राला तो सिद्धान्त 
लागू केला आहे. त्याशिवाय त्याने तीन क्रणांबरोबर मनुष्ये- 
क्रण नांवाचे चोथें एक त्रण मानलें असून माणसांना अन्न व 
वस्त्र दिल्याने तें त्रण फिटतें, असें सांगितलें आहे. जो हीं 
चारहि करर्णे फेडतो म्हणजेच जो हीं सर्वे कतंव्ये करतो, तो 
कुतकृत्य होतो, असे म्हटलें आहे (श. ब्रा. १. ७. २. १-६). 

धर्मकल्पनेप्रमाणेच त्ररणकल्पना हीसुद्धा नीतिशास्त्रांत अत्यंत 
महत्त्वाची ठरली आहे. नेतिक जबाबदारीच्या कल्पनेचा मुळा- 
पासून कसा विकास होत गेला, त्याची सूचक अशी ही क्रण- 
कल्पना आहे. ही तक्ररणकल्पना आश्रमव्यवस्थेशीं जोडून दिली 
आहे. किंबहुना आश्रमधर्म हा क्रणकल्पनेवरच उभारलेला 
आहे. मानवसमाज देवघेवींवर अधिष्ठित असतो. आपणा- 
जवळ असलेलें संचित धन दुसर्‍या गरजू मनुष्याला दिल्या- 
शिवाय सामाजिक व्यवहार चालत नाहीत. अर्थात्‌ जें दुसऱ्या- 
कडून घेतलें, त्याची परतफेड करण्याची जबाबदारीहि क्रण- 


>. ४ 


क्षणत्रय 


कोवर असते. जें दुसर्‍यापासून परत करण्यासाठी घेतलें, त्यालाच 
क्ण म्हणतात. प्रथम ही कल्पना केवळ धनापुरतीच मर्यादित 
होती; पण पुढे माणसाच्या तीन किंवा चार प्रकारच्या नैतिक 
जवावदाऱ्यांनाहि ती लागू करण्यांत आली. हें कार्य वेद- 
काळांतच घडलें. या कल्पना पुढीलप्रमाणें- 

(१) विद्वव्यवहार चालविणारा परमेश्‍वर माणसाला 
जीवनसाधनें देत असतो. या उपकारांची जाणीव देवक्र्रण या 
संज्ञेने वेदांनी दिळी आहे. हें क्रण मनुष्याने यजन, पूजन, इ. 
धामिक व दैविक करृत्यांच्या द्वारे फेडायचें असतें. 

(२) विद्या व कला यांचा पिढ्यानुपिढ्या संचय होऊन 
मनुष्याची संस्कृति वाढत असते. क्रपी हे वेद-कलांचे अर्थात्‌ 
विद्या-कलांचे प्रणेते होत. तें त्यांचें त्रट्रण वेदांचें अर्थात्‌ विद्या- 
कलांचें अध्ययन करून आणि त्यासाठी ब्रह्मचर्य पाळून 
फेडायचें असतें. 

(३) मानववंज्याची अविच्छिन्न परंपरा अनंत आपत्तीतून 
निभावून आजतागायत चालत आली आहे. अनादिकालापासून 
वेळोवेळीं अनेक आपत्तींशीं झुंजून मानवाच्या पुर्वजांनी आत्म- 
रक्षण व प्रजारक्षण केळ आहे, म्हणूनच त्यांना पितर म्हण- 
तात. इथे माता, पिता किवा सर्वच पुर्वज पितृ शब्दाने सचित 
होतात. आपलें जीवन म्हणजे त्यांच्यापासून प्राप्त झालेलें 
त्रण आहे. ह्या क्रणांतून मुक्‍त होण्याचा मार्ग म्हणजे गृह्स्था- 
श्रम स्वीकारून प्रजोत्पादन करणें हा होय. प्रजासातत्य हान 
पितरांच्या प्रयत्नाचा मुख्य उद्देश असतो. तो पार पाडल्यानेच 
पितृक्रणांतून मुक्ति मिळते. 

(४) शतपथत्राह्मणांत चौथे मनुष्यक्र्‌रण सांगितलें आहे. एक- 
मेकांच्या सहकार्याने मानवी प्रपंच चालत असतो. सभोवतीचा 
मानवसमाज आपल्याला अनेक प्रकारे अनेक गोष्टी देत 
असतो, हेंच मनुष्यक्रपण होय. दान व सहकार्य यांच्या योगाने 
या क्रणांतून मुक्‍त होतां येतें. [ वे. सं. वि.; हि. ध. ] 


वाणप्रमाचन प्रयागांतळें एक तीर्थ. या तीर्थावर एक रात्र 
वस्ती व स्नान केल्याने मनुष्य क्रणमक्‍त 
होऊन स्वर्गाला जातो, असें सांगितलें आहे. [ कृ. क. त. ] 


ऱ एक पितृती्थ. या ठिकाणीं श्राद्ध करण्यास 
कणमाचन गतल त 
सांगितलें आहे. [ मत्स्य पु. २२. ६७] 
ज वाराणसीमधलळें एक क्षेत्र. या ठिकाणीं 
ण्‌ क रीं न्स > 0.२ 
क्रणमाचनक हिवाची तीन लिंगे असून त्यांच्या दशंनाने 
त्रिविध क्रण नष्ट होतें, असें सांगितळें आहे. [कृ. क. त. ] 
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> 0 क्रःणमोक्ष म्हणजे त्रणाची फेड. ती कर- 
कणमाक्षमुह्रत ताना पुढीलप्रमाणे मुहृ्त॑ पाहावा, असें 
सांगितलें आहे- गुरु, शनि हे वार, त्या ग्रहांची लग्नें व लग्नांचे 
अंश, रिक्ता तिथि, कुलिक मुहूत, अनुराधा नक्षत्राचा द्वितीय 
चरण व मंत्र मुहुर्त. अशा योगांवर त्रण परत केल्याने पुनरच 
क्ण करण्याचा प्रसंग येत नाही, अशी याच्या मुळाशी समजूत 
आहे. [नि. सि. ] | डु न 


क्रणापनोद घेनुदान १ हा (व, कपि व पितर याचे 

८ण जन्मत:च असतें. त्याची फड 
होण्यासाठी वेगवेगळीं कर्तव्यें धर्मशास्त्रांत सांगितलेली आहेत. 
तीं कतंव्यें योग्य प्रकारे पार न पडल्यास त्या त्ररणांतून मुक्‍त 
होण्यासाठी धेनुदान सांगितलें आहे. त्यासाठी तांबडी सवत्स 
धेनु आणून तिला वस्त्रालंकारांनी भूपवितात. तिच्या शेपटीला 
मोत्यें बांधतात. मग तिची पूजा करून तिच्या दानाचें उदक 
ब्राह्मणाच्या हातावर सोडतात. [दा. चं. ] 


(१) क्व या गतिवाचक धातूपासून हा शब्द बनला 
कर्त आहे. गति, प्रगति, गतीचा योग्य क्रम, सत्य, विशव- 
व्यवस्था, सत्याचा मागं, प्रशस्त वर्तनक्रम असे या दाव्दाचे 
पर्यायार्थ आहेत. 

या विविध अर्थांत विश्‍वाचा शाश्‍वत नियम हा त्रव्त 
शब्दाचा प्रमुख अर्थ मानलेला आहे. विश्‍वांतली व्यवस्था, 
प्रतिष्ठा व नियमन यांना कारणीभूत असलेलें आणि सकल 
सृष्टीच्या आधी उत्पन्न झालेलें तत्त्व, म्हणजे क्रत होय. आका- 
शांतल्या असंख्य तारका, नाचत हसत अवतरणारी आणि 
नेत्रांना आनंद देणारी उषा, तीन पावलांत त्रिभुवन व्यापण्या- 
साठो उगवलेला प्रात:ःकालचा सूये, एकामागन एक येणारे 
दिवस-रात्र, क्रतुचक्राचें नियमित परिवर्तन, वनस्पतींतल्या 


नियमबद्ध विकासक्रिया, प्राण्यांच्या गर्भधारणेतील निग्चित 


कालावधि, तसेच सृष्टींतली सुसंबद्धता, सुसूत्रता आणि द्यावा- 


पृथिवींचा अभेद्य संबंध, या सर्व घटनांच्यामागे क्रत नामक 
तत्त्व आहे, असें वैदिक क्रषींच्या कल्पनेला स्फुरलें आहे. 
देवांचा आदिदेव प्रजापति हा क्तांतून प्रथम उत्पन्न झाला, 
म्हणून त्याला क्रतज म्हटलें असून अग्नि, सोम, वरुण, सविता, 
इ. देवांना क्तावा क्रत धारण करणारे व क्रतपा -_क्रताचें 
रक्षण करणारे, असें म्हटलें आहे. विश्‍वाची प्रगति एका निश्‍चित 
मार्गाने होत असते. प्रगतीच्या या मार्गाचें अनुसरण करणें, हा 
वेदिक देवतांचा धम आहे. तें त्यांचें ब्रत आ हे. म्हणूनच क्रग्वे" 


दांत सर्व देवतां ह्ट्ले 
देवतांना धृतव्रत म्हटले आहे. मानवी जीवनाच्या 


खंड पहिला 


विकासाचा मार्गंहि याच तत्त्वाच्या आचरणाने चालतो. अत- 
एव मानवानेहि क्रर्तावा आणि क्रतपा झालें पाहिजे, अशी 
वेदिक त्ररषींची आकांक्षा आहे. 

विश्वाच्या विकासाचे शाश्‍वत तत्त्व आणि मानवाच्या 
जीवनसाफल्याला आवश्यक असणारा धर्मं या दोन्ही गोष्टी 
तरत या शब्दाने ध्वनित होतात. म्हणूनच देवांच्या आणि 
सज्जनांच्या मार्गाला ' त्ररतस्य पन्था: ' म्हटलें आहे. पैजवन 
सुदास इंद्राला म्हणतो -- 

वयमिन्द्र त्वायव: सखित्वमा रभामहे । 
क्रतस्य न: पथा नया$ति विश्‍वानि दुरिता ... 1 
( ता. १० शवे. इ) 

अर्थ -- हे इंद्रा, आम्ही तुझ्यावर विश्‍वास ठेवणारे आहों. 
तुझीच कृपा मिळविण्याचा आमचा प्रयत्न आहे. तरी क्रताच्या 
मार्गाने (तूं) आम्हांला सर्व पातकांच्या पार ने. 

क्रताची ही महान्‌ कल्पना वैदिक धर्माची प्रेरणा आहे. 
पुढच्य़ा काळांत त्याला यज्ञ, सत्य व ब्रह्म असे नवे अर्थ प्राप्त 
झाले. वेदोत्तरकालांत धर्मकल्पनेचा संकोच झाला. समग्र त्रत- 
देर्शनाऐवजी क्रताच्या |(वशिष्ट अंगावरच विशेष भर दिला 
जाऊं लागला. ब्राह्मणांच्या काळांत यज्ञसंस्था महत्त्व पावल्या- 
मुळे त्र्रत म्हणजे यज्ञ हा अर्थ त्या काळांत रूढ झाला. पुढच्या 
केळांतल्या कर्मकांडाच्या पुरस्कर्त्यानीहि त्ररत हें केवळ यज्ञ- 
स्वरूपच मानलें. 

सत्य आणि ब्रह्म हे क्रताचे पर्याय म्हणून यास्काने दिले 
असले, तरी त्याच्या दृष्टीने ते त्ररताचे गौण अर्थ होत. प्रधान 
अर्थ यज्ञ हाच गृहीत धरून त्याने त्र्रत शब्दाची निरुक्ति केली 
आहे. हा एक प्रकारें त्रताच्या महान्‌ कल्पनेचा संकोचच 
होय, असें म्हटलें पाहिजे. 

पुढे यज्ञीय करमकांडाचा उबग येऊन उपनिषद्कारांनी तत्त्व- 
संशोधन सुरू केलें. त्यांच्या त्या चितनांत त्यांना क्रताच्या 
* सत्य ' स्वरूपाचें दर्शन घडलें. उपनिषद्‌-वाड्मयांत क्र्वताच्या 
सर्व कल्पना सत्याच्या परिभाषेंत मांडलेल्या आहेत. ब्राह्मण- 
काळांत जसा यज्ञ, तसा उपनिषद्कालांत अंतिम सत्य आणि 
त्याची प्राप्ति हा युगधर्म होता. 'त्रतं सत्यं परं ब्रह्म ' या उप- 
निषदवचनांत ' क्त हें सत्य आणि त्याबरोबरच परब्रह्म अशा 
फार मोठ्या नांवाने ओळखलें जाऊं लागलें (म. ना. उ. 
३.५.६) पण निरनिराळ्या काळीं त्रद्त शब्दाचे भिन्न मिन्न अर्थ 
प्रचलित झालेले दिसले, तरी शाश्‍वत धर्म आणि विश्‍वनिया- 
भकतत्त्व हे क्रताचे मूळ अर्थ पूर्णपणे कधीहि दृष्टीआड झाले 
नाहीत. क्रत शब्दाचा साक्षात्‌ उल्लेख असो वा नसो; पण 
त्याची कल्पना मात्र या ना त्या स्वरूपांत अभिव्यक्‍त होत 


७२३ 


त्र्ट्तु 


राहिली आहे. मनुष्याच्या अंतःकरणांत निसर्गतःच त्ररत आणि 
अनृत यांची जाणीव असते. विवेक आणि संस्कार यांनी त्या 
जाणिवेला स्वष्टपणा येतो व त्यांतुन माणसाचीं कतंव्ये व अक- 
तंव्ये निश्‍चित होतात. मनुष्याच्या अंतरंगांतील नैतिक सत्य व 
विश्‍वशकक्‍्तीच्या अस्तित्वाला आणि व्यापाराला प्रेरक असलेलें 
सत्य एकच असून तेंच क्रत होय, अज्ञा निश्‍चयाप्रत वैदिक 
क्रषींची प्रतिभा पोचली. ही त्ररतकल्पना म्हृणजे क्रग्वेदांतल्या 
तत्त्वज्ञानाचा मूलाधार होय. [वे. सं. वि.; ना. भा. ध. ] 
(२) भावी काळांतील १२ वा मनु. [मत्स्य पु. ९.२७] 


रज निरनिराळ्या युगांत झालेल्या व्यासांपैकी एक 
क्रतजय ह्यास. [ तर्यण ] 


11) 
| व्यक 


क्रतथामा भावी काळांतला १३ वा मनु. [पु. इं. 


कि एक श्रेष्ठ सिद्ध. तो जनांना ज्ञान देण्यासाठी 
कपध्यन द्य तत अत्य दु क 

गभर हिंडत असतो. [ भाग. पु. ६.१५ १५] 

क्रतंभरा प्लक्षद्वीपांतली एक नदी. [ भाग. पु. ५-२०.४] 
क्रतत्रत शाकढोपांतील लोकांचा एक वगं. [पु. इं.] 


कर्त याची व्याख्या अशी--' सौरं मासद्ृयं राम क्रतुरित्य- 
कठु अिधीयते ' हे रामा, सौरमासद्याला क्रतु असें म्हण- 
तात (पु. चिं.). हे सहा असून त्यांचीं नांवे वसंत, ग्रीष्म, वर्षा, 
शरदु, हेमंत व शिशिर अशीं आहेत. चेत्रादि मास धरून 
यांची गणना करतात. वर्षाचे विविध हंगाम अशा अथीं क्रतु 
शब्द क्रग्वेदांत अनेक वेळां आला आहे; पण तिथे तीनच 
क्रतुंची कल्पना आढळते. चार महिन्यांचा एक क्रतु अशी 
त्यांची योजना आहे ( क्र. १.-४९.३; १.१६४-२ ). वसंत, 
ग्रीष्म व शरद्‌ अशीं त्यांचीं नांवे आहेत (१०.९०.६). प्राचीन 
काळीं प्रत्येक क्र्तूच्या प्रारंभीं देवतांना बलि अपण करण्याची 
प्रथा होती (श. ब्रा. १४-१.१.२८). 

त्यानंतरच्या काळांत वसंत, ग्रीष्म, वर्षा, शरद्‌, हेमंत असे 
वर्षाचे पांच त्रतु मानले गेले (अथव. ८-२.२२; ते. सं. १. 
६.२.३; श. ब्रा. १३५११). जेव्हा पांच क्रत्‌ मानीत, तेव्हा 
हेमंत-शिशिर यांचा एकत्र अंतर्भाव करीत. तेत्तिरीय संहितेत 
दुसर्‍या एका ठिकाणीं सहा क्रतू मानळे असून मबु-माधव, 
शुक्र-शुचि इ. बारा माहित्यांबरोबर वसंत, ग्रीष्म इ. प्रकारें 
त्यांची सांगड घातली आहे (४.४.११). वेदांत जिथे जिथे 


त्र्ध्तु 


सहा क्ररतूंचा एकत्र उल्लेख केला आहे, तिथे तिथे त्रतूंचा 
आरंभ वसंतावासूत धरलेला आहे. सर्वे क्रतूंत वसंत हा मुख्य 
होय, अशीं स्वतंत्र वित्रानेंहि आहेत. “मुखं वा एतदुतूनां 
यद्दसन्तः'चन्वसंत हें क्वरतूर्चे मुख होय (ते. ब्रा. १.२.६). गीतेंत 
श्रीकृष्णानेहि ' क्रतूनां कुसुमाकर:'च्च्त्र्तूंमध्ये मी वसंत होय, 
असें म्हणून वसंतालाच श्रेष्ठत्व दिलें आहे (१०.३५). तंत्ति- 
रीय ब्राह्मणांत दुसर्‍या एका ठिकाणीं संवत्सर हा एक पक्षी 
कल्पून पुढील रूपक केलें आहे-- 
तस्य ते वसन्त: शिर: । ग्रीष्मो दक्षिण: पक्ष: । 
वर्षा: पुच्छन्‌ । शरदुत्तर: पक्ष: । हेमन्तो मध्यम्‌ । 
(१.१०.४.१) 

अर्थ - वसंत हें संवत्सररूपी पक्ष्याचें मस्तक, ग्रीष्म उजवा 
पंख, वर्षाक्र तु पुच्छ, शरद्‌ डावा पंख व हेमंत मध्य होय. 

क्त हे सूर्याच्या गतीवर अवलंबून असतात. सध्या आपण 
चेत्र-वेशाख > वसंत क्रवतु, अशी गणना करीत असलों, तरी 
क्रतू हे चांद्रमासांवर अवलंबून नसून ते सौरमासांवर म्हणजे 
सूर्यसंक्रांतीवर अवलंबून असतात. त्यामुळे वसंताचा आरंभ 
चेत्र शु. १ देस न होतां, तो मीन राज्लींत सूर्य गेला असतां 
होतो, असें समजतात. पंचांगांतहि त्या प्रकारेंच त्याचा निदेश 
केलेला असतो. क्र्तूंचा वास्तविक अर्थ असा आहे, की सूर्याने 
दोन संक्रांती भोगल्या असतां एक क्र्तु पूर्ण होतो व अक्या 
प्रकार बारा राक्षांत सहा क्रतु होऊन संवत्सरचक्र पुरे होतें 

सांप्रत कतुचक्राचा चेत्रादि गणनेशीं मेळ बसत नाही. तें 
सुमारे एक महिना मागे गेलें आहे. चैत्रारंभापासन वसंतार॑ंभ 
मानणें, ही गणना महाभारतानंतरची आहे. ती इ. स. च्या प्रारं- 
भाच्या सुमाराची आहे. त्यांत ज्येष्ठ-आषाढ हे ग्रीष्माचे महिने 
धरले आहेत व श्रावण-भाद्रपद हे वर्षाक्ररतूचे मानले आहेत; 
पण सात्रत आपाढापासूनच पाऊस सुरू होतो. महाभारतांत 
“ सर्वेसस्य सुखे काळे ' असे कातिकाचें वर्णन आहे; पण अलि- 
कडे धान्य व गवत तयार होण्याचा तो काल आहिवनांतच 
येतो. यावरून महाभारतकालापासून आतापर्यंत क्रतू सरा- 
सरीने एक महिना मागे हटले आहेत, असें स्पष्ट दिसतें. 

क्रतूंचें चक्र सूर्याच्या उत्तर-दक्षिण गतीमुळे उत्पन्न होतें, ही 
गोष्ट महाभारतकाळीं ज्ञात होती. सूर्य दक्षिणेकडे गेला 
म्हणजे शीत उत्पन्न होतें व तो फिरून उत्तरेकडे आला म्हणजे 
पाणी शोषून घेतो. नंतर तो तें पाणी (प्जन्यरूपाने ) खाली 
सोडतो व पुन्हा पृथ्वीवर सस्यादींची उत्पत्ति करतो, ' असें 
महाभारतांत म्हटलें आहे (वन. ६३). 

वर्षातल्या तीन क्रतूंच्या प्रारंभी तीन यज्ञ करण्याची बृद्ध- 
पूर्वे भारतीयांची चाल होती. पुढे बुद्धाने थोडासा फरक करून 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


तीच कल्पना स्वीकारली. पहिल्या क्रतंत वृक्षातळीं राहून 
मनन करायचे, दुसर्‍्यांत वस्स (वर्षावास) करायचा व तिस- 
र्‍्यांत पर्णश्नाला बांधून तिच्यांतच अध्परयन करायचे, अशी 
वृद्धाने वहिवाट पाडली. 

पुराणांत क्रतूंविययीं पूढील उल्लेख आहेत --ते ब्रह्म- 
देवाचे पूत्र असून पांच आतंवांचे पिते आहेत. आर्तवांना पितर 
व क्ररतूंना पितामह समजतात. श्राद्वांत त्यांची प्रार्थना कर- 
तात. त्यांनी उमेच्या विवाहप्रसंगी नृत्य-गायन केलें. [ म. भा. 
उ.; म. ज्ञा. को.; पु. इं. ] 


क्रतुकल्प सहावा कल्प. [ वायु पू. २१. ३० ] 
क्रतुकुल्या महेंद्रपवंतावरील एक नदी. [पू. इ. ] 


* क्रतुर्गंभंग्रहूणयोग्य: काल: ' << गर्भधारणेस 
कतुगमन योग्य अशा कालाला त्ररतु म्हणतात. स्त्रीच्या 
रजाला आतंव म्हणतात. तो शब्द क्रतूवरूनच आला आहे. 
गृहस्थाने त्ररतुकाळीं व पर्वदिवस वर्ज्य करून इतर दिवसांत 
भार्येशीं समागम करावा, अद्ी धर्मशास्त्राची आज्ञा आहें 
(मनु. ३. ४५). हा काल रजोदर्शनापासून सोळा दिवसांपर्यंत 
मानतात. त्या काळांत पहिले तीन दिवस सोडून समदिवशीं 
रात्रीं दुसर्‍या प्रह्रानंतर पुरुषाने प्रस्न अंतकरणाने भार्यागमन 
करावें, असें सांगितलें आहे. या काळांतील कोणते दिवस वर्ज्य 
करावे, याविषयीं मतभेद आहेत. त्यासाठी त्या त्य़ा ठिकाणीं 
जो देशाचार असेल तो पाळावा, असें सांगितलें आहे. समा- 
गमाच्या प्रसंगीं पत्नी प्रेमयुक्‍त, संतुष्ट व इतर विषयांकडे लक्ष 
नसलेली, अशी असावी. पुरुषाने. अशा वेळीं तांबूलभक्षण करून 
तलम, स्वच्छ व न फाटलेले वस्त्र धारण करावें. 
कट्तुगमनासाठी स्वतंत्र रतिमंदिर असावें. तिथ्रे दीप प्रज्व- 
लित असावा. स्त्रीने काजळ, कुंकू व सिंदूर लावून तांबूल" 
भक्षण करावें. तिने धोतवस्त्र परिधान करून फुलें माळावीं. 
उर्पानह चंदन-पुष्पादिकांनी शरीर भूषित करावें. त्जंनींत 
रौप्य पवित्रक असेल तर तें काढावें, उपवीती व्हावें, शिखा 
सेवस भाती एमान कलत हे तूस म्हून 
शय्येवर झोपावे. जो ग ी करनी मही न ळा प 
ता बलीिबी रर अ्ह्तुकाली भायॅशीं गमन तवी 
पण कुल्लकाच्या मतें हारि नु आफ) त, पहावी जर नाही, 
त्याच्याम डॉच जाह टच ज्याला पुत्रसंतति झाली न 
पुढील स्त्रियांशी संभाग क क कल रम ़ च 
म वज्ये सांगितलेला आहे- 


खंड पहिला 


नास्नातां तु स्त्रियं गच्छन्नातुरां न रजस्वलाम्‌ । 
नानिष्टां न प्रकुपितां नाप्रशास्तांन गभिणीम्‌ ॥ 
वद्धां वन्ध्यामसद्वृत्तां मृतापत्यामपुष्पिणीम्‌ । 
बहुपुत्रवतीं चेव गमने परिव्जयेत्‌ ।। 
(आचारेन्दु ) 
अर्थ-स्नान न केलेली, व्याधिग्रस्त, रजस्वला, प्रतिकूल, क्रुद्ध 
अयोग्य, गभिणी, वृद्धा, वन्ध्या, दुराचरणी, जिचीं मुलें मर- 
तात अश्ली, जिला रजोदशनच झालें नाही अक्ली व बहु (दहा- 
पेक्षा अधिक) पुत्रवती स्त्री गमनाला वर्ज्य समजावी. 


सोमयागांत क्ररतु नामक ग्रह घेण्यासाठी या नांवाचों 
केतुपात्र दोन पात्रे असतात व तीं पिपळ किवा श्रीपर्णी 
( शिवरी ) या वृक्षाची करतात. त्ररतुपात्राला दोन्ही बाजूंस 
भुख असतें. एक 'त्रतुपात्र अध्वर्यूरचे व दुसरें प्रतिप्रस्थात्याचें 
असतें. हे दोघेहि या पात्रांनी सोमाचा याग करतात. [ विद्या- 
धरश्ास्त्री भिडे ] 


केतुमत्‌ त्रिकूटपर्वतावरील वरुणाचें आनंदवन. [ पु. इं.] 


करतात एखाद्या अशुभ मासांत, अशुभ दिवशीं व अशुभ 
तुशात क्षत्री स्त्रीला प्रथम रजोदर्शन झालें असतां ती 
गोष्ट अज्ञुभकारक समजून त्यासाठी क्रतुश्यांति करतात. या 
शांतीचे विधान बौधायन गृह्यशेषसुत्रांत पुढीलप्रमाणे सांगितलें 
आहे-- 

प्रथम संकल्प करून एका शुद्ध जागीं धान्याचे स्थंडिल करावें. 
त्यावर कलश मांडून त्यांत पंचपल्लव, पांच प्रकारच्या मृत्तिका 
इ. वस्तू घालाव्या. कलश पाण्याने भरून त्यावर पुर्णपात्र ठेवावें. 
त्यांत विष्णूची सुवर्णप्रतिमा स्थापुन तिची पुजा करावी. मग 
केत्विजांनी कलशाला हात लावून श्रीसुक्त, वरुणसूक्त, इ. 
शकतांचें पठन करावें. मग यजमान-दंपतीला दर्भासनावर बसवून 
त्या कलशांतल्या जलाने अभिषेक करावा. त्यानंतर यजमान- 
देंपतीचें स्तान झाल्यावर अग्निस्थापना व ग्रहांचे पुजन करावें. 
विष्णुसुक्ताने पळसाच्या समिधांचा, ब्रह्मसुक्ताने भाताचा व 
शेद्रेसकक्‍ताने आज्याचा होम करावा. नंतर आयुष्यदेवता व नक्षत्र- 
देवता यांच्यासाठी आहुती द्याव्या. प्रायश्चित्त होमानंतर उडद 
घातलेल्या भाताचें बलिप्रदान करावें. मग देवतांची उत्तरपूजा 
केरून विधि समाप्त करावा. या शांतीने स्त्री सर्वे दोषांतून 
शक्त होते, असें बौधायन सांगतो (५.३). 

क्रग्वेदी ब्रह्मक्र्मसमुच्चयामध्ये क्रतुझांतीचा विधि नाही. 
त्याऐवजी तिथे भुवनेश्‍वरीशांति करण्यास सांगितलें आहे. 


७२५ 


त्र्व्तूत्सव 


पाहा-भुवनेश्‍वरीशांति. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


रजस्वला स्त्रीचे चोथ्या दिवशींचें स्नान. हें स्तान 
करठुस्नान &ल्यावर तिने प्रथम पतोचें मुखदर्शन करावें 
आणि तो उपस्थित नसल्यास त्याचें मनांत ध्यान करून सूर्य- 
दर्शन करावें, असें काशीखंडांत सांगितलें आहे. पाहा-रजस्वला. 
त्स्व त्ररतुविपषयक उत्सव समारंभाने साजरे करण्याची 
कतूत्सव प्रतला भारतांत प्राचीन काळापासून चालू असल्याचे 
उल्लेख संस्कृत साहित्यांत अनेक ठिकाणीं आढळतात. क्रतु- 
विषयक लहानमोठे अनेक उत्सव त्या काळींहि होते व आजहि 
आहेत; वसंतोत्सव आणि कौमुदीमहोत्सव हे दोन त्यांतले 
प्रमुख होत. वसंतोत्सव त्या क्रतूचा सन्मान करण्यासाठी व 
कोमुदीमहोत्सव शारदीय चंद्रिकेचा आनंद लुटण्यासाठी केला 
जात असे. कालिदासाने आपल्या काव्यांत आणि नाटकांत 
वसंतोत्सवारचें निदर्शन अनेक ठिकाणीं केलें आहे. दशरथाच्या 
वसंतोत्सवारचे वणंन करून तो लिहितो-- 
अथ यथासुखमातंवमुत्सवं 
समनुभूय विलासवतीसख: । 
नरपत्तिश्‍चकमे मृगयाररात 
स मधुमन्समधुमन्मथसन्निभ: 1॥। 
( रघु. ९.४८) 
अर्थ - विष्णु, वसंत व मदन यांच्याप्रमाणे असलेला, विलास- 
वती स्त्रियांचा सहचर असा दशरथ राजा वसंतोत्सवाचा 
यथेच्छ आस्वाद घेऊन मृगयाविहार करण्याची इच्छा करता 
झाला. 
प्राचीन काळीं अशोक व बकुल यांना दोहद उत्पन्न करणें 
(त्यांना पुष्पोन्मुख करणें), हें वसंतोत्सवाचें एक प्रधान अंग 
मानीत. वसंताच्या अनेक उत्सवांत सुवसंतक व मदनोत्सव 
यांचीं वर्णने सर्वात अधिक मिळतात. सुवसंतक या उत्सवांत 
नागरिक लोक एकत्र जमून नृत्य, गायन, क्रीडा, द्यूत इ. 
वार्यक्रम करीत. मदनोत्सव फाल्गुन महिन्यांत सुरू होऊन 
चेत्राच्या अखेरीपर्यंत चाले. याचीं दोन रूपें होतीं. सार्वजनिक 
मदनोत्सव हा एखाद्या उद्यानांत आणि खाजगी उत्सव राजे- 
महाराजे यांच्या अंत:पुरांत होत असत. कामदेवाची पुजा हा 
या उत्सवाचा मुख्य भाग असे. हुर्षाच्या रत्नावली या नाटकांत 
मदनोत्सवाच्या सावंजनिक स्वरूपाचें वर्णन हृदयंगम रीतीने 
केलेलें आहे. 
पावसाळ्यानंतरचें प्रसन्न चांदणे शरद्क्रत्‌ंतच प्रकट होतें. 
शरदाचें वातावरण मोकळें आणि आल्हाददायक असतें. वसंता- 


च्छ्तृत्सव 


प्रमाणेच तोहि पुष्पांचा क्रतु असतो. शिवाय त्या वेळीं शेतां- 
तलीं धान्येहि कांही कापणीला आलेलीं असतात, तर कांही 
कापून, मळून घरांत आलेलीं असतात. अन्ना वेळीं माणसाचें 
मन साहजिकच क्रीडा, विनोद आणि उत्सव यांच्यासाठी उत्सुक 
होतें. त्यामुळेच वसंतांतल्यापेक्षाहि शरद्क्रतंतले उत्सव संख्येने 
अधिक आहेत. दसरा, नवान्नपूणिमा, कोजागरी, दिवाळी, 
लक्ष्मीपूजन, गोक्रीडन इ. अनेक उत्सव पंचांगांत दिलेळे 
असतात, ते सगळे शरदाचेच उत्सव होत. या सर्वात प्राचीन 
काळीं कौमुदीमहोत्सवाला प्राधान्य होतें. हा उत्सव आश्विन 
पूणिमेला होत असे. त्या दिवक्षीं नगरानगरांत घरे-दारें 
सजवीत आणि दिव्यांची रोषणाई करीत. त्या रात्रीं लोक 
रात्रभर जागरण करीत. सगळीकडे नाच-गाण्यांच्या मेफळी 
होत. द्यूतहि खेळलें जाई. त्या दिवशीं खेड्यापाड्यांतलीं 
माणसें तो उत्सव पाहण्यासाठी शहराकडे लोटत. श्रीक्रष्णाने 
गोपींसगें रासक्रीडा केली, ती या शरद्क्रतृतल्या चांदण्या 
रात्रींच केली, असें भागवत पुराणांत सांगितलें आहे(१०.२९). 

कामसूत्रांत होलिकोत्सवाचें वर्णन आलेलें आहे. तोहि एक 
क्रतूत्सवच असून प्राचीन काळापासून आजतागायत अविच्छिन्न 
चालत आलेला आहे. मकरसंक्रांति हाहि एक क्रतृत्सवच 
मानायला हवा. कारण तेव्हापासून थंडी हळहळ कमी होऊं 
लागते आणि निसर्गात पानगळ सुरू होते 


2. यांची व्याख्या अशी- ' क्रतौ यजति इति '"- 
क्रात्वज विहित कालामध्ये यज्ञांत काम करणारा, तो 
क्रत्विज होय (श. क. ) 
अग्त्याधयं पाकयज्ञानग्तिष्टोमादिकान मखान । 
य: करोति वृतो यस्य स तर्स्यात्विगिहोच्यते ।। 
( मानव ध. सू. २.१४३) 
अर्थ- यजमानाने वरिलेला पुरोहित त्याच्यासाठी अग्न्या- 
धान, पाकयज्ञ व अग्निष्टोमादि यज्ञ करतो, तो त्या यजमा- 
नाचा क्रत्विक्‌ होय. 
ब्राह्मणग्रंयांच्या कालांत कर्मकांड व त्रट्रत्विकूप्रणाली यांमध्ये 
पुष्कळ वाढ झाली. एकाह सोमयागापासून तों द्वादशरात्र, संव- 
त्सर व कित्येक वर्ष अखंड चालणारीं सत्रे अश्या प्रकारे यज्ञ- 
संस्थेचा विस्तार वाढला. या वाढीबरोबरच 'त्रप्रत्विजांच्या 
संख्येतहि वाढ झाली. क्र्ग्वेदांत होता, पोता, नेष्टा, आग्नीध्र, 
प्रशास्ता, अध्वर्यू व ब्रह्मा अशा सात क्ररत्विजांचा उल्लेख 
मिळतो (२.१.२). त्याचबरोबर उद्गाता व त्याचा साहाय्यक 
प्रस्तोता यांचाहि उल्लेख क्र्ग्वेदांत मिळतो. ब्राह्मण-काळांत ही 
क्त्विजांची संख्या वाढत वाढत सतरापर्यंत गेलेली दिसते. 


७२६ 


भारतीय संस्कृति कौदा 


यज्ञसंस्थेतळे हे क्रत्विज चार गटांत विभागलेले आहेत--- 

(१) होता-या गटांत होता व त्याचे साहाय्यक मंत्रावरुण, 
अच्छावाक्‌ व ग्रावस्तुत्‌ मिळून चार त्रप्रत्विज असतात. 

(२) उद्‌्गाता--या गटांत उद्गाता व त्याचे साहाय्यक 
म्हणून प्रस्तोता, प्रतिह्ता, सुब्रह्मण्य मिळून चार 'त्रट्रत्विज 
असतात. 

(३) अध्वर्यु-र्‍या गटांत अध्वर्यु व त्याचे साहाय्यक प्रति- 
प्रस्थाता, नेष्टा व उन्नेता मिळून चौघे त्ररत्विज असतात. 

(४) ब्रह्मा--या गटांत ब्रह्मा व त्याचे साहाय्यक ब्राह्मणा" 
च्छंसी, आग्नीध्र व पोता मिळन चार त्र्रत्विज असतात 

सदस्य हा सतरावा त्रत्रत्विज होय. हा प्रधान त्र्रत्विज म्हणून 
सवे यज्ञावर देखरेख ठेवीत असतो. शमिता, वैकतं व चमसा" 
ध्वयू अस अध्वयूचे आणखी तीन गोण साहाय्यक असतात 

त्रत्विजांच्या योग्यतेविषयीं शास्त्रकारांनी पुष्कळ चर्चा केली 
आहे. ज्या ब्राह्मणांना आपलें कुल-गोत्र माहीत आहे व ज्यांनी 
वेदाध्ययन केलें आहे, तेच त्रत्विज होण्याला योग्य असतात. ज॑ 
तरुण आहेत, ज्यांचे सवं अवयव निकोप आहेत आणि ज्यांचा 
आवाज ठणठणीत आहे, अक्यांनाच क्र्त्विज करावें, असे आप. 
श्रौतसूत्रांत सांगितलें आहे. 

युकक्‍्ता: सदाचाररता वेदवेदाडगपारगा: । 
शचयो ब्राह्मणा: पुता त्रत्विज: कमंसु स्मृता: ।। 

अर्थ- सदाचारप्रवण, वेदवेदाड्ूगनिपुण, शुचि व पवित्र असे 
ब्राह्मणच यज्ञकर्मात क्र्त्विज व्हायला योग्य असतात. 

क्षत्रिय व वेश्य़ यांना यज्ञ करण्याचा अधिकार आहे. पण 
त्याच्या यज्ञांत ब्राह्मणानेच आत्विज्य केलें पाहिजे, असा 
नियम आहे 


ब्राह्मणाने यज्ञांत आत्विज्य केव्हा स्वीकारावें व केव्हा. 


स्वीकारू नये, याबद्दलचेहि नियम स्मतिग्रंथांत दिले आहेत 
काह क्र/त्वज हे विशिष्ट गोत्राचे असावे, असाहि नियम आ 


उदा० अध्वयु आंगिरस गोत्राचा, ब्रह्मा वासिष्ठ गोव्राचा १ 


होता विश्वामित्र गोत्राचा असावा, असें बौधा. श्रौतसून 
सांगते. [ विद्याधरशास्त्री भिडे; व्रतराज; सं. कौ.; हि. स॑ 


क्रद्ध 0_ महानुभाव पंथा थां ' पैकी एर्क' 
द्वपूरवर्णन ह्‌ थाच्या “ साती ग्रं 

बहाळे नारो व्यास याने 
हा ग्रंथ लिहिला. या ग्रं 
केलें आहे- 


फुरनरा पन्नका : जें वंद्य तिहीं लोका : क्रीडास्थान कैवल्य 
नायका : भणौनिया ।॥। २२७ ॥ 


जे योगियाचें मानस: कां कैवल्य रत्नाची मांदुस 


स. १२६२ कका 
थांत क्रद्धपुराचें वर्णन पुढीलप्रसा 


मर्ज 


खंड पहिला 


पाहतां भानवस : परब्रह्माचें ॥॥। २२८ ॥। 

तें मोक्षनिधीचें भांडार : कीं विशववीजाचें कोठार:ना तें 
हो कां जे सेजार : परु सुखार्चे ।। २२९ || 

तें श्रीमू्तीचें देऊळ : कीं देवरायाचें राऊळ: कीं भवाणंती 
वेलाउळ : मुक्‍ताचें तें ॥ २३०॥ 

कीं ब्रह्मविद्येचा घरटा : कों चेतन्यचोराचा कुरुठा: कों 
परपुरुषा बसेठा: राजमठू तो २३२१॥ [म. म. सा. ] 


-_  कुबेरपत्ती. नल-कूबरांची माता. एक ब्रह्मकला. 
क्राळू पालिसाहित्यांत त्रद्द्धींचें स्वरूप अणिमा, महिमा, इ. 
अष्टसिद्धींसारख॑च चमत्कारमय मानलें असुन अहेत्‌ पुरुषाला 
त्या प्राप्त असतात, असें सांगितलें आहे. याचा सामान्य अर्थ 
सर्वांगीण वृद्धि असा आहे. पुण्याहूवाचनांत ' कर्म क्र॒ध्यताम्‌ ' 
-व्कर्माची त्ररद्धि होवो, हें वाक्‍य ब्राह्मण त्रिवार उच्चारतात. 


(१) एक वेदिक देवतासंघ. क्रभुक्षन्‌, वाज व विभ्वन्‌ 
क्रछछ य्रा तीन देवांना मिळून क्र्रभु अशी संज्ञा आहे. क्रग्वे- 
दांत इंद्रासारख्या प्रमुख देवतांबरोबर कांही कनिष्ठ प्रतीच्या 
देवतांचाहि उल्लेख आलेला आहे. या कनिष्ठ देवतांत क्र्भूंना 
फार महत्त्वाचें स्थान आहे. क्र्ग्वेदांतील अकरा सूक्तांत यांची 
स्तुति केलेली असून इतरत्रहि अनेक वेळां यांचा उल्लेख 
आलेला आहे. 

त्रभ्‌ हे सुधन्व्याचे पुत्र असून सौधन्वान या पैतृक संज्ञेनेहि 
ते ओळखले जातात. क्ररभूंच्या शारीरिक वणंनाचे व पोबाखाचे 
उल्लेख फारच त्रोटक आहेत. दिसण्यांत ते सूर्यासारखे आहेत 
( क्र. १.११०.४ ). ते धातूचीं शिरस्त्राणे घालतात व उत्त- 
मोत्तम माला धारण करतात. त्यांच्याकडे एक चकचकोत रथ 
असून त्याला पुष्ट घोडे जोडलेले आहेत. त्यांच्याजवळ पुष्कळ 
अरव असतात. ते कुशल हाताचे व हुषार आहेत. हे प्रारंभीं 
मानवच होते, पण पुढे ते देव बनले. 

मर्तास: सन्तो भमृतत्वमानशुः 
( व. १.११ ) 

अर्थ ---देव होऊन (ते) मर्त्याचे अमर्त्य झाले. 

या तीन भावांनी आपलें सर्वे कौशल्य व कलाचातुर्य खर्च 
करून त्वष्ट्याच्या चमसासारखे आणखी चार सुंदर चमस 
निर्माण करून दिले. आपल्या चमसपात्रांसारखींच चमसपात्रे 
तीन मानवांनी तयार केलेलीं पाहुन त्वष्ट्याला फारच आनंद 
झाला. नंतर वाज हा देवांचा, क्रभुक्षन्‌ हा इंद्राचा व विभ्वन्‌ 
हा वरुणाचा कारागीर बनला. | 

त्यानंतर क्रभूंनी आंसाभोवती फिरणार्‍या चाकांचा एक 
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त््षभ 


सुंदर रथ बनविला व तो अश्विनौ देवांना अर्पण केला ( क्रू 
१.२०.३ ). त्याचप्रमाणे त्यांनी बृहस्मतीसाठी एक दुभती गाय 
निर्माग केली व इंद्रासाठी हरीनामक सुंदर घोडे तयार करून 
दिले. यामुळे इंद्राशीं त्यांचें सख्य जुळलें. आपल्या विद्येच्या 
बळावर त्यांनी सूर्याच्याहि घरीं जाऊन पाहुणचार घेतला. 
पुनये चक्क: पितरा युवाना 
सना यूपेव जरणा शयाना । 
( क्र. ४.२२.२ ) 
अर्थ- त्यांचे आईबाप वा्धेक्यामुळे खांबाप्रमाणे ताठ होऊन 
पडले असतां, क्रभूंनी त्यांना पुन्हा तारुण्य प्राप्त करून दिलें. 
क्रभूंनी आपल्या क्तेबगारीच्या जोरावर देवपद प्राप्त करून 
घेतलें व यज्ञांत इतर देवांप्रमाणे स्वतःसाठीहि हविर्भाग मिळ- 
विला. त्यांनी नंतर त्वष्ट्याचें शिष्यत्वहि पत्करले. 

क्रभु हा शब्द रभ्‌ २ ग्रहण करणें, या धातूपासून बनला 
आहे. यावरून क्रभु याचा सरळ धात्वथे ग्रहणीय किवा 
हातचलाख असा होतो. इंद्र, अग्नि व आदित्य या देवतांनाहि 
हें विश्षेषण पुष्कळदा लावलेले आढळतें. [ म. ज्ञा. को.; 
क्र.द.] 

(२) ब्रह्मदेवाचा पुत्र. हा तयोलोकाचा रहिवासी होता. 
निदाघनामक याचा एक शिष्य होता. खऱया ज्ञानाचें मर्म याने 
निदाघाला सांगितलें. त्यानंतर एक हजार वर्षानी याने पुन्हा 
निदाघाची भेट घेतली व त्याला अद्वेताचें रहस्य समजावून 
दिलें. [पु. इं. ] 

(३) देवांचा एक वगं. यांचें वास्तव्य भुवर्लोकांत असतें. 
भुगूने दक्षाच्या यज्ञांत प्रमथादिगणांचा पाडाव करण्याकरितां 
यांना मुद्दाम निर्माण केलें. [ पु. इं. ] 


कर (१) नाभि व सुदेवी यांचा पुत्र. विष्णु, वायु व 
बर्थ ब्रह्माण्ड या पुराणांत सुदेवीच्या ऐवजी मेरुदेवी असें 
नांव दिलें आहे. हा विष्णूचा अवतार आहे. लहानपणींच 
याच्या हस्तपादादि अवयवांवर ध्वज, वज्र, अंकुश, इ. वेष्णव 
चिन्हें दिसूं लागलीं. याने प्रथम गुरुगृहीं वास्तव्य करून अध्य- 
यन केलें व नंतर गृहस्थाश्रम स्वीकारला. हा अजनाभ वर्षाचा 
राजा होता. तो ब्राह्मणांच्या अनुज्ञेने राज्य चालवी. यज्ञ- 
नामक इंद्राने त्याला आपली जयंती नांवाची कन्या दिली होती. 
तिच्या ठिकाणीं त्रषभाला शंभर पुत्र झाले. त्या सर्वात भरत 
हा आपल्या गुणविशेषांनी श्रेष्ठ ठरला. त्या पुत्रांपैकी ८१ पुत्र 
कर्ममार्गाचे आचरण करणारे क्रषी झाले व कवि, हरि, अंत- 
रिक्ष, प्रबुद्ध, पिप्पलायन, आविर्होत्र, द्रुमिल, चमस आणि कर- 
भाजन हे ९ पुत्र ब्रह्मतिष्ठ झाले. क्रषभाने आपल्या अजनाभ 


त्ररषभ 


वर्षाचे ९ खंड करून त्यांवर आपल्या ९ पुत्रांना अधिपति 
नेमलें व अवशिष्ट भभागाचें सावंभोमत्व भरताला दिलें. क्रप- 
भाने आपल्या प्रजेला धर्माचरणाचा व पुत्रांना ब्रह्मविद्येचा 
उपदेश केला. र वि 

याचें वेभव पाहून पुढे इंद्राला त्याचा हेवा वाटला. त्याने 
याच्या राज्यांत पाऊस पाडण्याचे वंद केलें. इंद्राचे हें दुष्ट 
कृत्य त्रपभदेवाने ओळखळें व आपल्या मायेच्या प्रभावाने 
अजनाभ वर्षावर सवंत्र भरपुर वृष्टि केली. 

पुत्रांना राज्य दिल्यावर तो संन्यास घेऊन ब्रह्मावर्तांतून 
बाहेर पडला. लोकांनी कितीहि त्रास दिला, तरी त्याकडे 
दुलंक्ष करून तो आनंदमय स्थितींत सर्वत्र भटकत राहिला. 
तो कोक, वेंक, कुटक, दक्षिणकर्नाट, या प्रदेशांतहि आला 
होता. त्यानंतर देहत्याग करण्याच्या इच्छेने तोंडांत एक दगड 
धरून दक्षिणेंत कटक पर्वतावरील अरण्यांत भटकत असतां 
वणव्यांत सांपडून तो जळून गेला, असें भागवतांत सांगितलें 
आहे; तर तो विरक्‍त होऊन वनांत भटकत असतां त्याने 
मातीच्या विटेने दइवसनक्रिया बंद करून देहत्याग केला, असें 
विष्णु व मार्कंडेय या पुराणांत सांगितलें आहे (भाग. पु. ५. 
३. ६) विणा पु: रु १. ३३७ माव, पू. दूर 1 प्रढ:] 

(२) क्रपभगीतेचा उपदेशक. हा क्रपभकूट नांवाच्या 
पर्वेतशिखरावर राहत असे. याने सुमित्र राजाला आज्या ही 
किती सुक्ष्म व व्यापक असते, तें सांगितलें असून त्या दोघांच्या 
संवादाला क्रषभगीता असें नांव मिळालें आहे. [ म. भा. शांति. 
१५-१३] 

(३) भावी काळांतील एक शिवावतार. हा वाराहकल्पां- 
तल्या वेवस्वत मन्वन्तरांतल्या नवव्या चोकडींत होणार असून 
तो व्यासांच्या निवृत्तिमार्गाचा प्रसार व योगमार्गाचा उद्धार 
करणार आहे. पराशर, गर्ग, भार्गव व गिरीश असे त्याला 
चार क्रिष्य मिळणार आहेत. [ प्रा. च. को. ] 

(४) मेरूच्या उत्तर भागावरील एक पर्वत. श्रीहरीचें प्रिय 
निवासस्थान, बलरामाने या स्थळाची यात्रा केली होती ( भाग. 
पु. ५. ६. २६; मत्स्य पु. १६२. ७). 

या पवताचा उल्लेख कथासरित्सागरांत आलेला आहे. इथ्रे 
चक्रवर्ती राजांचा महाभिषेक होत असे व या पर्वतावर आषाढ 
शु. १४ शस सर्व विद्याधर त्र्यंवकाची पुजा करण्यासाठी जम- 
तात, असें तिथे सांगितलें आहे. हा पर्वत हिंदुकुश परवतश्रेणीं- 
तला कोणतातरी भाग असावा, असें डॉ. केतकर म्हणतात. 
[ प्रा. म. ] 

(५) भारतीय संगीतांतील सप्तस्वरांवैकी दुसरा स्वर. हा 
स्वर शुभ मानलेला आहे. एखादा राजा स्वारीवर निघत 
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भारसोय संस्कृति कोश 


असतां त्याला या स्वराचें श्रवण झालें, तर तो शुभदाकुन 
मानीत. [ पु. इं. | 

(६) प्लक्षद्रीपांतील सुमनस पर्वताचे दुसरें नांव. [पू. इ ] 

(७) क्रोंचद्ठीपांतील लोकांचा एक वर्ग. [ भाग. पू. ५. 
२०. २२] 

(८) दक्षसार्वाणि मन्वन्तरांतील हरीचा अवतार. आयुष्मान्‌ 
व अंबुधारा यांच्या पोटीं याचा जन्म झाला. हा ज्ञानयोगांत 
निमग्न राहिला. [ भाग. पू. ८. १३. २० ] 


१७ (१) वाराणसी मधील एक तीर्थ. [ पु. .] 
कपमताथ (२) दक्षिण कोसलांतील एक तीथंस्थान [पू. इं. ] 

(२३) दक्षिण कोसलामधील एक क्षेत्र. इथे तीन दिवस 
उपवास केल्याने वाजपेय यज्ञाचें पुण्य लाभतें. [ म. भा. वन. 
&५., १७ ] 


क्रपभदेव आदिनाथ पाहा. 


व दक्षिण भारतांतील एक विष्णुक्षेत्र. मदुरे- 
कवभपबेत जवळच्या अलगर टेकडीचे हे नांव असावें. 


नृसिहपुराणांत या पर्वताचा उल्लेख आहे 

च ऱ्‌ क. १०.१६६ या सुक्‍ताचा द्रष्टा. याला 
कध. वरा शाक्‍्वर असेंहि म्हणतात. याचें सूक्त दात्रु- 
नाशन मानलेले आहे. 


(१) विध्यपर्वतांतीलळ एक नदी. [प्र.६.] 


कपभा (२) केतुमाल प्रदेशांतील एक नदी. [ पु. इं. ] 
क्रापि कषू 5 गतौ या धातुवरून क्रषि शब्द व्युत्पादितात. 


या झब्दांत 'क्रपू' हा धातु व इ हा कर्मार्थक 
प्रत्यय आहे. कूष्‌ हा जोड धातु आहे. मूळ धातु त्र असून 
त्याला भूशार्थक किवा इच्छार्थक “स प्रत्यय लागून तो 
बनला आहे. त्याचा अर्थ प्रकर्षाने गति करणे, असा होतो. दैवी 
स्फूत किवा अंगांत संचार होऊन थै थे नाचणारा, अंगाला 
आळोखेपिळोखे देणारा व सामान्य होकांना अशक्य़ असे अंग- 
विक्षेप द्रुत गतीने केरणारा तो क्रषि होय, असा धात्वथं 
निघतो. राजवाडे त्ररषि शब्दाचा अर्थ असाच करतात. त्यांच्या 
का क्रर्षि म्हणजे मांत्रिक ($गल्शल) होय. हा शब्द पुर्वे" 
वैदिक आहे. तो इतका प्राचीन आहे, की त्या काळांतले लोक 
अप्रत्यय भाषा बोलत होते. 


खंड पहिला 


त्ररषि शब्द त्ररग्वेदांत १३३ वेळां आला असल्याचें नमूद 
आहे. मात्र इतक्या वेळां तो शब्द येऊनहि यास्काने किवा 
सायणाने धात्वर्थावरून त्याची निरुक्ति सांगितलेली नाही. 
“ मंत्रद्रष्टारः ! व ' अतीन्ब्रियद्रष्टार: ' >> ज्यांना मंत्रांचे दर्शन 
झालें व ज्यांना अतींठरिय दर्गंन घडतें ते क्षी होत, असे त्या 
शब्दाचे दोन अर्थ सायणाने दिले आहेत. पण हे दोन अर्थ 
म्हणजे त्या शब्दाची व्युत्पत्ति नव्हे. ' त्रपिदंशनात्‌ ' >> ज्याला 
दर्शन होतें तो क्रपि होय, हो यास्काची व्याख्या त्रषींच्या 
अतींद्रिय दर्शनाला अनुलक्षनच असावी (नि. २. ११). 
त्रग्वेदांत हा शब्द अग्नि, इंद्र, मरतू, पूषा इ. देवतांना व एकदा 
क्रतूंना उद्देशून लावलेला आहे. क्रग्वेदांत अग्नीला ' त्रप्रपिन 
स्तुभ्वा ' 3 क्रषीप्रमाणे स्तुति करणारा, असें म्हटलें आहे 
(१. ६६. २). त्यावरून क्रषींविषयीं वेदिकांच्या मनांत काय 
कल्पना होती, त्याचा सुगावा लागतो. देवतांच्या स्तुतिपर 
तरचा रचणें व त्या म्हणणें, हें क्रग्वेदकाळीं त्र॒पींचें लक्षण 
मानीत असावे. 
आअग्तिरिद्धि प्रचेता अग्निवॅधस्तम क्रषि: । 
(क. ६. १४. २) 
अर्थ -- अग्नि हाच ज्ञानचन (व) अग्नि हाच अत्युत्कृष्ट 
नियामक असा त्रषि आहे. 
या क्रचेंत ज्ञानवत्ता आणि नियमन हीं क्रषींचीं आणखी 
दोन लक्षणें प्रकट होतात. क्रग्वेदांत (२. १८. ३) क्रषि 
म्हणजे स्तोत्र करणारा कवि असें आणखी एक लक्षण आढळतें. 
अशीं अनेक ठिकाणचीं विशेषगें गोळा केल्याअंती प्रति- 
भावान्‌, स्तोत्रसामर्थ्ये असलेला, ज्ञानी, ह्वन करणारा व सोम 
गाळणारा तो क्रष्ि होय, एवढा त्याचा अर्थ निष्पन्न होतो. 
क्रग्वेदांत कांही ठिकाणी भूगु, अंगिरा, विश्वामित्र, वसिष्ठ, 
कुत्स, औशिज, कक्षीवान्‌ इ. पुरुषांना क्रषि म्हटलें आहे. 
क्रग्वेदांत वणिळेले क्रषी हे शांत, दांत, तपस्वी व आश्र- 
मांत राहणारे होते, असा जो सामान्यतः समज आहे, तो 
चुकीचा आहे. हे क्षी बहुतेक युयुत्सु आणि राजकारणाच्या 
उलाढाली करणारे होते. वसिष्ठ हे उत्तम घोडेस्वार होते 
( क्र. ७. २३. १ ). अंगिरांनी पणींचीं धान्यकोठारे लुटलीं. 
विश्वामित्र व त्याच्या कुलांतळे लोक यांना कुशिक म्हणत. 
हेहि लढवय्ये होते व त्यांनी दाशराज्ञयुद्धांत भाग घेतला 
होता. कुत्स हाहि लढवय्या होता. त्याने इलिबिशाचीं तट- 
बंदीचीं नगरे फोडलीं (क्र. १. २३. १२). 
श्री. प्र. रा. देशमुख यांनी क्रषिशब्दाविषयीं एक नवीन 
कल्पना मांडली असून ती विचारार्थ पुढे दिली आहे -- 
क्रषि शब्द हा देशवाचक असून मुळांत ' क्रष ' देशांतून 
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आलेल्या लोकांना लावीत असावे. त्याच अर्थाने तो विजिगीषु 
पूर्वे आर्यांसंबंधीं योजला असावा. पुढे त्याचा मूला्थ जाऊन 
क्रषि म्हणजे क्रचाकार या अर्थी त्याचा उपयोग होऊं लागला. 
क्रग्वेदांत संकलित केलेल्या क्रचा रचणाऱ्या आधूनिक 
क्रषींना त्ररषि म्हटले आहे, ते ह्याच अर्थी. म्हणून क््चांत पुर्व 
क्रषी आणि नूतन क्रषी असे दोन प्रकारचे करपी कल्पिले 
आहेत. मुळांत क्रषि शब्द आर्याच्या मूलस्थानाचा द्योतक 
असावा. आर्याच्या मूलस्थानासंबंधी अनेक कल्पना आहेत. 
त्यांपेकी एक कल्पना आये हे ' कष ' देशांतील राहणारे होते, 
अशी आहे (नवभारत, मे १९६२). 

क्षी म्हणजे तप करणारे, ज्ञाते, द्रष्टे, पुण्यशील, देवी 
पुरुष, ही कल्पना ब्राह्मण काळांत रूढ झाली (श. ब्रा. १. ६. 
२. ७; ६. १. १. १; ४. ३. ४. १९ ). ब्राह्मणकालीन व 
उपनिपत्कालीन त्रप्रषषिकल्पनेला धरून पुढील व्याख्या शब्द- 
कल्पद्रुमांत दिलेली आहे -- 

क्रषति प्राप्नोति सर्वान्‌ मम्त्रान्‌ ज्ञानेंन पश्यति 
संसारपारं वा इति । 

अर्थ -- जो सवं मंत्रांना प्राप्त करूत घेतो व ज्ञानाने जो 
संसारपाराला पाहतो, तो क्रषि होय. 

वेदांतील क्रषी व उपनिषदांतले क्ररषी यांत एक मोठाच 
फरक आहे. वैदिक क्रषी हे गृहस्थ, प्रपंचांत रस घेणारे, 
सामाजिक व राजकोय उलाढालींत पुढाकार घेणारे, देवांची 
आराधना करणारे, यज्ञ करणारे व कोटंबिक सुख व पुत्र- 
पौत्र यांची कामना करणारे होते. 

उपनिषत्कालीन क्रषींनी आश्रमांत राहणें पसंत केलें. ते 
संसारापासून विरक्‍त झाले व सर्वसंगपरित्याग करून तत्त्व- 
चितनांत रम लागले. ते आश्रमांत राहत असतां कित्येक 
जिज्ञासू शिष्य त्यांच्याकडे येऊन राहत व त्यांच्याकडून आत्म- 
ज्ञान मिळवीत. याज्ञवल्क्य, आरुणि, सनत्कुमार, खेक्‍व, 
शांडिल्य, ऐतरेय, दधीच हे उपनिषत्कालीन क्रषी होत. 

उपनिषदांतील क्रषींची परंपराच पुढे पुराणकाळांत चालू 
राहिली. पण पौराणिक क्रर्षींतले कोणीहि संन्यासी किवा 
यति नाहीत. ते जरी अरण्यवास करून असले, तरी ते कुटुंबी 
होते व त्यांना मुलेंबाळेहि होतीं. ते उग्र तप करीत व जो 
कोणी कांही वाकडें करील त्याला झाप देण्यासहि समर्थ 
असत. जमदग्नि, दुर्वास, विश्वामित्र, इ. कांही क्रषी अत्यंत 
कोपिष्ट दिसतात. या उलट वसिष्ठ क्रषि हा शांतिब्रह्म असा 
दिसतो. तो इक्ष्वाकुकुलाचा पुरोहित होता. त्याचा आश्रम 
हिमाचलाच्या पायथ्याशी होता. कालिदासाने रघुवंशांत 
त्याच्या आश्रमाचे वर्णन पुढीलप्रमाणे केलें आहे -- 


क्र्षि 


वनान्तरादुवावृत्त: समित्कुशफलाहरे: । 
पुर्यंमाणमदृद्या ग्निप्रत्युद्यातेस्तपस्विभि: ।। 
आकोणंमृषिपत्नीनामुटजद्वाररोधिभिः । 
अपत्येरिव नीवारभागधेयोचितंमृंगे: ।। 
सेकान्ते मुनिकन्याभिस्तत्क्षणोज्झितवृक्षकम्‌ । 
विठवासाय विहड्‌गानामालवालाम्बुपायिनाम्‌ ।। 
आतपात्ययसंक्षिप्तनीवारासु निषादिभि: । 
मृगेवतितरोमन्थमुटजाड्गनभूमियु ।। 
अभ्युत्थिताग्निपिश्नेरतिथोनाश्रमोन्मुखान्‌ । 
पुत्तानं पवनोद्धूतेधूंमेराहुतिगन्थिभि: ।॥ 
( १.४९-५३) 
अर्थ-संध्याकाळच्या सुमारास समिधा, दर्भ व कंदमुळें गोळा 
करून जंगलांतून परत आलेल्या व अद्व्य अशा यज्ञीय अग्नीने 
स्वागत केलेल्या तपस्विजनांनी भरलेल्या, क्रषीपत्नींच्या मुलां- 
प्रमाणे असणार्‍या व नीवार धान्यांतीलळ आपला भाग मिळ- 
विण्यास चटावल्यामुळे झोपड्यांचीं द्वारे अडवून धरणाऱ्या हरि- 
णांनी व्याप्त झालेल्या, वृक्षांच्या वुंध्याभोवतालच्या आळ्यां- 
तील पाणी पिण्यास पक्ष्यांना भीति वाटूं नये म्हणून पाणी 
घातल्यावरोबर क्रषिकन्या जेथील वृक्षांपासून दुर झाल्या आहेत 
अश्या, ऊन टळून गेल्यामुळे नीवार धान्यांच्या राशी घालून 
ठेविलेल्या आश्रमांतील अंगणांत वसून हरिणांनी जिथे रवंथ 
चाळू केला आहे अशा व यज्ञीय अग्नि प्रज्वलित केला आहे 
असें दशविणार्‍या, हुत द्रव्यांच्या गंधाने सुगंधित झालेल्या 
वाऱ्याने चहुंकडे पसरलेल्या धुराने आश्रमाकडे येणार्‍या अति- 
थींना पुनीत करणाऱ्या अशा ( त्या संयमी वसिष्ठ क्रषीच्या 
आश्रमास दिलीप राजा सपत्नीक येऊन पोंचला. ) 
निरनिराळ्या पुराणांतलें त्ररषींच्या आश्रमाचें वर्णन याच 
धर्तीचें असतें. 
पांडवांच्या कालांत व्यास हे 'मर्हाष होऊन गेले. परीक्षित 
व जनमेजय या पुढील राजांच्या काळांत वैशंपायन हा त्र्रषि 
होऊन गेला. जनमेजयानंतर क्रषींची परंपरा बंद झालेली 
दिसते. चंद्रगुप्त मौयं, पुष्यमित्र शुंग किवा ग॒प्तराजे यांच्या 
काळांतल्या कोणत्याहि क्रषीचा पुराणांत उल्लेख नाही. 
क्रषोंचे प्रकार-मर्हाष, क्रषी व क्रषीपुत्र असे क्रषींचे तीन 
भेद भट्टार हरिश्चंद्राने चरक संहितेंतल्या सुत्रस्थान १.७ 
वरील व्याख्येंत सांगितले आहेत- 
(१) मर्हषि-हे पुढीलप्रमाणे सांगितले आहेत - 
भूगुमंरीचिरत्रिवच ह्यडगिराः पुलह: क्रतु: । 
सनुदक्षो वसिष्ठच पुलस्त्यवचति ते दक्ष ।॥। 
वरील दहा महर्षी ब्रह्मदेवाचे मानसपुत्र असून स्वत: ईइवर- 
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स्वरूप आहेत. म. भा. शांतिपर्वात महषींचीं नांवें दहाऐवजी 
सात दिलीं असून तीं पुढीलप्रमाणे आहेत - 
मरीचिरत्र्यंगिरसो पुलस्य: पुलह: क्रतु: । 
वसिष्ठइच महाभाग: सदृशो वै स्वयम्भुवा ।॥ 
( २०८.४ ) 
यांना ब्रह्मसदृ किवा प्रजापति असें म्हटलें आहे. 

(२) क््षि-भृग्वादि महर्षींच्या पुत्रांना क्रपि म्हटलें असून 

त्यांचीं नांवें पुढीलप्रमाणे सांगितलीं आहेत- 
काव्यो बृहुस्पतिइचेव कश्‍्यपडच्यवनस्तथा । 
उतथ्यो वामदेवइच अगस्त्यडचोशिजस्तथा । । 
कदंमो विश्रवा: शक्‍तिर्वालखिल्यास्तथावंत: । 

हे सर्व पुरुष तप केल्यामुळे त्र्रपिपदवीला गेले. 

(३) क्षिपुत्र-हे पुढीलप्रमाणे सांगितले आहेत- 
वत्सरो नग्रहूकचेव भरद्वाजस्तथेव च । 
क्रषिदोघंतमाइचेव बृहदुक्य: शरद्दत: । 
वाजश्रवा: सुवित्तःच वऱ्याइवःच पराशर: । 
दधीचशंशपाइचेव राजा वैश्रवणस्तथा । 

या सर्वाना क्लषिपुत्र म्हणतात. हे सत्याचरणाने क्रषि- 

पदवीला प्राप्त झाले. 

रत्नकोश्यांत क्रषींचे वेगळे सात प्रकार सांगितले आहेत- 
सप्त ब्रह्मषिदेवषिमहषिपरमषंय: ।। 
काण्डषि$च शरुर्ताषश्‍च राजषिइच क्रमावरा: । 

भूर, आंगिरा, इ. ब्रह्मर्षी; नारद, पर्वत इ. देवर्षी; व्यास, 

वसिष्ठ इ. महर्षी; भेल, पराशर इ. परमर्षी; ते. सं. च्या 
५ कांडांचे द्रष्टे ते कांडर्षी ? सुश्वृत, चरक, इ. श्रुतर्षी व त्रद्रतुर्षण 
हा राजपि होय. [ म. ज्ञा. को.; वे. इं.; वै. वा. इ.; श.क. ] 


क्रापेत्राण पी त्याल्या सायणाने पुढीलप्रमाणे केली आहे- 

' वैदाभ्यासादिभिरपाकतंव्यं यद्‌ क्रणं तत 'वेदा- 
“ययन, स्वाध्याय इ. गोष्टी केल्यामुळे जे फिटतें ते क्रषिक्ण 
होय. अध्ययन-अध्यापनाची परंपरा चाल ठेवल्याने क्षींचें 
क्रण फिटतें, असा त्याचा अर्थ होतो. पाहा-क्रणत्रय. 


क्रापिक पा नदीच्या तीरावरचें एक प्राचीन राज्य. 


क्रॉपिक देडा महाभार [न जेव्हा उत्तर 
पिक देश न र र तकाळीन एक देश. अर्जुन जेव्हा उत्त 
२वजयार्थ निघाला, तेव्हा त्याने बाल्हीक/ 
आधुनिक बल्ख, गिलगित व पामीर ) हे देश 
केबाज देशांत शिरल्यावर तिथे क्रषिक लोकां" 


दरद व कंबोज ( 
जिकले व तो पुर्व 


खंड पहिला 


बरोबर त्याचें घनवोर युद्ध झालें, असें सभापर्वात सांगितलें 
आहे. मूळ महाभारतांत अर्जून चीन देशाला गेल्याचा उल्लेख 
नाही. परंतु बाणभट्टाने अर्जुनाच्या चीनयात्रेचें वर्णन केलें आहे. 
सनपूर्व पांचव्या शतकांत यूची किवा क्रषिकदेश हा उत्तर 
चीनमध्ये होता असें कळतें. (हर्षचरित-एक सांस्कृ. अध्ययन ) 


नर्मदेवरील एक तीर्थ. इथे महादेवाने एका 
त्रषिकन्येला वरलें. [ मत्स्य १९३. १४] 


क्रॉंपेकन्या 
क्रॉपिका शुक्तिमती नदीपासून निघालेली एक नदी. [पु. इं.] 
क्राषकुल्या शुक्‍्तिमान्‌ पर्वतांतून निघालेली एक नदी. 
एक प्रायश्चित्त. महिनाभर रोज हविष्या- 


क्रांपचाद्रायण ब्नाचे फ्त तीन घास खाऊन राहगें, हें या 
प्रायश्चित्ताचे स्वरूप आहे. [हि.ध. ] 


- ९ नर्मदेवरील एक स्थान. इथे तृर्णबदु नांवाचा 
क्रापिती त्ररषि शापमुक्त झाला. [ मत्स्य पु. १९२. १३] 

-. ८. ( पालि- इसिभासित ) एक बौद्ध सूत्र ग्रंथ. 
क्रांपभाषत 


प्रत्येकवुद्धांच्या हारे भाषित (कथित) झाल्या 
कारणाने या सूत्राला हें नांव मिळालें. याच्या नारद, अंगरिसि, 
वल्कलचीरि, कुम्मापुत्त, महाकासव, मंखलिपुत्त, बाहुक इ. 
४५ अध्ययनांत प्रत्येकवृद्धांचीं चरित्रें दिलेलीं आहेत. [ प्रा. 
सा. इ. ] 


-. ७_ 2 (१) स्त्रियांचे एक व्रत. तिथि भाद्र शु. 
क्रापपचसा . मो. स्त्रिया सकाळीं उठून नदीवर जाऊन 
आघाड्याच्या काड्यांनी १०८ वेळां दांत घासतात. नंतर 
तितक्‍याच वेळां नदींत बुड्या मारतात किंवा तितके तांब्ये 
अंगावर ओततात. घरीं आल्यावर एका पाटावर तांदुळांच्या 
आठ पुंज्या घालून त्यांवर कश्यपादि सात क्रषी व एक असं- 
धती यांच्यासाठीं आठ सुपार्‍या मांडतात. नंतर संकल्प करून 
कदयपो5त्रिभरद्वाजो विदवामित्रो$थ गोतम: । 
जमदग्निवेसिष्ठकच साध्वी चेवाप्यरुन्धती ।। 
या मंत्राने त्यांची षोडशोपचार पुजा करतात. मग क्रषींचें 
विसर्जन करतात. या दिवशीं स्त्रिया कंदमुळांचा आहार करतात 
व बैलाच्या श्रमांचे कांहीहि खात नाहीत. 
हें व्रत सात वर्षे केल्याने अज्ञानस्थितींत घडलेल्या मासिक 
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विटाळाचा दोष जातो. या व्रताची कहाणी अश्ी-आटपाट नगर 

होतें. तिथे एक ब्राह्मण शेतीभाती करून राहत होता. एक दिवस 

त्याची बायको रजस्वला झाली; पण तिने दूर न राहतां घरांतले 

सगळे व्यवहार केले. त्या दोषाने तिचा नवरा पुढच्या जन्मीं 

बैल झाला व तीस्त्री कुत्री झाली. कर्मधरमंसंयोगाने तीं दोघेहि 

मुलाच्याच घरीं राहायला आलीं. एक दिवस मुलाने आपल्या 

बायकोला सांगितलें, की 'आज माझ्या बापाचे श्राद्ध आहे; तर 

तं खीरपुरीचा स्वयंपाक कर.' तिनें तसें केलें. पण खिरीचें भांडे 

उघडे राहिलें व सापानें त्यांत आपलें विष टाकलें. कुत्रीने ती 

गोष्ट पाहिली. ही खीर ब्राह्मण खातील, तर मरून जातील असें 

तिला वाटलें व ती खिरीच्या पातेल्याला शिवली. ब्राह्मणाच्या 

बायकोने कुत्रीला ताडण करून तिला दिवसभर खायलाच 

घातलें नाही. रात्रीं ती बेलाजवळ जाऊन रड्‌ं लागली. बेल 
तिला म्हणाला. ' आज मीहि दिवसभर उपाशीच आहें. आज 
मुलाने मला नांगराला जुंपलें व मारले. गेल्या जन्मीं तूं विटा- 
ळाचा संपक केलास, म्हणून तुला व मला हा जन्म आला. ' 
ब्राह्मणाने तें ऐकलें. त्याला वाईट वाटलें. त्याने बेलाला चारा 
घातला. कुत्रोला अन्न घातलें. दुसऱ्या दिवशीं सकाळीं उठून तो 
अरण्यांत क्रषींकडे गेला. बेल झालेल्या आपल्या घ्ापाचा व 
कुत्री झालेल्या आपल्या आईचा उद्धार कसा होईल, असा त्याने 
त्रप्रषींना प्रश्‍न केला. क्ररषींनी त्याला क्रषिपंचमीचें ब्रत सांगि- 
तलें. मुलानं तें व्रत केलें व त्याचें पुण्य आईबापांना दिलें. त्या 
पुण्याने बैल होता तो पुरुष झाला. कुत्री होती ती स्त्री ज्ञाली. 
मग दोघेहि विमानांत बसून स्वर्गाला गेलीं. [व्रतराज ] 

(२) जैनांचें एक व्रत. आषाढ शु. ५ मीला ब्रताचा प्रारंभ. 
दर महिन्याच्या ५ मीस उपवास. असे ६५ उपवास झाल्यावर 
ब्रताचें उद्यापन करतात. याची कथा अशी- 

हस्तिनापुरांतील धनपति श्रेष्ठीची कन्या कमलश्री हिने हें 
व्रत केलें व तिचा हरवलेला पुत्र तिला परत मिळाला. शेवटीं 
त्या दोघांनाहि स्वगंप्राप्ति झाली. [ जे.व्र. वि. सं. ] 


ल यांनी वेदांची मंत्र व ब्राह्मण अशी पुनरंचना केली, 
क्रापषपुत्र तसंच स्वर व वर्ण यांचीहि व्यवस्था केली. [पु. इं.] 


कर त्र्षिकांचे पुत्र. यांनी ब्राह्मणे, कल्पसूत्रे व धर्म- 
क्रापपुत्रक ज्ञास्त्र यांची रचना केली. [ पु. इं. ] 

वा आर्यसमाजी लोकांचा एक उत्सव. शिवरा- 
क्रापबाथात्सव '्रोच्या दिवशीं हा उत्सव साजरा करतात 
व त्या प्रसंगीं स्वामी दयानंदांचे गुणानुवाद गातात. स्वामी 
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दयानंदांच्या अंतरांत खर्‍या ज्ञानाचा उदय याच दिवशीं झाला 
असें समजतात. लहानपणीं दयानंद शिवरात्रीला रात्रभर 
जाग्रण करीत असत. एकदा अक्शा वेळीं एक उंदीर शिवलिंगावर 
चढून तिथले तांदूळ खात असतांना त्यांना दिसला. तेव्हांपासून 
त्यांची मूर्तीच्या सामर्थ्याविषयींची श्रद्धा नष्ट झाली. नंतर 
त्यांनी खर्‍या शिवतत्त्वाच्या शोधाला प्रारंभ केला व तें प्राऱ्त 
झाल्यावर आर्यसमाजाची स्थापना केली. [व्र. चं. ] 


वेंगादगा सामदेवाच्या प्राचीन अनुक्रमणीला क्र्रषि- 
क्रापत्राह्मण ब्राह्मण असें नांव आहे. [क्ला. डि. हि. मा.] 
त्रॉपियज्ञ पंचमहायज्ञांपैकी एक. पाहा-ब्रह्मयज्ञ. 


क्रारि मरुतांच्या हातांतील एक 'ास्त्र. हें शस्त्र म्हणजे 

*“ आकाश्यांत चमकणारी विद्युत्‌ होय. या अर्थी क्रृष्टि 
हा शब्द क्रग्वेदांत अनेक वेळां आला आहे (क्र. १.३७. १; 
५.५२.६). [वे. इं. ] 


एक नेगं ऱ्दौ आठ वल तै भ 
कययूक' दोच्या ठराव शा पक मही ग गी 

ग ग तारावर हा पर्वेत आहे. पंपानदी या 
एवतातच उगम पावते व नंतर पश्चिमेकडे वाहत जाऊन तुंग- 
भद्रेला मिळते. सुग्रीव या पर्वतावर राहत असे. याच पवंता- 
वर रामचंद्राची हूनुमान्‌ व सुग्रीव यांच्याशी प्रथम भेट झाली 
( वा. रा. किष्किंधा ४). मार्कंडेय पुराणांतहि या पवंताचा 
उल्ल्ख आहे. 

आधुनिक काळांतील अहमदनगरपासून नळदुर्ग व कल्याणी 
यांच्या पलिकडे पसरलेली व मंजीरा आणि भीमा या नद्यांना 
विभागून जाणारी जी टेकड्यांची रांग आहे, तोच प्राचीन 
क्ष्यमूक पर्वेत होय, असें पागिटरचें मत आहे. [ हि. जॉ. ए. 
इ. हिव्धल पु. इं] 


मका एक पर्वेत. यांतून विमला, चंचला, शुक्‍्तिमती, 
'यवतू चित्रकूटा, इ. नद्या उगम पावल्या आहेत. [ मत्स्य 
पु. ११३. २५-२६ ] 


क्रष्यशंग वमुवीलिवरीन एक ग्रंथकार, याचा ग्रंथ उप- 

८  लब्ध नाही; पण त्याच्या ग्रंथांतील आचार, 
आशोच, श्राद्ध, प्रायश्चित्त इ. विषयांवरील अवतरणें मिताक्षरा, 
स्मृतिचंद्रिका इ. ग्रंथांत दिलीं आहेत. अपरार्काने क्रष्यशंगाचा 
एक इळोक दिला आहे, तो असा- न 
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पुर्बनष्टां तु यो भूमिमेकःचेदुद्धरेत्‌ क्रमात । 
यथांक्रं तु लभन्त्वन्ये दत्त्वांशं तु तुरीयकम्‌ ।। 
अर्थ- सामायिक कुटुंबांत राहणार्‍या एका इसमाने पूर्वी 
गमावलेली जमीन जर स्वप्रयत्नाने परत मिळविली, तर त्याला 
त्यापैकी चोथा हिस्सा मिळावा व बाकीची कुटुंबांतील इतर 
लोकांनी वांटून घ्यावी. [ हि. ब. ] 


ी हा आश्रम बिहारमधील भागलपुरपासून 
कष्यधरुगाश्रम वत कुली औतीमने क्रषिकुंड या 
ठिकाणीं मैरा (मरुक) टेकडीमुळे वनलेल्या एका दरीत होता. 
तिथे क्रपिकुंड नांवाचें गार व गरम पाण्याच्या झऱयांनी बन- 
ठेलें एक कुंड आहे. या कुंडाच्या उत्तर दिशेला क्रष्यशुंग व 
त्याचा पिता विभांडक हे दोघे तपशचयेला बसत असत. रोम- 
पादाची कन्या शांता ही क्रष्यशुंगाची पत्नी होती. दशरथ राजा- 
साठी याने पुत्रकामेष्टि केली. त्या वेळीं दशरथाने हो कन्या 
त्याला दिली. क्रष्यशृंग हा त्या काळांतील महान्‌ आचार्य होता. 
चिकित्साशास्त्रांतहि त्याची गति होती. महाभारतकालांतहि 
याच्या आश्रमाची भरभराट होती. वनवासांत असतांना युधि- 
ष्ठिराने लोमदा क्रपीवरोबर या आश्रमाची यात्रा केली होती. 
त्या वेळीं तिथे दहा हजार छात्र तिःशुल्क अध्ययन करीत होते. 
त्यांच्या भोजनाची व वस्त्रप्रागरणाची सोयहि आश्रमातर्फेच 
केली जात होती. 

रायपुर जिल्ह्यांत महानदीच्या उगमस्थळीं क्रष्सशृंगांचा 
आश्रम होता, अशीहि समजूत आहे. हा उगम सिहोरा येथील 
टेकड्यांत झाला आहे. तिथे उखळासारख्या एका खडकांतून 
महानदी निघते. हा खळगा क्रष्यशुंग कमंडलु ठेवीत होता त्या 
जागीं निर्माण झालेला आहे, अशी आख्यायिका सांगतात. 
[ दुर्गा भागवत; हि. जॉ. ए. इं. ] 


क्रष्यभंगेश्वर वाराणसींतळें एक तीं. हें विभांडेश्‍वराच्या 
८ उजव्या अंगाला आहे. [कृ. क. त. ] 


क्रक्ष वि कुवत १) भारतवर्षातील सा ्वै- 
क्रक्ष किंवा क्रक्षव य ल सात कुलपवं 
___ __ तोपिकी एक. इथे अत्रीने पुत्रप्राप्ती- 

साठी तपडचर्या केळी. विध्यपर्वताच्या पुर्वभागाला हें नांव आहे. 
था पवेतांतुन शोण, नमंदा व महानदी या नद्या उगम पावतात. 
याला क्रृष्यवत्‌ असेंहि म्हणतात. [ माक. पु. ५४. २४२ ५; 
भाग. पु. ४. १. १७.] शा 
(२) मृगमंडा व पृलह 


या दंपतीपासन जन्मलेळी एक 
वानरजमात. [ पु. इं. ] भ रि 


खंड पहिला 
वर्णंमालेंतला नववा स्वरवर्ण. दन्त हें याचें उच्चारण- 
स्थान आहे.-हा ऱ्हस्व, दी्घं व प्ठ्‌तहि होतो. उदात्तानु- 
दात्तस्वरित असेहि याचे तीन भेद होतात. हा बिदुत्र्‍यात्मक 
असून याचा वर्ण विद्यल्लतेसारखा पिवळा आहे (कामवेनुतंत्र) . 
मातृकान्यासांत उजव्या गालावर याची योजना होते. 


ल वर्णमालेंतला दहावा स्वरवर्ण. दन्त हें याचें उच्चारण- 
८ स्थान आहे. उदात्तादिभेदांनी हा त्रिविध होतो. याचें 
रूप गणत्रयात्मक असून पुर्णचंद्रासारखे आहे (कामवेनुतंत्र). 
मातकान्यासांत डाव्या गालावर याची योजता होते. 


देवनागरी वर्णमालेंतील आठवा व संस्कृत वर्णमालेप्रमाणे 
अकरावा स्वरवणं. कंठ-ताल्‌ हें याचें उच्चारणस्थान आहे. 

हा उदात्तानुदात्तस्वरित अ्या भेदाने त्रिविध होतो. या वर्णाला 
ध्याचें स्वरूप प्राप्त होण्यास स्थूलमानाने पांच अवस्थांतून 
जावें लागलें आहे. पहिली अवस्था गिरनारच्या शिलालेखांत, 


ए-5एण्एएए 


एकार 


दुसरी इ. स. च्या सहाव्या जतकांतल्या उष्णीषविजय धार- 
णीच्या ताडपत्री पुस्तकांत, तिसरी वुद्धयया येथील महानाम- 
नूच्या लेखांत, चौथी धार येथील कमंशतक या शिलाकाव्यांत 
(११ वें शतक) व पांचवी आपण अलिकडे लिहितों ती, अशा 
या पांच अवस्था होत. 
कामधेनुतंत्रांत एकाराचें वर्णन पुढीलप्रमाणे दिलेलें आहे- 
एकारं परमं दिव्यं ब्रह्मविष्णुशिवात्मकम्‌ । 
रञ्िनीकुसुमप्रख्यं पळ्चदेवमयं सदा ।। 
अर्थ - एकार हा परम दिव्य असून तो ब्रह्मविष्णुशिवा- 
त्मक व पंचदेवमय आहे. त्याचा वणं निळीच्या फुलासारखा 
आहे. 
मातृकान्यासांत एकाराचें स्थान ओष्ठ हें मानलेलें आहे. 
[म.ज्ञा.को.; शर. क.] 


वज्मरय़ानी बौद्धांची सामर्थ्यंशाली देवता. ही नील- 
एकजटा वणं, एकमुख व द्विभुज, चतुर्भूज किवा अष्टभूज 
असते. क्वचित्‌ तिला बारा मुखें व चोवीस हात असतात. तिचें 
रूप भयानक असून ती हातांत वज, खड्ग इ. आयुधें धारण 
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एकतारी 


करते. हिचा मंत्र असा - 
हो नमो भगवत्येकजटे 
मम वजतपुष्पं प्रतोच्छ स्वाहा । 
या मंत्राचे सामथ्य॑ पुढील 
इलोकांत वणिलें आहे- 
देव्या एकजटायास्तु 
मन्त्रराजो महाबल: । 
अस्य श्रवणसात्रेण 
निर्विघ्नो जायते नर: ।। 
(साधनमाला) 
अर्थ - एकजटा देवीचा मंत्र 
महावलवान्‌ असून त्याच्या केवळ 
श्रवणानेच माणसाचीं विघ्ने दूर 


एकजटा 


पळतात. [इं. वु. इ. ] 


ए्कटी ततीया पऱ्शान आदिवासींचा एक धामिक सण. 
प निट वेशाख श॒. २ येस हा सग येतो. या दिवशीं 
परधान मुली कापडाच्या बाहुल्या बनवितात व त्यांची लग्ने 
लावतात. 
मोठ्या माणसांची पध्दत याहून वेगळी असते. गांवचा गणिया 
पहाटे उठून गांवाबाहेरच्या झऱ्यावर जातो व एक नवें मडकें 
पाण्याने भरून घेऊन आपल्या जेतांत जातो. तिथे गांवकऱ्यांनी 
मातीचीं मोठीं पांच ढेकळें आणून ठेवलेली असतात. हीं पांच 
ढेकळे म्हणजे पावसाळयाच्या पांच महिन्यांची प्रतीके होत. नंतर 
पाण्याच्या मडक्याला खालीं एक भोक पाडन त्यांत कापडाचा 
बोळा बसवितात. त्या मडक्‍्यावर दुसरें एक लहान मडकें ठेवून 
त्यांत पणती पेटवून ठेवतात. मग गुणिया धूप-दीप दाखवून त्या 
मडक्‍्याची पुजा करतो व हळदींत बुडविळेला एक दोरा त्याच्या 
गळ्यांत बांधतो. मग गांवचा पाटील आपल्या दंताळघासह त्या 
मडकक्‍्याला पांच व इतर शेतकरी आपल्या बेलासह तीन प्रद- 
क्षिणा घालतात. नंतर तीं मडकीं मातीच्या ढेकळांवर ठेवून लोक 
घरोघर जातात. दुसर्‍या दिवशीं सकाळीं पुन्हा ते लोक शेतांत 
येतात. मडकक्‍्यांतल्या पाण्याने जर खालचीं ढेकळे भिजलीं 
नाहीत, तर त्या वर्षी दुष्काळ पडणार, असें समजतात. जर दोन 
किवा तीन ढेकळे ओलीं झालीं, तर तितके महिनेच चांगला 
पाऊस पडेल, असें मानतात. [ दि परधान्स्‌ ] 


८ एक प्राचीन व साधें तंतुवाद्य. एका पोकळ भोप- 
एकतारा ळ्यांत एक अडीच-तीन फट लांबीची पोकळ 
बांबूची काठी बसवितात व तिला एक तार जोडतात. ही 


एकतारी 


तार वोटाने वाजवितात. एकच तार बसविलेली असते 
म्हणून या वाद्याला एकतारी असें नांव मिळालें असलें, तरी 
क्वचित्‌ या वाद्याला दोन ताराहि असतात. एकतारी हें ऐति- 
हासिक दृष्ट्या तंबोर्‍्याचें पूर्वर्प आहे. साधु, वेरागी, गोसावी, 
वारकरी इ. लोक या वाद्याच्या सुरावर अभंग, भजनें व पदे 
गातात. उजव्या हातीं एकतारी व डाव्या हातीं ताळासाठी 
चिपळ्या घेऊन गाणीं म्हणायचीहि पध्दत आहे. [ परंपरा- 
लोकगीत; सु. वि. को.; इं. म्यु. इं. ] 


वि सहा गाणपत्यांतील स्वर्ण गणपतीचा उपा- 
एकढत भट्ट सक. हा शंकराचार्यांचा समकालीन होता. 

एक यज्ञीय स्थाली. पण हिला स्थाली म्हणण्या- 
एकथना पेक्षा घागरच म्ह्णणें योग्य होईल प्रात:सव- 
नाच्या प्रारंभीं विषम संख्येने या एकधना भरून ठेवतात. 
सोम कुटून झाल्यावर एकधनामधलें पाणी त्यांत मिसळतात. 
निरनिराळ्या सोमयागांत एकधनांची संख्या भिन्न भिन्न 
असते. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


10) ऐकाच नक्षत्रावर दोन भावांचा 
एकनक्षत्र जननशात किवा पितापुत्रांचा जन्म झाला, 
तर ती गोष्ट अज्युभ होय, असें मानतात. 

हा दीष दुर करण्यासाठो ही शांति करतात. पिता व 
बालक यांचें नक्षत्र एक असल्यास प्रथम गोमुख प्रसवश्ांति 
करून नंतर वरील शांति करतात. या शांतीचा विधि असा-- 

पुण्याहवाचन झाल्यावर ईशान्येला एक कलश मांडून 
त्यावरील पूर्णपात्रांत ज्या नक्षत्रावर बालक जन्मले असेल, त्या 
नक्षत्रदेवतेची स्थापना करतात. तिच्या बरोबरीने अन्य देव- 
तांचेंहि स्थापन व आवाहन करून सर्वांची यथाविधि प्‌जा 
करतात. नंतर अग्निस्थापना करून त्या त्या नक्षत्रदेवतेसाठी 
प्रयोगांत सांगितल्याप्रमाणे प्रधान होम करतात. प्रायश्चित्त- 
होम झाल्यावर अभिषेक करतात. शेवटीं त्रत्विजांना दक्षिणा 
देऊन कम समाप्त करतात. 


( १५३३ते १५९९इ.स. सुमारें ) महाराष्ट्रां- 
एकनाथ तोल एक प्रख्यात संत व कवि. हे भानुदास या 
प्रसिद्ध संतांचे पणतु होत. भान्‌ दास-चक्रपाणि-सूय नारायण- 
एकनाथ अशी ही वंशवेल आहे. सूयं नारायणाच्या पत्नीचें नांव 
रुक्मिणी असें होतें. या दांपत्याच्या पोटीं पेठण येथे नाथांचा 
जन्म झाला. तो नेमका कोणत्या सालीं झाला, याबद्दल विद्ठा- 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


नांत मतभेद आहेत. पांगारकरांच्या मतें इ. स. १५२८ च्या 
सुमारास, तर भावे यांच्या मतें इ. स. १५४८ सालीं 
जन्मले. त्यांच्या जन्माच्या वेळीं मूळ नक्षत्र होतें, असें 
सांगतात. 
या संबंधांत नाथांनी स्वतःच्या जन्मावर एक अभंग रचला 
आहे, तो असा-- 
मुळोंच्या मुळीं एका जन्मला । 
मायबापें थोर धाक घेतला ॥ 
केसें मूळ नक्षत्र आलें कपाळा । 
स्वयें लागलों दोहोंच्या निमूळा ।। 
शांति करितां अवध्यांची ज्ञांति । 
मुळों लागोनियां लाविली ख्याति ।॥। 
एका जनादंनी मुळींच्या गोष्टी । 
मार्येसगट सगळा बापच घोटी ॥ 
या अभंगाचा भाध्यात्मिक अर्थ बाजूला ठेवला, तरी 
नाथांचे चरित्र त्यांतुन थोडेफार पाहतां येतें मूळ नक्षत्रावर 
जन्मलेल्या नाथांचे आईबाप त्यांच्या बाळपणींच निवर्तले व 
त्यामुळे त्यांचें संगोपन त्यांचे आजोबा चक्रपाणि यांना करावें 
लागलें. वयाच्या सहाव्य़ा वर्षी मौंजीवंधन झाल्यावर तत्का- 
लीन पद्धतीप्रमाणे संस्कृत भाषा व नित्य-नेमित्तिक ब्रह्मकमं 
याचें नाथांना शिक्षण मिळालें. पुढे वयाच्या बाराव्या वर्षी 
घरांत कोणालाहि न सांगतां ते सद्‌गुरूच्या शोधाथं घराबाहे 
पडले व देवगिरी य्रेथे जनाद नस्वामींकडे जाऊन राहिले. 
प्रपंच साधून परमार्थाचा लाहो कसा घ्यावा, हें जनादं न- 
स्वामींनी आपल्या आचरणाने नाथांना शिकविले. एकनाथांना 
देवगिरीवर गुरुमुखाने ज्ञानेश्‍वरीच्या श्रवणाचा लाभ झाला. 
सहा वर्पे गुरुसान्निध्यांत राहिल्यावर मग नाथांना ' सुलभ 
पर्वतावर ईशवरसाक्षात्कार झाला. नंतर हे गुरुशिष्य ती्थ- 
यात्रेला निघाले. पंचवटीच्या मुक्‍कामांत नाथांनो स्वामींच्या 
आज्ञेवरून चतु:श्लोकी भागवतावर ओवीबद्ध प्राकृत टीका 
लिहिली. नाथांच्या काव्यरचना प्रारंभ झाला, तो इथनच. 
पुढे आणखी कांही तौर्थांची यात्रा करून जनादंनस्वामी देव- 
गिरीला परतले व नाथ एकटेच तीथंयात्रा करूं लागले. उत्तर 
व दक्षिण भारतांतील अनेक स्थळांचे दशन घेऊन व तत्कालीन 
देशस्थितीचें अवलोकन करून नाथ वयाच्या पंचविसाव्या वर्षी 
पुन्हा पठणला आले. 
ये पर तशात विवाह केला न्न 
सुलीळ व आदश पतित्रता होती १ | म मु, हौ पणा 
उत्कृष्ट परमाथ साधला, याचें बरे कुशी 04% 
पाधला, वरचसे श्रिय गिरिजाबाईला 
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द्यायला हवें. नाथांनी आपल्या घरीं सदावतं ठेवलें होतें. दारीं 
आलेल्या अतिथ-अभ्यागताची व्यवस्था ते घरच्या सारखीच 
ठेवीत. हें सर्व करीत असतांनाहि नामस्मरण, कथाकीतंन, 
अध्यात्मविवेचन व ग्रंथलेखन हा त्यांचा परमार्थाचा उद्योग 
नित्य चालू होता. 

नाथांच्या चरित्रांत कांही अलौकिक चमत्कारांच्या कथा 
आहेत. त्यांपेकी कांही अश्ा-- 

(१) नाथांच्या देवडीवर दत्तात्रेय स्वतः चोपदार होऊन 
पहारा करीत असे. जनादंनस्वामी व दासोपंत यांना दत्ता- 
त्रेयाचें दर्शन इथेच झालें. 

(२) श्रीखंड्याच्या रूपाने कृष्ण स्वत: नाथांच्या घरीं 
बारा वर्षे सेवाचाकरी करून राहिला होता. 

(३) वडिलांच्या श्राद्धतिथीला केलेला स्वयंपाक नाथांनी 
भकेल्या अस्पुृश््यांस वाढला हें ऐकून ब्राह्मण रागावले व 
त्यांनी नाथांवर बहिष्कार टाकला. तेव्हा नाथांनी आपल्या 
पितरांसच आवाहन करून भोजन घातलें. 

एकनाथांनी ग्रंथरचनेचा उद्योग आयुष्यभर चालू ठेवला 
होता. त्यांनी भागवत पुराणाच्या एकादश स्कंधावर टीका 
लिहायला घेतली होती. तिचे पांच अध्याय इ.स. १५७० मध्ये 
लिहून पुरे झाले. भागवतासारख्या पवित्र ग्रंथावर नाथांनी 
प्राकृत टीका लिहावी, हें त्यावेळच्या काशीच्या कमंठ पंडितांना 
आवडलें नाही व त्यांनी नाथांना काशीला बोलावून त्यांना 
अपमानकारक वागणूक दिली. परंतु पुढे नाथांचें महत्त्व त्यांना 
कळून आलें आणि इ. स. १५७३ सालीं जेव्हा काशीक्षेत्रीं 
भागवताच्या टीकेची समाप्ति झाली, तेव्हा काशींतल्या पंडि- 
तांनी त्या ग्रंथाची पालखींतून मिरवणूक काढली. काव्यदृ ष्ट्या 
हा ग्रंथ सरस असल्यामुळे त्याला मूळ भागवताचें नांव मिळालें 
व एकनाथी भागवत म्हणून त्याची प्रसिद्धि झाली. याशिवाय 
नाथांनी भावाथं रामायण, रुक्मिणी-स्वयंवर हे ग्रंथ लिहिले 
व असंख्य भारुडे, परदे, इ. काव्यरचना केली. 

नाथांच्या काळीं ज्ञानेश्‍वरांनी समाधि घेतल्याला तीन 
वर्षे होऊन गेलीं होतीं. मध्यंतरीच्या काळांत आळंदीला समा- 
धिस्थानीं मोठें रान माजलें होतें व त्या ठिकाणीं ज्ञाने- 
वरांची समाधि आहे, ही गोष्टहि लोक विसरून गले होते. 
एकनाथांना एका रात्रीं ज्ञानेश्वरांचा दृष्टान्त झाला व ते 
आपल्याबरोबर बरीच मंडळी घेऊन आळंदीला गेले. ज्ञाने- 
5वरांच्य़ा समाधीचें दार उघडून त्यांनी समाधिस्थानांत प्रवेश 
केला. तिथे त्यांनी पाहिलें, की अजानवृक्षाची मुळी ज्ञाने- 
इवरांच्या गळ्याला लागली आहे. मग नाथांनी ती मुळी काढून 
टाकली. ही आख्यायिका वारकरी मंडळींत लोकप्रिय आहे. 
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त्याच वेळीं ज्ञानेश्‍वरीची शुद्ध प्त तयार करण्याचा ज्ञाने- 
«वरांनी नाथांना आदेश दिला, असेंहि वारकरी समाजांत 
मानलें जातें. 

पुढे नाथांनी ज्ञानेश्‍वरीच्या अनेक हस्तलिखित पोथ्या जम- 
वून तिची एक संशोधित शद्ध आवृत्ति तयार केली. महा- 
राष्ट्रांत सध्या जी ज्ञानेश्‍वरी प्रचलित आहे, तीच नाथसंशो- 
घधित आवृत्ति होय. 

नाथांना एकूण चार अपत्ये झालीं. त्यांपकी सर्वात मोठा 
हरिपंडित. हा मोठा विद्वान्‌ व संस्कृत भाषेचा अभिमानी होता. 
त्यामुळे सुरवातीला त्याने नाथांच्या लोकाभिमूख वृत्तीला व 
त्यांच्या मराठी ग्रंथरचनेला वराच विरोध केला. पण नंतर 
पित्याची थोरवी पटल्यामुळे त्याचा तो विरोध मावळला. 
त्यांची थोरली मुलगी गोदा ही पेठणच्या मुद्गलांकडे दिली 
होती. कविवयं मक्‍तेश्‍वर हा तिचाच मुलगा होय. 

एकनाथांच्या भारुडांतून व भावाथं रामायणांतून तत्कालीन 
मुसलमानी अंमलाखालील महाराष्ट्राच्या राजकीय, सामाजिक व 
आथिक दुरवस्थेचें चित्रण थोडें फार पाहायला मिळतें. त्यांच्या 
वेळीं धामिक क्षेत्रांत दांभिकांच्या कारवायांना ऊत आला होता. 
नाथांनी या संधिसाधूंचा चांगला समाचार घेतला आहे. नाथांना 
तत्कालीन समाजाच्या अधोगतीची खंत वाटली व ते लोको- 
द्वाराथे उभे ठाकले. कथाकोतंनें व वाडमयरचना करून त्यांनी 
तें कायं सुरूं केलें व तत्कालीन बहुविध व बहुरंगी समाजाला 
भागवतधर्माच्या सूत्रांत गोवून त्याला भक्‍्तिमार्गाला लावलें. 
गृहस्थाश्रमांत राहुनहि संतवृत्ति आचरितां येते, हें नाथांनी 
स्वतःच्या उदाहरणाने लोकांना पटवून दिलें. प्रपंच हाच परमार्थ - 
रूप करणारा नाथांसारखा संतपुरुष विरळाच आढळेल. 

एकनाथांच्या थोरवीचें रहस्य त्यांनी निमिलेल्या ग्रथसंपत्तींत 
तर आहेच; शिवाय ज्या परिस्थितींत भागवतधर्माचा प्रसार 
करून महाराष्ट्राची विस्कळित घडी पुनश्‍च ठीक बसविण्याचा 
त्यांनी प्रयत्न केला त्यांतहि आहे. त्यांच्या कार्यारचें परिस्थिति- 
निरपेक्ष मूल्यमापन करणें एकांगी ठरेल. ज्ञानेश्‍वरांच्या नंतर 
महाराष्ट्रावर संकटांची परंपराच कोसळत गली. स्वराज्याचा 
अस्त झाल्यामुळे समाजाची घडीच विस्कटली. संतांच्या 
भागवतधर्माने अठरापगड जातींत धर्माविषयींचा अभिमान व 
सच्चारित्र्याविषयींची निष्ठा जागृत केली होती हें खरें; परंतु 
ही निष्ठा खोलवर रुजण्यापूर्वीच परचक्र आलें आणि साराच 
डाव उधळला गेला. धम उत्सन्न होण्याच्या मार्गाला लागला. 
सारा समाज हतप्रभ झाला. अशा आणीबाणीच्या परिस्थितींत 
धर्माचा ध्वज फडकत ठेवण्याचें महनीय कार्य नाथांनी केलें. 

एकनाथांनी अध्यात्मावर लहानमोठे असे ८-१० ग्रंथ 
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लिहिलेले आहेत. चतु:शलोकी भागवत हा त्यांचा पहिला ग्रंथ. 
यानंतर त्यांनी हेस्तामलक, शुकाष्टक, स्वात्मसुख, आनंदलहरी, 
गीतासार, आनंदानुभव, नाथ मागवत, रुक्मिणीस्वयंवर, भावार्थ- 
रामायण, हे ग्रंथ लिहिळे. यालिवाय ध्रुव, प्रल्हाद, उपमन्यु, 
सुदामा, ज्ञानेश्वर, नामदेव, चोखामेळा इ. मक्‍तांचीं व संतांची 
चरित्रेंहि लिहिलीं आहेत. त्यांनी रचळेलीं पदे व अभंग हे वार- 

कर्‍्यांच्या व अन्य पारमाथिकांच्या परिचयाचे आहेत. त्यांच्या 
अभंगांची गाथा तुकोबांच्या गाथेएवढीच भरेल. त्यांनी जीं 
भारुडे रचलीं आहेत, तीं विक्षेप लोकप्रिय आहेत. जनता 
भकक्‍तिज्ञानाला सन्मुख व्हावी, तिला आत्मकल्याणाचा मार्ग 
सांपडावा व संसार करीत असतांनाच जीवाने परमात्मसुख 
भोगावे, या हेतूने नाथांनी हें सारें वाऊमय निर्माण केलें 
आहे 

चतुःइलोको भागवत-हें मूळ भागवताच्या दुसर्‍या स्कंधाच्या 
९ व्या अध्यायांत आहे. मुळांत याचे ४५ इलोक आहेत व 
नाथांनी त्याच्या स्पष्टीकरणाथ हजारावर ओव्या लिहिल्या 
आहेत. हें प्रकरण नाथांनी गोदावरीच्या उत्तरतीरीं चंद्रगिरी- 
वर चंद्र नामक ब्राह्मणाच्या घरीं वस्तीस असतांना लिहिलें 

ब्रह्मदेवाला आदिनारायणाने सृष्टि निर्माण करण्याची आज्ञा 
केली असतां हें कार्य आपल्या हातुन कसें पार पडेल, याची 
ब्रह्मदेवाला चिता पडली. तेव्हा उदकांतुन ' तप तप  -< तप 
कर, असा ध्वनि निघाला. ब्रह्मदेवाने त्याप्रमाणे तप$चर्या केळी. 
त्यावर भगवान्‌ प्रसन्न झाला व त्याने ब्रह्मदेवाला दर्शन देऊन 
चार इलोकांत आपलें गुह्य ज्ञान सांगितलें. याच विषयावर 
नाथांनी हें अत्यंत रोचक असें भाष्य लिहिलें आहे. भगवान्‌ 
सांगतो, की सृष्टीच्या आदिमध्यावसानीं एका नारायणावांचन 
दुसरें कांहीहि नाही- र 

तेवि नामरूवसंबंध । जाऊनि भूतभोतिकभेद । 

अंतीं उरें मी परमानंद । स्वानंदकंद निजरूपे ॥ 

ज्याचें नांव म्हणिजे ल॒गडें। तें पाहों जातां सृतचि उघडे । 

तेवि जग पाहतां धडफुडे । अति चोखडे चिद्रूप माझें ॥ 

यालागीं सृष्टिआदि मोच असें । सृष्टिरूपीं मौचि भासें । 

अंती सृष्टिचेनि नाज्ञे । म्यां उरिजे अविनाश सच्चिदानंद ।। 

ह्स्तामलक--' नाहं मनुष्यो न च देवयक्षो ' या शंकराचार्य- 
केत १४ इलोकांच्या स्तोत्रावर नाथांनी हें ६७४ ओव्यांचे 
भाष्य केलें आहे. नाथांच्या हूदयांतील गुह्य ज्ञान या ग्रंथाच्या 
मिषाने प्रकट झालें आहे, असें म्हटलें पाहिजे. यांत आत्म- 
स्वरूपाचे वर्णन पुढीलप्रमाण केलेलें आहे- 

आकाश न माख काजळें । आत्मा न माखे मोहमेळं । 

आक्नाश न जळ अग्निज्वाळें । आत्मा क्रोधानळें संतापेना ।॥ 
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आकाश न भिजे पाउसें। आत्मा न माख विषयरसें । 

नभ शून्यत्वें व्यापक असे । आत्मा चिदंडं स्वानंदपूर्ण ।॥। 

शुकाष्टक-  निस्त्रेगुष्ये पथि विचरतां को विधिः को 
निषेध: । ' असा चतुर्थ चरण असलेलें एक शुकक्रत अष्टक 
प्रसिद्ध आहे. त्यावर नाथांची हो टीका आहे 

स्वात्मसुख-या ग्रंथाच्या नांवारूनच त्यांतील वर्ण्येविषयाची 
कल्पना येईल. 

आनंदलहरी - सुमारें १५० ओव्यांचें हें एक छोटे प्रकरण 
असून त्यांत आत्म्याचें आनंदरूप कळून आल्यावर बंध-मोक्ष, 
स्वर्ग-नरक, सगुण-निरगुंण इ. सर्व भाषा मावळते व भ्रांति 
नप्ट होते असें म्हटलें आहे- 

निजस्वरूय पाहतां दृष्टी । निजानंद न समाये सृष्टी । 

तुटल्या जन्ममरणाच्या गाठों । निभय पोटों मी जालों ॥ 

बंधतुकतीचो आटाआटी । संचरली होतो माझे पोटीं । 

होतां तुझी कृपादृष्टी | उठाउठी पळाली ।॥। 


याशिवाय नाथांनी दश्षावतार, एकादशी माहात्म्य, सुकक्‍्मां- 
गदाची कथा, तुलसीमाहात्म्य, हनुमानजन्म, सांदीपनीकथा, 
शिव-पार्वती विवाह, गंगागौरीकलह ३. पौराणिक कथानकें 
व आख्यानें सोप्या अभंग वृत्तांत वगिळीं आहेत. [म. वा. इ.; 
ना. भा.; प्रा. भा. सं.; ए. द. ] 


थी भागवत पुराणाच्या एकादशस्कंधावर 
एकनाथा भागवत एकनाथांनी मराठी ओवीबद्ध टीका 
लिहिली व पुढे ती एकनाथी भागवत या नांवाने प्रसिद्धि 
पावली. नाथांच्या वाऊझमय़रत्नमालेंतळा हा ग्रंथ म्हणजे मेरु- 
मणिच होय. तो सागराप्रमाणेच गंभीर, विशाल व रत्नगर्भ 
आहे. या ग्रंथाची ओवीसंख्या १८८४९६ इतको आहे. संत-सज्जन 
जनादनस्वामी व साक्षात्‌ दत्तात्रेय यांच्या प्रेरणेने आपण हा 
ग्रंथ लिहायला प्रवृत्त झालों, असें नाथ “हणतात. पेठण येथे 
या ग्रंथाचा प्रारंभ होऊन त्याचे पहिले पांच अध्याय लिहिले 
गेले. पुढे त्यांना काशींतल्या एका स्वामोंचे बोलावणें आल्या- 
वरून एकनाथ काझ्ीस गेले व पुढचा सव ग्रंथ काशींतच पुरा 
झाला. 

एकनाथ हे वारकरी संप्रदायांतळे विठ्ठलाचे उपासक होत. 
वारकरी सत्रदायाचच भागवत' घमं असें दुसरें नांव आहे. 
एकनाथांनी आपल्या या ग्रंथांत भागवत धर्माचें जागोजाग 
विवरण केलें असून तें उपमा-दृष्टान्तांनी सजविले आहे. 


डुसऱ्या अध्यायांत भागवत धर्माचें सार ते पुढीलप्रमाण सांग- 
तात -- 


खंड पहिला 


मनें करावें हरीचें ध्यान । श्रवगें करावें कोतिश्रवण । 
जिव्हेनें करावें नामस्मरण । हरिको्तन अहनिज्लीं ।। 
करीं करावें हरिपूजन । चरणीं देवालयगमन । 
घाणीं तुलसो आमोदग्रहण । जिहों हरिचरण पूजिले ॥। 
वाढतेनि सद्‌भावें जाण । चढतेनि प्रेमे पूर्ण । 
अखंड ज्यासो श्रीकृष्णभजन । त्यासी भवबंधन असेना ।॥। 
भागवत धर्माचिये स्थिती । बाळों भोळों भवाव्धि तरती । 
सुखोपायें ब्रह्मप्राप्ति । होय निश्‍चिती सकळिकां ।। 
कवित्वापेक्षा भागवताचा अर्थ सुगम करून सांगण्याकडे 
नाथांनी अधिक लक्ष पुरविलें आहे. ज्ञानेश्‍वरींत आढळतात, 
तश्या बद्धीला थक्क करून सोडणाऱ्या विज्याल कल्पना नाथांच्या 
भागवतांत आढळणार नाहीत; पण वेदान्तासारखा गहन विषय 
सुगम करून सांगणारी शेली नाथांनी आत्मसात केली आहे. 
ज्ञानेश्वर आणि एकनाथ यांच्या वाऊमयशेलीविषयीं ' महा- 
राष्ट्र सारस्वत 'कार पुढील तुलनात्मक वाक्य लिहितात-- 
“ आपल्या बोलाला खूप द्यावें, अतींद्रिय असलें तरी तें इंद्रि- 
यांना भोगवावे ही ज्ञानेश्वरांची हातोटी व जे शब्दरूपाने 
दिसतें आणि इंद्रियांनाच जाणतां येतें, तें सामान्य माणसांनाहि 
वागवितां येईल असें करावें, ही एकनाथांची य॒क्‍्ति.' नाथांच्या 
भागवतधर्माचें संकलित स्वरूप थोडक्यांत पुढीलप्रमाणे सांगता 
ये ईल-- 
कलियुगांत अधर्माचरणी राजे फार झाले. या राजांना धमं 
आणि नीति यांची चाड राहिली नाही. त्यांनी प्रजेची नागवण 
चालविली आहे. हा अनर्थ भगवंतास सहन होत नाही. म्हणून 
पूर्वींच्या काळांत भगवंताने धमंरक्षणाथ अवतार घेतले, त्या 
प्रमाणे याहि युगांत भगवंताने विठ्ठलरूपाने अवतार घेतला. 
भगवंताच्या अवताराच्या योगाने प्रकट होणारा धमं म्हृणजे 
याज्ञिकांचा धम नसून भागवतधमं हा आहे. भगवंताच्या 
भक्तांनी आचरिलेला व भगवंताने उपदेशिलेला हा धर्म सुलभ 
आणि सोपा आहे. या धर्मात बुडण्याचा धोका नाही. भक्‍्ति- 
भावाने स्वधर्माचरण केलें म्हणजे भोळया-भाबड्यांना भवाव्धि 
तरून जातां येतें. इतकेंच नव्हे; तर ब्रह्मप्राप्तिहि होते. भक्‍ती चें 
आचरण करणारा भक्त हा सव॑ कम अहेतुक करीत असतो. 
स्वधर्माचरण करणें, हें परमेश्‍वराचें शुद्ध भजन आहे. या भज- 
नाने परमेश्‍वर प्रसन्न होतो. निष्काम कम योगाने सर्वांभूती 
भगवद्‌्भाव जागृत झाल्यावर त्याच्या ठिकाणीं श्रेष्ठ-कनिष्ठ 
हा भाव राहत नाही. र कया 
या वत्तींत भक्‍त मुरला म्हणजे त्याला जनीं जनार्दन' हा 
प्रत्यय येतो. हा प्रत्यय सकल उपनिषदांचे सार आहे. ज्ञान या 
प्रत्ययाहून वेगळें नाही. या अवस्थेत नामरूपातीत सत्तत्त्वाशीं 


भा.सं. को. ४७ 
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एकपाद 


भक्‍त एकरूप होतो. ज्ञानी भक्‍त केवळ स्वतःच्या उद्धाराने 
संतुष्ट होत नाही. दीनोद्वरणाचें काय केल्याखेरीज त्याच्या 
आत्मोद्धारास पुणंता येत नाही. लौकिक कर्मे करूनहि तो 
कमंबंधनाने बद्ध होत नाही. प्रपंच करूनहि तो प्रपंचातीत 
असतो. किबहुना त्याचा प्रपंचच परमार्थरूप होतो. 

नरदेह हा परम पावन आहे. त्याचा विनियोग विषयसुखाथं 
न करतां त्याला परमाथ साधनेसाठी राबविले पाहिजे. भागवत- 
धर्मात स्वघमं आणि स्वकम यांचें ऐक्य साधलेलें असतें. म्हणून 
भागवतधर्मीय संत आश्रमधर्माचें पालन करतात. ते कमं 
करतात, पण कमंठ होत नाहीत; तर कर्मातीत होतात. ते 
स्वधमंकर्मातच ब्रह्मप्रतीतीचा अनुभव घेत असतात. [ ए. द.; 
ना. भा. ] 


रण 0  पावंतीची बहीण. हिचा विवाह असित देवल 
एकपणा याच्याशी ज्ञाला होता, असें ब्रह्मांडपुराणांत 
सांगितलें आहे. [ हि. क. को. ] 


र्ला पार्वतीची बहीण. हिचा विवाह जेगीषव्य मुनीशीं 
एकप झाला व तिला शंख आणि लिखित नांवाचे दोन 
पुत्र झाले, असें ब्रह्मांडपुराणांत म्हटलें आहे. [ हि. क. को. ] 


एकपाठी होण्याचे विधान 20 शट किला कोण- 

ताहि ग्रंथ एकदा ऐंकल्या- 
वर मुखोद्गत होणें, याला एकपाठ म्हणतात. अ्ञा प्रकारचें. 
एकपाठी होण्याचें विधान सामविधानत्राह्मणांत पुढीलप्रमाणे 
सांगितलें आहे--प्रथम तीन दिवस उपवास. नंतर सोमरस 
किवा सोमवल्लीचीं फुलें पाण्यांत मिसळून किवा चुरडून तें 
पाणी अभिमंत्रित करून एक वर्षं प्राशन करणें. 


एकयपाढ एक प्राचीन जमात. म. भा. च्या सभापर्वात 

यांचा उल्लेख येतो (४७.१६). यांच्या विषयीं _ 
फार थोडी माहिती मिळते. पांडवांच्य़ा दिग्विजययात्रेंत सहदेव 
दक्षिण दिशा जिंक।यला गेला असतां ताम्गरक द्वीप व रामक 
पवंत यांच्या पुढे हे एकपाद लोक सहदेवाला भेटल्याचें वर्णन 
आहे (म. भा. सभा. २८.४७). यांना जिंकल्यांवर मग त्यांने 
शूर्पारक जिकलें. यांना । वनवासी ' म्हटलें आहे. त्यावरून हे 
लोक उत्तर कर्नाटकांतल्या बनवासी प्रदेशांतळे रहिवासी 
असावे. हे लोक चालण्यांत घोड्याहूनहि वेगवान्‌ होते, असें 
मंगॅस्थनीज्‌ म्हणतो. यांनी राजसूय यज्ञांत युधिष्ठिराला 
सोन्याचांदीचा नजराणा दिला होता, असें सभापर्वात म्हटलें 


ए कवाद 


आहे. [ नागरी प्रचारिणी पत्रिका; भा. सा. ] 


यान जमिनीवर चटई पसरून उताणें 
एकपाद्‌ उत्थानपादासन झोपतात व हात कंबरेच्या 
दोन्ही बाजूंना ठेवतात. नंतर श्‍वास फ्‌फ्फसांत भरून घेऊन 
उजवा पाय गुडघ्यांत न वाकवितां सुमारें दोन फट वर उचल- 
तात. उचललेला पाय पुढच्या बाजूस ताणतात. सहजपणे 


एकपाद 


उत्थानपादासन 


जितका वेळ इवास रोखन धरता येईल, तितका वेळ पाय वर 
ठवतात व मग हळहळ खाली आणतात. इवासहि हळहळ बा 
साडतात. नंतर पुन्हा फुप्फुसांत श्‍वास भरून घेऊन डावा पाय 
वर उचलतात. या आसनामळे पायांतील रक्‍ताभिसरण योग्य 
रीतीने होऊन पायाची सूज व गुडघ्यांतील दुखणें कमी होतें. 
[उ.यो. द. ] 


जमिनीवर उताणें झोपून डावा 
एकपाद्‌ पवनसुक्‍तासन पाय सरळ ठेवतात व उजवा 
पाय गुडघ्यांत दुमडून छाती व पोट यांवर दोन्ही हातांनी दाबन 
धरतात. नंतर डोके वर उचलून ग॒डघ्याला तोंड लावतात. या 


वेळीं सर्व शरीर ताणलेल्या स्थितींत ठवतात. पांच वेळां 


एकपाद पवनमुक्‍तासन 


४वसोच्छ्वास होईपर्यंत गडघा दुमडलेल्या स्थितींत ठेवतात व 
नंतर श्‍वास आंत घेऊन पाय सरळ करतात. नंतर श्वास बाहेर 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


सोडून डावा गुडघा दुमडतात. या आसनाने ञरीरांतील मेद व 
वात कमी होतो. [उ. यो. द. ] 


दोन्ही पाय ताठ पसरून बसतात व 
एकपाद झुजासन उजवा पाय गुडघ्यापासून वळवून 
उजव्या खांद्यावर ठेवतात. दोन्ही हातांचे तळवे कमरेच्या दोन्ही 
बाजूना जमिनीवर टेकतात व दवास आंत घेऊन त्यांच्या आधा- 
राने सवे शरीर जमिनीपासून वर अधांतरी उचलतात. या 
वळा डावा पाय गुडघ्यांत वाक देत नाहीत. शरीर व डोकें ताठ 
ठवतात. नेतर डाव्या पायानेहि अश्ीच क्रिया करतात. या 
आसनाने अंतर्गळ, यक्रतविकार, गडघ्याची सुज व खांद्यांतील 
वदना, नाहीओा होतात. [ उ. यो. द. ] 


हज शिवमूर्तीचा एक प्रकार. या प्रकारांत शिव 
एकपादयात एका पायावर उभा असून त्याच्या डाव्या- 
उजव्या कुशोतून अनुक्रमे विष्णु व ब्रह्मा हे हात जोडन बाहेर 
आलेले दाखविलेळे असतात. कारणागम ग्रंथांत हें शिवाचे 
खेळकर रूप मानलेले आहे. क्रग्वेदांत एकादण रुद्रांपकी अज 


एकपादमृति 


एकपाद असें एकाचें नांव आहे. त्या नांवावरून ही मति केलेली 
असावी. ही शिवप्रधान त्रिमूति बनते. त्रिमर्तीचा हॉ. अथम 
आविष्कार होय तिच्य़ावरूनच पुढे वेष्णवपंथी शिल्पकारांनी 


खंड पहिला 
विष्णुप्रधान त्रिमूर्ती घडविल्या. [ सा. इं. इ. गॉ. गॉ. ] 


जमिनीवर पालथे झोपतात व 
एकपाढ शलभासन हनुवटी जमिनीवर टेकतात. दोन्ही 
हात मुठी आवळून शरिराक्षीं समांतर ठेवतात. नंतर इवास 
आंत घेऊन डाव्या हाताच्या आधाराने उजवा पाय वर उचल- 
तात व सहजपणे जेवढा उंच नेतां येईल तेवढा नेतात. पाय 


एकपाद शलभासन 


वर उचलतांना पांच वेळां श्‍वासोच्छ्वास करतात. सहाव्या 
वेळीं श्‍वास आंत रोखून पाय हळूहळू जमिनीला टेकतात. पाय 
गुडघ्यांत वाकू न देण्याची खबरदारी घेतात. या आसनाच्या 
अभ्यासाने मूळव्याध व आंत्रपुच्छ यांसारखे रोग उद्‌भवत 
नाहीत. [उ. यो. द. ] 


टू. दोन्ही पाय सरळ पसरून बसतात. 
एकपाद्‌ शरासन नंतर डावा पाय डाव्या खांद्यावरून 
नेऊन मानेच्या मागच्या बाजूस टेकतात. नंतर दोन्ही हात जोडून 
छातीसमोर ठेवतात. छाती व डोकें ताठ ठेवून सवे शरीरहि 
ताणलेल्या अवस्थेंत ठेवतात. त्यानंतर उजव्या पायाने अशीच 
क्रिया करतात. ज्या स्त्रियांचा गर्भाशय अशक्‍त आहे व ज्यांचा 
नेहमी गर्भपात होतो, अशांना हें आसन अत्यंत हितप्रद आहे. 
अंडकोशाची सूज व मूळव्याधि यांसारखे रोग या आसनाने 
दूर होतात. [उ. यो. द. ] 


एकपादात्मिका एक शक्‍तिदेवता. [ पु. इं. ] 


याची व्याख्या अशी - ' रात्रिभोजनाभाव- 
एकभक्त व्रत विज्षिष्टदिवाभोजनम्‌ ! << रात्रीं भोजन न 
करतां फक्त दिवसाच एकदा भोजन करणें, याला एकभक्त- 
बनत म्हणतात. हें मध्याह्य टळून गेल्यावर करायचें असतें. हाच 


७३९ 


एकलिंग 


आडाय स्कदपुराणांतल्या पुढील इलोकांत सांगितला आहे -- 
दिनार्धतमये5तोते भुज्यते नियमेन यत्‌ । 
एकभकक्‍्तमिति प्रोक्तं रात्रो तचच कदाचन ॥ 
या व्रताचे नियम व फल विष्णुधर्मोत्तर पुराणांत पुढील- 
प्रमाणे सांगितलें आहे -- 
संपूर्ण चेत्रमासभर एकभकक्‍्त करून वासुदेवपरायण व्हावें, 
सवंभूतांविषयीं अहिसावृति पाळावी व ' नमोझ$्स्तु वासुदेवाय 
या मंत्राचा ८०० जप करावा. त्यामुळे अतिरात्र यज्ञाचे फल 
मिळतें. वर्षभर एकभक्त व्रत केल्यानें पौंडरीक यज्ञाचें फल 
मिळून व्रतकर्ता दहा हजार वष स्वर्गाचा अधिकारी होतो. 
एकभक्त ब्रतांत भोजन करायचें तें एकोणीस किवा सव्वीस 
ग्रासांपुरतें मर्यादित असावें, असें व्रतराजांत सांगितलें आहे. 


एकभक्त सोमवारत्रत 2 1 क्त्वा क ेमच्यल. 
ज्येष्ठ श्रावण, किवा मार्गशीष 
यांपैकी कोणत्याहि महिन्यांतील पहिल्या सोमवारीं या व्रताला 
प्रारंभ करतां येतो. त्यांतल्या त्यांत श्रावगमहिर्‍्यांतील सोम- 
वार विशेष प्रशस्त मानतात. व्रतावधि एक महिना. शिवाची 
पुजा व उपवास, हा या ब्रताचा विधि आहे. उपवास शक्‍य 
नसेल, तर नक्‍्तभोजन करतात. चार सोमवार याप्रमाणे व्रत 
केल्यावर त्याचें उद्यापन करतात. 
उद्यापनाच्या दिवशीं उमा-शंकराच्या सुवणंप्रतिमेची पूजा 
करतात. दुसर्‍या दिवशीं होमहवन करून आचार्याला सवत्स धेनु 
दान देतात व तेरा ब्राह्मगांना भोजन घालतात. [ व्रतराज ] 


एक राजकोय आधिपत्याची संज्ञा. सम्राट या 
एकरदू उप।धीहून वरच्या दर्जाची. प्राचीनर्बह, सुवर्म्याचा 
पुत्र व महापद्म हे एकराट्‌ होते. समुद्रवल्यांकित पृथ्वीचे राज्य 
मिळविणें म्हणजे एकराट्‌ होणें, असें एं. ब्राह्मगांत म्हटलें 
आहे (८. ५). श्राद्धांत सप्ताचिष पठग करण्याने तसेंच त्या 
प्रसंगीं समृद्ध दानें देण्याने पुढील जन्मीं एकराट्‌ होतो, असें 
सांगितलें आहे. [पु. इं. ] 


याची व्याख्या 

सांगितली आहे- 
पञ्चक्तोशान्तरे यत्र न लिडंगान्तरमीक्ष्यते । 
तदेकलिड्‌गमाख्यातं तत्र सिद्धिरनृत्तमा ॥। 

अथं -शिवलिंग असलेल्या स्थानाच्या पंचक्रोशींत जेव्हा दुसरें 
शिवलिंग आढळत नाही, तेव्हा त्या स्थानाला एकलिंग असें 
नांव प्राप्त होतें. तिथे तप केल्याने उत्तम सिद्धि मिळते. 


तड शब्दकल्पद्रमांत पुढीलप्रमाणे 
एकालग 


एक लिंगजी 


120. मेवाड व उदयपूर येथील राजपूत राजघरा- 
एकालगजा ह्यांचा कुलदेव. उदेपुर-नाथद्वारा या मार्गावर 
उदेपूरपासून १२ मेलांवर केलाञपुरी हें एकल्िगजीचें क्षेत्र 
आहे. इथलें एकलिंगजोचं मंदिर भव्य असून त्याच्या भोवत 
तटवंदी आहे. मंदिरांतील लिंगमूर्तीला चार मुखें असून 
पश्चिम द्वाराजवळ नंदीची पितळी मति आहे. यात्रेकरूंना 
उतरण्यासाठी इश्रे धमंशाळा आहेत. 

बाप्पा रावळने हें मंदिर वांधळें, असें सांगतात. बाप्पानंतर 
कांही वर्षांनी मंदिराचा पूर्व भाग नष्ट झाला होता. महाराणा 
हम्मीरने तो परत वांधून काढला. हम्मीरचा चौथा वंदज 
मोकल याने मंदिराच्या चारी बाजूंना तटवंदी उभारली. पुढे 
महारागा कुंभ याने संपूर्ण देवळाचा जीर्णोद्धार केला. 


एकलिंगजीचें मंदिर 


इथल्या देवदर्नाच्या वेळा ठरलेल्या आहेत. इथला पुजारी 
ब्रह्मचारी असून तो रोज वेगवेगळ्या रत्नांनी देवाचा साज- 
शुंगार करतो. गाभार्‍यांत जाऊन देवदश्लंन घ्यायचें असल्यास 
त्या आधी पुजार्‍याने दिलेलें वस्त्र नेसावें लागतें. पाहा- 
केलादापुरी. 


द. भारतांतील बांसरीचा एक प्रकार. यांत मुख- 
एकवीर च्छिद्र व पहिलें छिद्र यांत एका अंगुलाचेंच अंतर 
असतें. एक ते सात हीं छिद्रे बंद करून वाजविल्याने स्थायी, 
वार षड्ज वाजतो. [डि. सा. इं. म्यु. म्य. ] 


गठन पेरश्रामाची माता रेणुका हिलाच एकवीरा असें 
एकवारा दुसरें नांव आहे. महाराष्ट्रांत रेणकेचीं जीं स्थानें 
आहेत, तीं सगळीं एकवीरा देवीचींच स्थाने म्हणून ओळखलीं 
जातात. महाराष्ट्र व कर्नाटक या दोन्ही प्रदेशांत एकवीरेची 
पुजा सतंत्र आढळते. परशुराम हा त्याच्या काळांतळा एकमेव 
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भारतीय संस्कृति कोरा 


वीर होता, त्यावरून त्याच्या आईला हें नांव मिळालें असावें. 

एकवीरा ही एकनाथांची कुलदेवता होती. एकनाथी भागवताच्या 

मंगलाचरणांत नाथांनी तिच्या वणं नासाठी पुढील ओव्या 

लिहिल्या आहेत- 

ते शिवशक्‍्तिरूपे दोनी । नेऊन मिरवे एकपणीं । 

एकवणें जालो गुविणी । प्रसवे एकपणीं एकवौरा ।| 

ते एकरूप एकवीरा । प्रसवली वोध-फरदाधरा । 

जयाचा कां दरारा । महावौरां अभिमानियां ।॥। 

तेणें उउजोनि निवटिलो माया । आज्ञा पाळूनि सुख दे पितया । 

म्हणोनि तो जाहूला विजया । लवलाह्यां दिग्मंडळों ॥। 

जो वासनातहस्रबाहो । छेदिला सहस्राजुन-अहंभावो । 

स्वराज्य करूनियां पाहा हो । अर्पी स्वयमेवो स्वजातियां ।। 

(ए. भा. १. ७०-७३) 

एकोणिसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धांत विष्णुदास नांवाचे 

एक थोर पुरुष एकवीरेचे उपासक होऊन गेळे. त्यांचा मठ 

माहूर येथे आहे. पाहा-रेगुका, यल्लम्म. 


कारि याचें दुसरें रूप ऐकशालिक असें होतें. एकाच 
एकशाालक व्यक्‍तीच्या निवासस्थानाला पाणिनीने एक- 
शालिक असें नांव दिलें आहे (५.३.१०९). सार्वजनिक स्थान 
म्हणून अत्या निवासस्थानाचा वापर होत नसे. दीघनिकाया- 
मध्ये अशा प्रकारचीं कांही उदाहरणें आढळतात. तिदुकवन 
नांवाच्या एका उपवनांत राणी मल्लिकेचा महाल होता. आणि 
त्यांत ती स्वत: व तिचे पाहुणे एवढेच लोक कधी कधी राहत 
असत. मल्लिक्रेचा तो एकज्लालक महाल पुढे भिक्षुसंघाला दान 
देण्यांत आला व अशा रीतीने तो बहुशालक झाला. त्या काळां- 
तील धनिक लोक गांवांतल्या घराशिवाय, गांवाबाहेर निराळें 
एखादें उद्यान तयार करीत व विश्रांति आणि करमणूक या 
दुहेरी हेतुने तिथेहि एक घर बांधीत. श्रावस्तीचा नगरश्रेष्ठी 
अनाथपिडक याने राजकुमार जेताचें एकज्ञालिक उद्यानगृह 
खरेदी करून तें भिक्षुसंघासाठी दान दिलें, अशी कथा आहे. 
[पा. भा. ] 


८. यज्ञक्रियेत उदात्तानुदात्तस्वरित हे स्वर, वज्यं 
एकश्रात जेम टे ज़ ी गीने 
- केरून जे मंत्र म्हटले जातात, त्यांना पाणिर्न 
एकश्रृति असें म्ह<लें आहे ( अष्टा. १. २. ३४ ). जपाचे 
मत्र स्वरसहित म्हटले जावे व सामगायनांतहि स्वरांचें यथावत्‌ 
पालन केलें जावें, याविषयीं मात्र आग्रह होता. कात्यायनाने 
एकश्रुतीला तान म्हटलें आहे (श्रौ. सू. १. ८. १८ ). 


असें दिसतें, की पाणिनि व कात्यायन यांच्या कालांतच 
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स्वरसहित मंत्रपाठाचे नियम शिथिल होऊं लागले होते. वेदिक 
स्वरांच्या जागीं भाषिक स्वर किवा ब्राह्मगग्रंयांतले वेकल्पिक 
स्वर प्रचलित होऊं लागले होते. सस्वर उच्चारणांतली ही 
ढिलाई यजञ्ञसंस्थेत विज्षेव रूपाने आली होतो. पुढे पूढे तर 
स्वरविचार नष्ट होण्याच्याच मार्गावर आला. अक्गा वेळीं 
जेमितीने या प्रवृत्तीला आळा घालण्याचा प्रयत्न केला. त्याने 
आग्रह धरून प्रतिपादिले, को यज्ञ आणि स्वाध्याय या दोन्ही 
प्रसंगीं मंत्रांचे त्रिस्वरयुक्तच पठन व्हायला हवें (जे. मी. 
१२. ३. २०-२४ ). पण त्याचा हा आग्रह नव्या प्रवृत्तीपुढे 
टिकं शकला नाहो. [पा. भा. ] 


कोसल देक्षांतील ब्राह्मण वस्तोचें एक गांउ. 
एकसाठा बुद्धाने इथे एकदा वस्ती केठी होती व इथल्या 
लोकांसाठी धमंप्रवचनहि केलें होतें. बुद्धाने माराला याच 
ठिकाणो पराजित केलें. [हि. जॉ. ए. इं. ] 


स्तंभाच्या श्ोर्षाखाली साखळोसारखे कोरलेले 
एकहारा नक्षोकाम. एकमजळी इमारतोवरहि असें कोरोव 


काम करतात. [ एन्सा. हि. आ. ] 


त ५_., ऐएकान्तरज्वर( पाळीचा ताप) 
एकांतर ज्वरनाशन यत्र नाहीसा होण्यासाठी या यंत्राचा 


प्रयोग करतात. हळदीच्या रसाने विड्याच्या पानावर वाभ- 


एकांतर ज्वरनाशान यंत्र 


ळीच्या कांट्याने यंत्र काढतात. एकमेकांत अडकलेल्या दोन 
समभज त्रिकोणांनी होणार्‍या षट्कोणांत क्रो ' या बीजा- 


७४१ 


एक!तिक धम 


क्षराने संपुटित करून साध्यनाम लिहितात. पट्कोगांभोउतो 
होणार्‍या त्रिकोणांत '$ ' हें वीजाक्षर व बाहेरच्या बाजूस 
कोणबिदुजवळ * हो ' हें वीजाक्षर लिहून यंत्र पुर्ण केल्यावर 
त्याची यथाविधि पूजा करून तें यंत्र भक्षण करितात. या उप- 
चाराने एकान्तर ज्वर जातो, असें सांगितलें आहे. [यं. चि. ] 


> द. भारतांतील वीणेसारखे एक वाद्य याचा 
एकातवाद्यमू आवाज मधुर व आल्हादक असतो. मोठ्या 
बेठकोऐवजी लहान बंदिस्त जागीं या वाद्याचा प्रभाव विद्वेष 
पडतो. [ डि. सा. इं. म्य्‌. म्य. ] 


»८__ _0 वैष्णव संप्रदायाचे प्राचीन नांव. प्राचीन 
एकातक धस काळा भागवत, सात्वत, पांचरात्र व एका- 
न्तिक या नांवांनी वेष्णवसंप्रदायांचा उल्लेख होत असे. ज्या 
धर्मात एकच म्हणजे भगवान्‌ विष्ण्‌ हा अन्त म्हणजे सिद्धान्त 
मानला जातो, तो एकान्तिक धम होय. भागवत धर्माचें प्रधान 
तत्त्व प्रपत्ति किवा शरणागति हें आहे. भगवंताला शरण 
जाण्यानेच जीवाचे परमकल्याण होतें. जोंवर भगवत्कृपा होत 
नाही, तोंवर जीवाचा उद्धार होणें शक्‍य नाही. ही भगवत्कृपा 
मिळविण्याचें शरणागति हेंच श्रेष्ठ साधन आहे. याविषयीं 
अनुस्मृतींत पुढील इलोक दिलेला आहे--- 
एकान्तिनो हि निद्ंद्धा निराश्ञा: कमंकारिण: । 
ज्ञानाग्तिदग्धकर्माणस्त्वां विशनन्ति मनस्विन: ।॥। 
(४८) 

अथ -इंद्दरहित, आश्यारहित, उद्योगशील आणि ज्ञानाग्नीने 
ज्यांची कम दग्ध झालीं आहेत, असे एकान्तिक धर्माचे ज्ञानी 
लोक (हे भगवंता, ) तुझ्याठिकाणीं प्रवेश करतात ( भगवद्‌- 
रूप होतात). 

एकान्तिक धर्माच्या प्राचीन संहितांची संख्या १०८ च्या 
वर असल्याचें सांगतात. या सवं संहितांत अहिबुंध्न्य, जयाख्य 
व बृह्द्ब्रह्म या संहिता मुख्य आहेत. त्यांत ज्ञान, योग, क्रिया 
व चर्या या चार विषयांचें प्रतिपादन विशेष रूपाने केलेलें आहे. 
ज्ञानप्रकरणांत ब्रह्म, जीव आणि जगत्‌ यांच्या आध्यात्मिक 
स्वरूपाचे, तसेंच सृष्टिप्रक्रियेचें निरूपण येतें. योगप्रकरणांत 
मुक्‍तीला साधनीभूत अशा योगप्रक्रियांचें विवरण येतें. क्रिया- 
प्रकरणांत विष्णू मंदिरांची निमिति, म्‌ तिस्थापना इ. विषयांचें 
वर्णन येतें. चर्याप्रकरणांत आहिक क्रिया, म्‌ तिपूजेचीं विधानें, 
पव आणि उत्सव, यांचें वणन येतें. वरील तीन संहितांच्या 
आधारेच पुढे मध्ययुगांत वेष्णव संप्रदायांची विशेष प्रगति 
झालेली आहे. 


एकांतिक धम 


उपनिषत्कालांत एकायन या नांवाने एक संप्रदाय प्रसिद्ध 
होता. एकान्तिक व एकायन यांच्यांत भेद नसून एकान्तिक 
धर्माचिंच एकायन हें दुसरे नांव आहे. पाहा-एकायन. [ बलदेव 
उपाध्याय. ] 


ब्राह्मण ग्रंथांत अकरा रुद्रांचा उल्लेख केळेला 
एकादश रुद्र आहे; पण तिथे त्यांचीं नांवें मात्र सांगित- 
लेलीं नाहीत. निरनिराळ्या पुराणांत तीं दिलेलीं असलीं, तरी 
त्यांत रकवाक्यना नाही. महाभारताच्या आदिपर्वात तीं दिलीं 
आहेत तीं अक्षीं-मृगव्याध, सर्प, निक्रंति, अजेकपाद, अहि 
बृंध्न्य, पिनाकी, दहन, ईश्‍वर, कपाली, स्थाणु व भव. महा- 
भारताच्या श्ांतिपर्वात हीं नांवें अजेकपाद, अहिव्‌ध्न्य, विरू- 
पाक्ष, रेवत, हर, वहुरूप, त्र्यंवक, सुरेश्‍वर, सावित्र, जयंत्य व 
पिनाकी अक्षी सांगितली आहेत; तर अनु्ासन पर्वांत या- 
पेक्षाहि वेगळी नामावलि दिलेली आहे. व 
चतुवंगंचिंतामणींत अज, एकपाद, अहिबुध्न्य, विरूपाक्ष, 
रेवत, हर, वहुरूप, अंबक, सुरेश्‍वर, जयंत व अपराजित हे 
अकरा रुद्र सांगितले असून ते सोळा हातांचे व शूल, अंकुश, 
कपाल, डमरु, सर्प, मुद्गर, सुदशशंन, अक्षसूत्र, खट्वांग, गदा, 
पट्टिश, घंटा, दक्‍्ति, परश , कुंडिका, धनुष्य, अक्षमाला, चक्र, 
चमं, तोमर, त्जंनीघट इ. आयुधे धारण करणारे असतात, 
असें सांगितलें आहे. [म. ज्ञा. को.; च. व. चि. ] 


०. शुक्‍्ल-क्रष्ण पक्षांतील ११ वी तिथि. हिला हरि- 
एकाढदशा दिनी असेंहि म्हणतात. ही विष्णूची तिथि मान- 
लेली आहे. या दिवशीं उपवास करून दुसर्‍या दिवशीं त्याची 
पारणा करतात. एकादशींत स्मार्त व भागवत असे दोन भेद 
आहेत. ज्या पक्षांत हे दोन भेद संभवतील, त्या वेळीं पंचांगांत 
पहिल्या दिवशीं स्मार्त व दुसर्‍या दिवशीं भागवत, असें लिहि- 
लेलें असतें. स्मात ही पूर्व दिवशीं येते व भागवत दुसर्‍या दिवशीं 
येते. भागवत एकादशी नेहमी द्वादशीविद्ध असते. वेष्णव लोक 
भागवत एकादशी पाळतात. या दोन एकादश्या केव्हा माना- 
यच्या, त्यासंबंधीचे विवेचन धमंसिंधु, निणयसिधु इ. ग्रंथांत 
सविस्तर दिलेलें आहे. मध्ययुगांत शूलपाणीने एकादश्ीविवेक 
व रघुनंदनाने एकादक्षीतत्त्व हे ग्रंथ केवळ एकादक्ीीवर लिहि- 
लेले आहेत. यागिवाय व्रतराज व कालतत्त्वविवेचन या ग्रंथांत 
एकादशीच्या विवेचनाला शेंकडो पानें दिलेलीं आहेत. 

दर महिन्यास दोन, याप्रमाणे वर्षाच्या २४ एकादश्या 
यतात. त्यांचीं नांवें पुढीलप्रमाणे --- 

शुक्लपक्ष- ( चेत्रापासून ) कामदा, मोहिनी, निर्जला, 
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भारतोय संस्कृति कोश 


न 


शयनी, पुत्रदा, परिवतिनी, पाद्यांकुशा, प्रबोधिनी, मोक्षदा! 
प्रजावधिनी, जयदा व आमलकी. 
कृष्णपक्ष- ( चेत्रापासून ) पापमोचनी, वरूथिनी, अपरा, 
योगिनी, कामिका, अजा, इंदिरा, रमा, फलदा, सफला, पट्‌- 
तिला व विजया. 
एकादश्ीचे प्रकार- नित्य आणि काम्य असे एकादशीचे 
दोन भेद आहेत. 
सत्यं सर्वाणि पापानि ब्रह्महत्त्यादिकानि च । 
सन्त्येवादनमाश्रित्य श्रीकृष्णत्रतवासरे ।। 
( व्र. वे. कृण्णजन्मखंड २६. २३. ) 
अ्थ- एकादशीच्या दिवशीं ब्रह्म हत्त्यादि सर्व पापे अन्नाचा 
आश्रय करून राहतात. ( जो मनुष्य त्या दिवशीं अन्न भक्षण 
करतो, त्याला तीं पापें लागतात. ) 
वर्षाच्या २४ हि एकाद्या नियमाने करणें व त्या दिवशीं 
विष्णुपूजा, जागरण, हरिकथाश्रवण इ. गोष्टी करणें, हें नित्य- 
व्रत होय. 
कात्यायनाने 
लिहिलें आहे-- 
संसारसागरोत्तारमिच्छन्‌ विष्णुपरायण: । 
ऐश्‍वर्य सर्न्तात स्वगं मुक्ति वा यद्यदिच्छति । 
एकादड्यां न भुज्जीत पक्षयोरुभयोरपि ।। 
अ्थ- जो कोणी विष्णुपरायण होऊन संसारसागरांतून तरून 
जाऊं इच्छितो किवा ऐदवर्य, संतति, स्वर्ग, मोक्ष, किवा अन्य 
कोणतेंहि फल इच्छितो, त्यानें उभय पक्षांतील एकादशीस अन्न 
भक्षण करूं नये. 
एकादशीविषयों विधिनिषेध - दोन्ही एकादक्षींना उपवास 
करणें, हा नियम वनांत राहणार्‍या त्रषीमुनींना आणि यतींना 
लागू आहे; गृहस्थाने फक्त शुक्ल एकादशीच करावी, असें देव- 
लाचे मत निर्णयसिधूंत उद्धृत केलें आहे. पुत्रवान्‌ गृहस्थाने 
कृष्ण एकादशीला उपवास करू नये, असें नारद म्हणतो. विधवा 
स्त्रियांनी दोन्ही एकादश्ींना उपवास करावा. वैष्णवांनाहि 
उभय एकादशी विहित आहेत. हेमाद्रीने मात्र उभय पक्षांतील 
एकादश्ींचा अधिकार सर्वांना दिला आहे. ज्यांचें वय आठ 
वर्षाच्या खाली व ऐशी वर्षाहून अधिक असेल, त्यांना एका- 
दक्षीच्या उपवासाचा नियम लागू नाही, असें नारद सांगतो. 
साकेड्य पुराणांत पुढील पर्याय सांगितला आहे- एकादक्लीस 
अपारनंतर एकदा जेवावे, नवत (सूर्यास्तानंतर तारे दिसल्या- 
वर ) भोजन करावें, अयाचित जे मिळेल, तें खावें व शक्ति 


"णोदियीि पणं उपवास कराबा ; मात्र एकादशीमळे प्राप्त 
होणारें फल गमावू नये. 


काम्य एकादशीव्रताविषयीं पुढीलप्रमाणे 


खंड पहिला 


एकादशोचें फळ- पद्मपुराणाच्या आदिखंडांत एकादशीच्या 

उपवासाचे फल पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे- 

अडइवमेधतसहस्राणि राजसूयशतानि च । 

एकादद्युयवासस्य कलां नाहंन्ति षोडशोम्‌ ।। 

स्वर्गमोक्षप्रदा ह्॒येषा शरीरारोग्यदायिनी । 

सुकलत्रप्रदा ह॒येषा जीवत्पुत्रप्रदायिनी ।। 

न गड्‌ंगा न गया भूप न काझी न च पुष्करम्‌ । 

न चापि वेष्गवं क्षेत्रं तुल्य हरिदिनेत च ।। 

यमुना चंद्रभागा न तुल्या हरिदिनेत तु । 

अनायासेन येनात्र प्राप्यते वेष्णवं पदम्‌ ।। 

अर्थ-हजारों अश्वमेध आणि शेंकडे राजसूय यांना एका- 
दशीच्या उपवासाच्या सोळाव्या कलेइतकेहि महत्त्व नाही. एका- 
दश्ली ही स्वर्ग, मोक्ष, आरोग्य, चांगली भार्या व जीवत्पुत्र 
देणारी आहे. गंगा, गया, काशी, पुष्कर, वेष्णवक्षेत्र, यमुना, 
चंद्रभागा यांपैकी कोणालाहि एकादशीची वरोबरी करतां 
येणार नाही. या दिवशीं उपवास केल्याने अनायासें वेष्णवपद 
प्राप्त होतें. 

एकादशोची उत्पत्ति-एकादशीच्या उत्यत्तीविषयीं पुढील 
दोन कथा पुराणांत सांगितल्या आहेत- 

(१) मृदुमान्य नांवाचा एक देत्य शंकराच्या प्रसन्नतेसाठी 
तप करील होता. शिवाने प्रसन्न होऊन त्याला पुढील वर दिला- 
“ तुला कोणाकड्नहि मृत्यु येणार नाही. तूं ब्रह्मादिदेवांना 
युद्धांत जिकशील. मात्र उन्मत्त झालास, तर तुला एका स्त्रीच्या 
हातून मरण येईल. ' हा वर मिळतांच मृदुमान्याने देवांवर 
चाल केली. विष्णूसह सर्व देव पराभूत होऊन शेवटीं शिवाकडे 
आले; पण शिवहि आता त्या देत्याला आवरू शकत नव्हता. 
मग ते सगळे देव एका गुहेंत जाऊन लपले. तिथे त्या सर्वाच्या 
एकत्र झालेल्या इवासांतून एक देवता उत्पन्न झाली. तिचेंच 
नांव एकादशी होय. त्या वेळीं पाऊस पडत असल्यामुळे सर्व 
देवांना स्तान घडलें व गुहेंत बसल्यामुळे उपोषणहि घडलें. 
नंतर एकादशीने सर्व देवांना अभय देऊन मृदुमान्याला ठार 
मारले. 

(२) मुर नांवाचा एक देत्य होता. तो विष्णूवर चालून गेला. 
विष्णने सर्व देवांसह त्याच्याशीं युद्ध केलें, पण त्याचें कांही 
चाललें नाही. मग विष्णु बदरिकाश्रमीं जाऊन एका गुहेंत दडून 
बसला. तिथे त्यला रस्त्राश्त्रांनी सज्ज अश्शी एक सुंदर स्त्री 
दिसली. मुरदेत्य विष्णूचा पाठलाग करीत तिथवर गेला असतां, 
त्या स्त्रीने आपल्या हुंकाराने त्याला ठार केलें. विष्णूने संतुष्ट 
होऊन त्या स्त्रीला वर मागण्यास सांगितलें. तिने | एकादशीचा 
उपवास करणाऱ्यांवर तूं सदेव प्रस्न असावेंस, ' असा वर 
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एकानंशा 


मागितला. विष्णूने * तथास्तु ' म्हटलें. 

एकादशीचे ध्यान - हेमाद्रीने शुकल-कृष्ण एकादशीचें ध्यान 
पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे- 

एकादशी मृगाव्जस्था तुला-कर्तरिकायुता । 

सिहानना5रुणगला तुन्दिला लासिनो परा ।॥ 

अर्थ-एकादशी (शुक्ल-कप्ण या अनुक्रमाने ) मृगारूढ व 
कमलारूढ, तागडी व कात्री धारण करणारी, सिहमुखी व 
रक्‍तकंठी, तज्षीच पुष्ट व कृश आहे. 

रुक्मांगद-मोहिनी व अंबरीष-दुर्वास यांच्या कथाहि एका- 
दक्षीब्रताशींच संबद्ध आहेत. [ध. सि. ; हि. ध. ; म. ज्ञा. को.] 


ऊ स्त्रीव्रत. एकानंगा हें एकानंश्चें दुसरें नांव 
एकानगापूजा आहे. कातिक शु. शर्थी, ८ मी, ९ मी किवा 
१४ शी, या तिथींस हें व्रत करतात. १४ जीच्या दिवशीं पूजा 
करायची, ती एका फलित वृक्षाखाली करतात व तिला अन्नाचा 
महानैवेद्य दाखवितात. मग त्या अन्नांतला उत्कृष्ट अंश देवीला 
पोंचविण्याबद्दल बहिरी ससाण्याची किवा दुसर्‍या एखाद्या 
पक्ष्याची प्राथंना करतात. या व्रताचा विज्लेष हा, की या दिवशीं 
पतीच्या अगोदर पत्नी भोजन करते. [ हि. ध. ] 


एकानंश दुगेचें एक रूप किवा अवतार. हिच्याविषयीं 
एकानशा हरिवंशांत पुढील वणंन आढळतें- 
देवक्यजनयत्‌ विष्णु यशोदा तां तु कन्यकाम्‌ । 


***«%७ 


विद्धि चेनामथोत्पन्नामंशाहेवीं प्रजापते: । 

एकानं्यां योगकलां रक्षाथं केशवस्य तु ।। 
अर्थ -देवकीने विष्णूला (कृष्ण) व यशोदेने त्या कन्यक्रेला 
(एकानंशा) जन्म दिला. प्रजापतीच्या अंशाने कृष्णाच्या रक्ष- 
णाथ उत्पन्न झालेली एकानंशा ही योगकला आहे, असें जाण. 
बृहत्संहितेंत हिची मति द्विभुज, चतुर्भूज व क्वचित्‌ अष्टभुज 
असल्याचें सांगितलें आहे (५७. ३७-३९). ह्विभूज मूति कृष्ण 
व बलराम यांच्यामध्ये उभी असते. तिचा डावा हात कमरेवर 
असून उजव्या हातीं कमळ असतें. मध्ययुगांत पुर्वेभारतांत या 
देवीची उपासना होत असावी, असें वाटतें. त्या काळांतल्या 
तिच्या पाषाणाच्या व पंचरस धातुच्या मूर्ती सांपडल्या आहेत. 
भुवनेश्‍वर येथील अनंत वासुदेवाच्या मंदिरांत मुख्यत: हिच्याच 
मूर्तीची पुजा होते. बिहारमधील इमदपुर येथे सांपडलेली हिची 
पंचरशी म्‌ ति फार सुरेख आहे. ही द्विभुज असून कमळावर 
सरळ उभी आहे. हिचा उजवा हात वरदमुंद्रेंत असून डाव्या 
हातांत आरसा आहे. दोहीं अंगीं कृष्ण व बलराम उभे आहेत. 


एकानंशा 
हिला एकानंगा असेंहि दुसरें नांव आहे. [ डि. हि. इ. ] 


ड् एक क्षेत्र. कौतिमती देवतेचें स्थान. इथे श्राद्ध 
एकाभक करतात. याचें भोगोलिक स्थान सांगितलेले 
नाही. [मत्स्य पु. १३. २९ ] 


ओरिसांत कटकपासून २० मेल अंतरावर हे क्षेत्र 
एकाम्रक आहे. हें रुद्रतीथ॑ आहे. सांप्रत याला भुवनेश्वर 
म्हणतात. इथे पूर्वी एकच आम्रवृक्ष होता, त्यावरून हें नांव 
पडलें (ब्रह्म पु. २४. ६.). वाराणसीप्रमाणेच हेंहि पापनाशक 
क्षेत्र समजलें जातें. या क्षेत्रांत आठ उपतीर्थ आहेत. इथे बाराव्या 
शतकांतील एक शिलालेख आहे. त्यावरून इथलें विष्णुमंदिर 
गंगराजवंश्यांतील अनंगभीम याची मुलगी चंद्रिका ( हेह॒य 
वंशांतील परमदित राजाची विधवा पत्नी) हिने वांधलें, असें 
कळतें. पाहा-भुवनेशवर. [हि. ध. ] 


र शिवकांचीचें नांव. इथे शिवाने ललितादेवीची 
एकाप्रानठय आराधना केली. पाहा-कांची. [पु. इं] 
एक वेद. ' एकं अयनं विषयो यस्य ! << ज्याचा 
एकायन द्विषय एक आहे, तो एकायन होय, अ्ली याची 
व्याख्या आहे (श. क.) . दुसरी व्याख्या अज्ली- 
मोक्षायनाय वे पन्था एतदन्यो न विद्यते । 
तस्मादेकायनं नाम प्रवदन्ति मनोषिण: ।॥। 
अथं-मोक्षप्राप्तीसाठो याहून दुसरा मार्ग नसल्यामुळे याला 
विद्वान्‌ लोक एकयन म्हणतात. 
छांदोग्योपनियदांत भ्‌माविद्येच्या प्रसंगाने हा शब्द प्रथम 
आढळतो (७. १. २-४). तिथे नारद आपण एकायन विद्येचेंहि 
अध्ययन केल्याचे सांगतो. पांचरात्रसंहितांमध्ये या नांवाचा एक 
वेद असल्याचें सांगून त्याचा महिमा गायिला आहे- 
वेदमेकायनं नाम वेदातां शिरसि स्थिरम्‌ । 
तदर्थक॑ पड्वरात्रं मोक्षदं तत्क्रिपावताम्‌ ॥। 
(प्रश्‍नसंहिता ) 
अर्थ-एकायन नामक वेद सर्व वेदांत श्रेष्ठ आहे पंचरात्र 
मत हें त्या वेदाचेंच समथ क असून त्याचें आचरण करणाऱ्यास 
तें मोक्षदायक होतें. 
शांडिल्याने साक्षात्‌ संकर्षणापासून हा वेद प्राप्त करून 
घेतला व तो सुमंतु, जेमिनि इ. शिष्यांना पढविला. हा एका- 
यनवेद सार्‍या जगांत प्रसिद्ध असल्याचें ईश्वरसंहितेंत लिहिलें 
आहे (१). 
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भारतीय संस्कृति को 


नागेश नामक एका ग्रंथकाराने शुक्ल यजुर्वेदाच्या काण्व- 
शाखेचें दुसरें नांव एकायनशाखा असल्याचें सांगितलें आहे. 
जयाख्य़र संहितेंतहि या विघानाला पुष्टि मिळते. तिथे पांच- 
रात्रमताचे प्रवतंक शांडिल्य, भरद्वाज व मौंज्यायन हे काण्व 
शाखेचे असल्याचें सांगितलें आहे 
पांचरात्र मताच्या लोकांनी आपल्या मताचें महत्त्व वाढ- 
विण्यासाठी कित्येक कथा निर्माण केल्या असल्या, तरी एकायन 
नांवाचें एक शास्त्र पुर्वी होतें, याचें सूचन छांदोग्योपनिषदा- 
वरून होतें (७. १-२). | 
पंचरात्र संप्रदायाची एकायन नामक एक शाखा होती, तिचें 
वर्णन शांतिपर्वात पुढीलप्रमाणे आलें आहे- 
पुरुष: पुरुषं गच्छत्रिष्क्रियं पञ्चाविशाकन्‌ । 
एवमेकं सांख्ययोगं वेदारण्यकमेव च । । 
परस्पराडूगान्येतानि पाऊ्चरात्रं च कथ्यते । 
एष एकान्तिनां धर्मो नारायणपरात्मक: ।॥। 
(म. भा. शांति. ३४८.८१-८२) 
अर्थ-अशा प्रकारें पुरुष (जीव) , निष्क्रिय पुरुष (परमात्मा) , 
सांख्य, योग व वेदारण्यक (तत्त्वमस्यादि वाक्यांनी होणारें 
ज्ञान) हीं पांच जिथे परस्परांची अंगें होतात, त्याला पांचरात्र 
म्हणतात. हा एकान्ती (एकायन) यांचा नारायणपरक अर्थ 
आहे. 
सात्वतशास्त्राच्या अध्ययनावरून एकायनवेद हा भक्‍तीला 
प्राधान्य देणारा असल्याचें समजतें. त्यांत मूळ वेदांतूनहि 
कांही मंत्र घेतलेले आहेत. ब्राह्मणादि ग्रंथांतलींहि कांही वाकय 
घेतलेलीं असावीं. वेदांपैकी यजुर्वेदांतून घेतलेली सामग्री अधिक 
असावी. 
' एकायनान्‌ यजुवेंदमयानाश्रावि तदन्तरम्‌ ' असें सात्वत- 


संहितेच्या २५ व्या परिच्छेदांत लिहिलेलें आहे. [वे. इं.; वै. वा. 
इ., श. क.] 


एकाणेव "लतच्या वेळची अवस्था. या वेळीं सर्व विश्‍व 

जलाने व अंधकाराने भरून जाते. त्या वेळीं विष्णु" 
*ूप भगवान्‌ अव्यक्‍त होतो व त्याचा हंस नामक अवतार काय 
करतो. ही स्थिति एक हजार देवांचीं वर्षे टिकते. या सर्वे 
प्रकाराला एकार्णव असें म्हणतात. [पु. इ.] 


(शर एक जेनत्र ् याचा 
एकावली व्रत क लाळ श्रावण मासापासून व 
भ करतात. शुक्ल पक्षांत १ दा, ५ मी, 

८मीव १४शीया तिथींना व कृष्णपक्षांत इर्थी, ८मी व 
१४श्ी या तिथींना मिळून सात उपवास करतात. वर्षातुन 


खंड पहिला 


असे ८४ उपवास व ८४ पारणा करणें, हा या द्रताचा विधि 
आहे (ब्र. ति. नि.). 

याच नांवाचें २४ उपवास व २४ पारणा मिळून होणारें 
व्रत आहे, त्याला एकावली लघुब्रत म्हणतात. याचा प्रारंभ 
कोणत्याहि महिन्यांत, कोणत्याहि तिथीपासून करतां येतो 
(जै. र. वि. सं.) 


(१) प्रजापतीची कन्या. इंद्र व सोम यांची 
एकाष्टका माता. अथवंवेदांत कठोर व्रत करणारी असा 
हिचा उल्लेख मिळतो. 

(२) आज्यप पितरांची मानसजात कन्या. हिचें पूर्वनाम 
विरजा असून ही नहुवाची पत्नी होती. पुढे ब्रह्मलोकांत गेल्या- 
वर तिला एकाष्टका हें नांव मिळालें. 

(३) कोणत्याहि महिन्यांतील वद्य अष्टमीला अष्टका असें 
नांव आहे (श. ब्रा. ६. २. २. २३). एकाष्टका म्हणजे विशिष्ट 
महिन्यांतील अष्टमी होय. सायणाने अथवंवेदाच्या टीकेत माघ 
व. ८ मीला एकाष्टका मानलें आहे (३. १०). तेत्तिरीय संहि- 
तेंत म्हटलें आहे, की ज्यांना वर्षभर यज्ञ करायचा असेल, त्याने 
या तिथीला दीक्षा घ्यावी (७. ४. ८. १; २. २. ८-४ 1 


तांत्रिक गाणपत्य मति. ही रक्‍तवर्ण, चंद्रकला- 
एकाक्षरा घारी, त्रिनेत्र, नागाभरण दंत व महाळुंग धारण 
करणारी अशी करतात. [वि. तं. ] 


3. एकाक्षर ब्रह्माचें वर्णन करणारें एक 
एकाक्षरापानषपद्‌ उपनिषद्‌. याचा सारांश असा-जगाचें 
रक्षक व पुरातन असें सुषुम्नानाडींत स्थिरावलेलें अक्षरतत्त्व 
म्हणजेच हिरण्यगर्भ होय. सूर्याच्या रूपाने त्याचेंच दर्शन होतें. 
हें एकाक्षरतत्त्व वजधारी आहे. सोमरसांत त्याचेंच वास्तव्य 
आहे. स्वाहा, स्वधा व वषट्‌ हीं त्याचींच रूपें आहेत. हें त्रिकाल- 
व्यापी आहे. याच्या मुखापासून त्र्रकू-यजु:-साम व वसु आणि 
अंतरिक्ष यांची उत्पत्ति झाली. या एकाक्षरतत्त्वाचें ज्याला ज्ञान 
झालें, त्याच्या बुद्धीची ज्ञेप सर्वसामान्य ज्ञानाच्या कक्षेच्या पलि- 
कडे जाते. तो अमर होतो, अक्षर होतो. 

या उपनिषदांत एकाक्षरतत्त्वाबद्दल पुलिंगी निदेश आहे. 
त्यावरून उपनिषद्‌ लिहितांना नारायणस्वरूयी एकाक्षरब्रह्या 
लेखकाच्या दृष्टीसमोर असावें, असें वाटतें. एकाक्षर म्हणजे 
ओंकार होय. त्याचा नांवाने निदेश या उपनिषदांत नसला, 
तरी ' हृदयाच्या गुहेंत वास्तव्य करणारें ' या विशेंषणावरून 
त्याचा बोध होतो. तांत्रिक विधानांत पुढे रां, गं, इ. बीजाक्षरें 
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कल्पून त्या बीजाक्षरांचें उदात्तीकरण ओंकारांत केलेलें आढळतें. 
सवे मंत्र, देवता व यंत्रे हीं शेवटीं ओंकारांतच विलीन होतात, 
असें अनेक ठिकाणीं म्हटलेले आहे. या ओंकाराचेंच माहात्म्य 
या छोट्याज्ञा उपनिषदांत अद्वेताच्या परिभाषेने सांगितले आहे. 
हें उपनिषद्‌ क्रग्वेदाचें का कृष्णयजुर्वेदाचें तें नक्की सांगतां येत 
नाही; कारण याच्या वेगवेगळया प्रतींत ज्ञांतिपाठाचे मंत्र 
भिन्न आहेत. [ डॉ. सी. ग. देसाई ] 

(१) केतुमाल खंडांतील एक नदी [पु. इं. ] 
एकाक्षा (२) मानसजात मातृदेवता. [पु. इं.] 


_ गढवाल प्रदेशांतल्या चौंदकट गांवांत ६००० फूट 

उंचीवर एकेश्‍वर नामक एक रमणीय तीथ आहे. 

शिवधारा नांवाचा छोटा जलप्रवाह याच्या जवळून वाहतो. 

इथे वसंतपंचमी व शिवरात्रि या दिवशीं मोठी यात्रा भरते. 
[ कल्याण-तीर्थाक ] 


एकेश्वरवाद ज्यांत एकाच ईश्‍वराचे विधान व एकाच 
ईश्वरावर श्रद्धा असते, त्याला एकेश्‍वरवाद 
असें नांव आहे. हा शब्द इंग्रजी ४॥०0[(]९51] या शब्दाला 
समानार्थक असा नव्याने बनविला गेला आहे. ईश्‍वर एक 
आहे, तो परमात्मा असून तोच जगाचे सृष्टि-स्थिति-प्रलय 
करणारा आहे, तो नित्य ज्ञान आणि नित्यानंद यांचा आश्रय 
आहे, तो निर्दोष असून समस्त गुणांचें भांडार आहे, अशी एके- 
5ृवरवादाची धारणा असते. त्याचीच एकाची उपासना करावी; 
अन्य कोणी देव मान्‌ नर्येत, असाहि या मतांत आग्रह असतो. 
क्रग्वेदांत एकेश्‍वरवादाचीं बीजे आढळतात (१. १६४. 
४६; १०. ८२. २. १०. ११४. ५). क्रग्वेदापासून महाभार- 
ताच्या कालापर्यंत एकेश्‍वरवादाचा विकास होत गेलेला दिसतो. 
इवेताश्‍१वतर उपनिषदांत ईश्‍वरवादाचें तात्त्विक विवेचन आहे. 
गीतेंत तर साक्षात्‌ भगवंताच्या मुखानेच ईश्‍वरवादाची महती 
गाइली आहे (१८. ६१-६२). पांचरात्र, शेव आणि शाक्त 
या संप्रदायांतहि हळूहळू एकेश्‍वरवाद दुढतर होत गेलेला आहे. 
सगुणब्रह्मवाद्यांत रामानुजाने नारायणाला, मध्वाने विष्णूला 
तर अन्य कित्येक संप्रदायांनी कृष्णाला एकमेव ईश्‍वर मानलें 
आहे. रामानंद, कबीर, तुलसीदास इ. रामभक्त रामचंद्राला 
एकमेव ईश्‍वर मानतात. नानकानेहि एकेश्‍वरवादच मानलेला 
आहे. कांही संप्रदाय अनेक देवतांचें अस्तित्व मान्य करून 
त्या सर्वांत एक सवं श्रेष्ठ असा देव म्हणजे परमेश्‍वर मानतात, 
तर कांही धर्मात अन्य देवतांचें अस्तित्वच नाकारून एकमेव 
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परमेश्‍वर मानतात. वेदिक व पौरागधम॑ हे पहिल्याचें उदा- 
हरण असून इस्लाम व स्त्रिचन धरम हे दुसर्‍याचे उदाहरण आहे 


:>_ खानदेज्ञांतील एक कुलाचार. याचें विधान रात्रीचे 
एकात असतें व त्यासाठी फारच खटाटोप करावा लागतो. 
त्या दिवशीं सूर्योदयानंतर घर सारवून सर्व वस्तंची सिद्धता 
करतात. घरांतील प्रमुख स्त्री-पुरुष सकाळपासून सूर्यास्ता- 
पर्यंत निजंळ उपवास करतात. सूर्यास्तानंतर स्नान करून 
दवाचा पुजा करतात. ब्रतकर्त्या पुरुषाला भगत म्हणतात. तो 
अव्यग अता एका कुमारिकेची व सात सदाचरणी स्त्रियांची 
या बव्रतासाठी ' गवरणी ' म्हणून योजना करतो. गवरणी हें 
गोरीचें वहुवचन आहे. त्यांच्या जोडीला आगखी एका 
भगताचीहि योजना करतो. अशीं हीं एकग नऊ पात्रे होतात 
एकाताच्या आदल्या दुपारीं गवरणींना अभ्यंगस्नान घाळन 
नवा वस्त्र देतात. हळदीने पिवळया केळेल्या कांठांची ग्य 
चोळी देतात 

कलझयांत खारका व मनुका भरून ते गवरणींच्या हातीं 
देतात व त्यांची गांवांतून मिरवणूक काढतात 


ईट तादाचा एक प्रकार. याची व्याख्या अत्नी--- 
एका « एक: प्रेत एव उदिष्ट यत्र ? >. पाका 
हीच ज्यांत उद्दिष्ट असते असें श्राद्ध. पार्वणादि श्राद्धांत पिता, 
पितामह, प्रपितामह, किवा माता पितामही प्रपितामही अशा 
त्रयाचा उद असता, तर एकोद्िष्टांत फक्त एकाच मत 
व्यक्‍्ताचा उद्दश असता. हू अंत्यक्रियरेतलें एक श्राद्ध आठे याचे 
तीन प्रकार आहेत--- 

(१) नवश्राद्ध -- हें मृत्यूनंतर १० किवा ११ दिवसपर्यंत 
करायचें असतें. 

(२) नवमिश्रश्नःद्ध --हें त्यानंतर एक वपंपर्यंत दर महि- 
न्यास करायचें असतें 

(३) पुराणश्राद्ध -- एका वर्षानंतर करायची श्राद्धे. यांत 
अग्नोकरण, अभिश्रवण, पूवनिमन्त्रग, धप दीप, स्वधा 
नमस्कार, अपूप (वडा) या गोष्टी करायच्या नसतात (बो 
ध. सू. २ :)- यांत एक अध्य, एक पिड, एक पवित्र 
असें सगळें एक असतें, 'स्वदितम ' हा तृप्तिप्रश्‍भ नसतो व 
उपतिष्ठताम्‌ ' या अक्षय्य स्थानाच्या जागीं अभिरम्य़रताम 
असा ऊह॒ असतो (कात्यायनीय श्राद्धसूत्र ४). यतीला उद्देशून 
एकोदिष्टश्राद्ध करूं नये; फक्त १९१ व्या दिवशीं पावं णश्राद्ध 
तवढ करावे; कारण यतीने त्रिदंड ग्रहण हण केळें असल्यामळे 
त्याला प्रतत्व प्राप्त होत नाही असें सांगितलें आहे (याज्ञ. 
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भारतीय संस्कृति कोश 
१. २५. ५ वरील मिताक्षरा ). [हि. घ. ] 
पितळेची अथवा तांब्याची सरळ तुतारी 
एक्कालम डे 


याला चार नळ्या असून त्या एकांत एक बस- 

विलेल्या असतात. निमळतें टोक आओठावर ठेवन हें वाद्य 

दैवाच्या मिरवणुकींत वाजवितात. याचा आवाज जरा ककरच 
असतो 

तिरुनेलवेल्ली या जिल्ह्यांतट या शन्‌बगरामनल्लरच्या मंदि- 

रात एक दगडी खांब आहे. त्यांत एक खोद न छिद्र केलेलें 


आहे. त्यांत फुकर मारली को एक्कालम सारख स्वर निघ 
तात. त्या छिद्राला एक्कालरंध्र असें नांव आठे यांतून निघ- 
णारे 


सवर पड्ज-मध्यमाशीं संवादी असतात. [ डि. 
म्य. म्ये] 


॥. इ” 


एखणा सिवमधील एक प्राचीन सव. नदीला पूर 
आल्या वेळीं व तो पूर ओसरते वेळीं असा हा 


दानदा केला जात असे. या उत्सवांत जत्रा भरवीत व मिरव- 
णुका काढीत. [ सि. क. ] 


नर त जेन श्रमणांच्या तपाचा एक प्रकार. 
एगलविहारपाडेमा न 

न या तपांत एकान्तवास आवश्यक 
असता. हू तप विगिष्ट मुदतीवें असतें; तें सुरू करून मधेच 
॥डल्यास प्रायश्चित घ्यावें लागतें [हि. जे. मो. ] 


एट्टतोगे तमिळनाडमधील प्राचीन आठ काव्य-संग्रहांना 
९ नाव आहे. हे संग्रह पुढीलप्रमाणे- 

(१) नट्रिरने--यांत ४०१ प असून हा १७५ कवोंच्या 
फुटकळ रचनांचा संग्रह आहे. या संग्र [त तमिळनाडमधील 
मल्ल, मरुदम, कुरिजि, पाळे व नेयूदल या पांच प्रदेक्षांचें 
वणन आहे. संग्रहाचा प्रधान विषय प्रम हा आहे 

(२) कुरुंतोगे -यांत ४०२ पद्य असून २०५ कवींच्या रच- 
नाचा हा संग्रह आहे. या संग्रहांत वरील पांच प्रदेशांच्या सामा- 
जिक व धामिक परिस्थितीचे वर्णन आहे 

(३) पदिट्प्पत्त -हा कल्हणाच्या राजतरंगिणीसारखा ऐति- 
हासिक पद्यसंग्रह आ यात चेर वंशाच्या अनेक राजांचीं नांवें 
व कृत्ये यांचें वर्णन आहे. २००० वर्षांपर्वी तमिळ देशाची 
राजकीय परिस्थिति व शासनपद्धति कद्या प्रकारची होती, तें 
या संग्रहावरून कळतें. | 

(४) परिपाडल -विणिष्ट 


| छंदात रचलेल्या ७० कवितांचा 
सग्रहू. यांतील अधिक 
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कविता उपलब्ध आहेत. 

(५) कलित्तोगे -यांत १५० कवींनी रचलेलीं ४०९ कलि- 
च्छंदांतील पद्ये संगृहीत आहेत. यांत २००० वर्षापूर्वीच्या 
तमिळनाडमधील विवाहतप्रथांचें वर्णन आहे. 

(६) नेडुंतोगे -१४५ कवींनी रचलेल्या ४०१ मधुर प्रेम 
काव्यांचा हा संग्रह आहे 

(७) अहनानूरु - यांत ५०० परद्ये संगृहीत आहेत. 

(८) पुरुनानूरु -यांत ४०० पद्ये संगृहीत आहेत. [ त. सा. 
सं.; त. औओ. उ. सा. ] 


ठु (१६ वें शतक) संपुर्ण नांव तुंचत्तु रामा- 
एडुताच्छन नुजन्‌ एड्ताच्छन्‌. याचा जन्म नायर जातींत 
तृकण्डियुर येथे झाला. त्याचें विश्‍वसनीय चरित्र उपलब्ध नाही. 
आख्यायिका मात्र खूप आहेत. त्या आख्यायिकांतून त्याच्या 
चरित्राचे धागेदोरे मिळतात, ते असे- 
लहानपणींच त्याने अनेक शास्त्रांचें अध्ययन केलें. मग तो 
तीर्थयात्रेला निघाला. त्या प्रवासांत त्याला सार्‍या द. भारताची 
सामाजिक व राजकीय दुरवस्था पाहायला मिळाली. लोक- 
स्थितीचें तें दर्शन त्याला उद्देगकारक वाटलें. परत गांवीं येऊन 
त्याने अध्यापनाचें कार्य सुरू केलें; पण त्यांत त्याचें मन रमेना. 
त्याला वाटे, की आपल्या भोवतीचा समाज स्वार्थ, लोभ, कलह, 
भ्रष्टाचार, ल॑पटपणा इ. दुर्गुणांनी पोखरून गेला आहे. तो 
जीवनमूल्यांना पारखा होऊन अध:पाताकडे धाव घेत आहे. या 
प्रकाराला आळा घालायचा, तर आपण कांही तरी केलें पाहिजे. 
सुसंस्कृत जीवनाचे आदर्श या समाजापुढे उभे केले पाहिजेत. 
असा विचार त्याच्या मनांत सतत घोळूं लागला. एकाएकीं 
त्याला स्फुरले, की आपण मलयाळम्‌ भाषेंत रामायणाची रचना 
करावी आणि जनतेला जीवनाचा आदशंभूत ठरेल, असा एक 
ग्रंथ निर्माण करून द्यावा. 
तो विचार पक्का करून त्याने रामायण लिहायला सुरुवात 
केली. त्या कामीं तो अध्यात्मरामायणाला अनुसरला. थोड्याच 
काळांत त्याने आपला ग्रंथ समग्र पुरा केला. हें रामायण त्याने 
पाट्टुशे लींत लिहिलें आहे. पोपटाच्या मुखांतून कथा वदविण्या- 
ची ही शैली किळिपाट्टु या नांवाने केरळांत त्याच्या आधीच 
लोकप्रिय ठरली होती. एडताच्छनूने तिचाच अंगीकार केला. 
त्याची अनुवादपद्धति स्वतंत्र आहे. जिथे म्हणून नीतिबोधाला 
अवसर मिळेल, तिथे तिथे तो आपल्या प्रतिभेसह रमला आहे. 
त्याला लाभलेली काव्यसिद्धि अद्‌भुत आहे. मलयाळम्‌ साहि- 
त्याला गति आणि श्रेष्ठता त्यानेच मिळवून दिली. केरळी 
जीवनांत अध्यात्माचे पावित्र्य आणि प्राणिमात्राविषयींचें 
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एडताच्छन्‌ 


सौहार्द त्यानेच आणलें. त्याचें रामायण ऐकून केरळांतली 
जनता मंत्रमुग्ध झाली, भारून गेली. तिला तो ग्रंथ प्रिय व पूज्य 
झाला. 

एडताच्छन्‌ूने निमिलेला रामचंद्र एका विशिष्ट सीमेपर्यंतच 
मानव आहे, त्या रेषेपलिकडे पाय ठेवतांच तो दिव्य, उदात्त 
आणि देव-दानवांनाहि आदशरूप बनतो. चौदा वर्षाचा वनवास 
अचानक पुढे उभा ठाकला असतां हा सत्पुत्र राम, कैकेयीकडे 
जाऊन तिला म्हणतो --- 

“ आई, तं किती मायाळू आहेस ! भरत तुज्ञा औरस 
पुत्र; पण त्याच्यापेक्षा तुझें माझ्यावरच प्रेम अधिक ! कारण 
लहान वयांत त्‌ त्याच्या शिरावर राज्यकारभाराचे प्रचंड ओझें 
ठेवलेंस आणि मला मोकळें केलेंस. मी निश्‍चित मनाने वनांत 
हवें तसें, हवें तिकडे हिडावें. आई, तुझे हे माझ्यावर अनंत 
उपकार आहेत. " 

पण लक्ष्मणाला मात्र तो प्रकार सहन ज्ञाला नाही. तो 
दशरथाला टाकून बोलला आणि म्हूणाला --- 

भ्रान्तचित्तं जडं वृद्धं वधुजितं 
श्ान्तेतरं त्रपाहीनं शठाप्रियं 
बन्धिच्चुतातनेयुं पिन्ने स्रान्‌ 
परिपन्थिकळायुळुळवे ने युमोक्कवे 
अन्तकन्‌ वीटिटन्नयच्चभिषेक- 
मोरत्तर मेन्निये साहिच्च्‌ कोळ्ळुवन्‌ 

अर्थ - भ्रांत, जड-मूढ, बाइलबुद्धीच्या, वृद्ध, निलंज्ज, 
पित्याला आणि त्याच्या साथिदारांना मी पकडून केदेंत टाकीन 
किवा प्रसंगीं त्यांचा वधहि करीन. जें प्रसंगोचित तें तें करून 
मी ज्येष्ठ बंधूचा राज्याभिषेक घडवून आणीन, तेवढें सामर्थ्य 
माझ्या ठिकाणीं आहे. 

त्यावर सागराप्रमाणे गंभीर असलेल्या रामचंद्राने खवळ- 
लेल्या लक्ष्मणाला पुढील उपदेश्याने शांत केलें -- 

क्रोधमूलं मनस्तापमुण्टाइवर 
क्रोधमूलं नृणां संसारबन्धनं 
क्रोधमल्लो निजकरमक्षयकरं 
क्रोधं परित्यजिवक्वेणं बुधजनम्‌ 

अर्थ - क्रोधाने मनस्ताप होतो. क्रोध संसारबंधनांत घालतो. 
क्रोध हा कर्माचा क्षय करणारा आहे. म्हणून बुद्धिमान्‌ लोक 
क्रोधाचा त्याग करतात. 

एडताच्छनूच्या या रामायणाला ' भाष -अध्यात्मरामायणम्‌' 
असें म्हणतात. उत्तरेंत तुलसीरामायगाला जी लोकप्रियता 
लाभली, तीच केरळांत एडताच्छन्‌च्या रामायणाला लाभली 
आहे. केरळांत घरोघरीं त्याचीं पारायणे चालतात. एडताच्छ- 


एडताच्छन्‌ 
ष्ठ 


नूने महाभारताचाहि अनुवाद केला आहे. तोहि ग्रंथ केरळी 
जनतेचा आवडता ठरला आहे. एडताच्छन्‌चें हृदय भकक्‍्तिप्रवण 
आहे. तो म्हणतो, की “ मक्‍्तिहीन मनुष्याला शत-सहृस्र 
जन्मांनीहि ज्ञान किवा मोक्ष मिळणार नाही. ' हा आपला 
भक्तिभाव परिपुष्ट करण्यासाठी त्याने भागवत पुराणाचाहि 
अनुवाद केला आहे. एडताच्छन्‌ हा शंकराचार्यांना अनुसरणारा 
अट्वेतवादी आहे. तो एका ठिकाणीं ईश्‍वराची स्तुति करतांना 
ऱ्हणतो- 

ओबन्नाय निन्नेयिट रन्टन्नु कण्टलविल । 

उन्टायोरिन्टल बत मिन्टावल्ल मम । 

पन्ट कणक्कुवरुवान निन कृपावलिक- 

लुन्डाक एकल इह नारायणाय नम: । 

अर्थ - हे भगवन्‌, तूं एकभेवाद्वितीय आहेस. पण माया- 
जालांत सांपडल्यामुळे माझ्या जीवात्म्याला असें भासते, की तूं 
माझ्याहून अलग आहेस. याच गंभीर दु:खांत मी बुडालों आहें. 
तूं माज्यावर दया कर आणि मला तुझ्याशीं समरस करून 
टाक. 
एडताच्छन्‌ जिथे जन्मला, तें धर केरळी जनतेला तीर्थरूप 

ठरलें आहे. जुन्या काळीं मुलाचा विद्यारंभसंस्कार करतेवेळी 
त्याच्या धूळपाटीवर टाकण्यासाठी केरळांतळे लोक एड ताच्छ- 
रेच्या आवारांतली माती आणीत. थोडक्यांत सांगायचे, तर 
उडताच्छन्‌ हें मक्‍तीर्चे परिपक्व फळ होतें, धर्मंग्लानीचें मोचन 
होते, धर्माधिष्ठित पोराचे पुनरुज्जीवन होतें आणि केरळाचें 
मूतिमंत पुण्य होतें एडताच्छन्‌च्या मृत्यूनंतर मलयाळम्‌ साहि 
त्यांत कांही काळ जवळजवळ अंधाराचें साम्राज्य पसरटे. 
[के. सा. द.; केरळ ] 


उक्त  यदन्तन्यंस्तकीकसभ्‌ '>ज्यांत अस्थि, केस इ. वस्तू 
प्ह्क मध्ये ठेवून दगड-मातीचा भितीवजा चौथरा बांधला 
जातो, त्याला एडूक असें म्हणतात (अमर). बौद्ध लोकांनी 
दृद्वाच्या शरीराचे केस, नखें, हाडें इ. अवशेष सांपडले, ते 
घेऊन त्यांवर अशीं एडके बांधलीं व ते त्यांची पुजा करूं 
लागले. एडूक हें भावी कालांतील सुवद्ध स्तूपांचें पुव॑रूप होय. 
युविष्ठिरालळा कलियुगाचें भविष्य सांगतांना मार्कंडेय म्हणतो- 
विवरीतइच लोको 5यं भविष्यत्यधरोत्तरा: । 
एड्कान्‌ पुजयिष्यन्ति वजंयिष्यन्ति देवता: ।। 
(म. भा. वन. १९०. ६५) 
उलटा पालटा होऊन विप- 
पुजा वज्ये करून एड्कांना पुजू 


अ्थ- हा लोकसमाज (यापुढे) 
रीत बनेल. लोक देवतांची 
लागतील. 
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भारतीय संस्कृति कोश 


उत्तर भारतांत प्रचलित असलेलें एक वाद्य. हें 
काठीने वाजवितात. 


एढ्का 


ळ एप्रिल महिन्याच्या १ ल्या तारखेस ख्रिस्ती 
एाप्रल फूल समाजांत एप्रिल फूलदिन अर्थात्‌ थट्टामस्क- 
रीचा दिवस असें समजतात. या दिवशीं एखाद्याची फजिती 
करणें किवा खोटी अफवा उठवून एखाद्याला फसविणें, अद्ली 
चाल रूढ आहे. अश्रा थट्टामस्करीला वळि पडणार्‍या माणसाला 
' एप्रिल फूल म्हणतात. शेक्सपिअर, स्विफ्ट, चालंस्‌ लँव इ. 
जुन्या इंग्रज साहित्यिकांनी या दिवसाच्या थट्टामस्करीचा 
उल्लेख केला आहे. ही चाल सर्व युरोपांत व रिरस्ती धम 
प्रचलित असलेल्या अन्य देशांतहि चालू आहे. कित्येक विद्वा- 
नांच्या मतें ही चाल प्रथम फ्रान्समध्ये उगम पावली व तिथून 
इतरत्र पसरळी. या चालीची एक उपपत्ति पुढीलप्रमाणे 
सांगितली जाते- 

रुरस्ती धर्माचें नवीन पंचांग फ्रान्सने प्रथम अमलांत 
आणलें. त्यांत १ जानेवारी हा वर्षारंभाचा दिवस ठरविलेला 
होता. आजहि रिरस्ती जगांत तोच रूढ आहे त्यापूर्वी जें 
पंचांग होतें, त्यांत नवें वषं १ एप्रिलला सुरू होत होतें. नवें 
वर्षं बहुजन समाजाने स्वीकारले; पण समाजांतले जुन्याचे 
अभिमानी असे जे लोक होते, ते या गोष्टीला मान्यता देण्यास 
तयार होईनात. त्यामुळे साहजिकच हे जुन्याचे अभिमानी लोक 
बहुजनांच्या थट्टामस्करीस पात्र झाले. ते ज्या दिवशीं आपला 
वर्षारंभ दिन साजरा करीत, त्या दिवशीं म्हणजे एप्रिलच्या 
पहिल्या तारखेस नवे लोक त्यांना बनावट भेटी व बनावट 
निमंत्रणे पाठवून फसवू लागले. हीच चाल पुढे सावं व्रिक 
होऊन सर्रास सर्वे लोकांना फसविण्याचा दिवस, असें स्वरूप 
त्या दिवसाला प्राप्त झालें. 

कित्येकांच्या मतें एप्रिल फूलची चाळ याहूनहि फार 
प्राचीन असावी व रुरस्ती लोकांनी तत्पुर्वीच्या समाजांतून ती 
स्वीकारली असावी. [ एन्सा. रि. ए. ] 


एक काळा व शंभर दातांचा ड्क्कर. वराह अवता- 


एयुष च मूळ रूप. पाहा-वराह. 
एयटठाण (सं. एकासन) एक जेनत्रत. थाळींत एकदाच 


वाढलेलें अन्न सेवन कर 
कोणताहि भोजनपदाथं न घेणें, 
आहे. दिगंबर परंपरेत हें व्रत अशा 
[व. श्रा.] 


णे अर्थात्‌ दुसर्‍यांदा 
असा याचा विधि 
1 प्रकारे करतात. 


खंड पहिला 


एरंड मोकळ्या मैदानांत हा खेळ खेळतात. मुलांची संख्या 
३० पर्यंत असली तरी चालते. मलांच्या संख्येच्या 
मानाने पांच फूट त्रिज्येचें एक व त्या भोवताली पंधरा फूट 
त्रिज्येचें दुसरे, अश्लीं दोन वर्तुळे काढतात. राज्य घेणाऱया 
मुलास आंतल्या लहान वर्तुळांत आणि खेळगाऱ्या सर्व मुलांस 
बाहेरच्या मोठ्या वर्तुळांत उभें करतात. 
राज्य घेणारा मुलगा एक पाय उंच करून लंगडी घालीत 
बाहेरच्या वर्तळांत खेळणाऱ्या मुलांस मारण्यासाठी बाहेर 
निघतो आणि त्यांचा पाठलाग करतो. खेळणारीं मुलें लहान 
वर्तुळाच्या आंत आणि बाहेरच्या वत्‌ळाच्या बाहेर न जातां 
स्वतःच्या संरक्षणासाठी मोठ्या वतळांतच धावतात. [ व्या. 
ज्ञा. को. ] 


»२>_. महाराष्ट्रांतल्या जळगांव जिल्ह्यांतलें ताल्‌क्‍्याचें 
एरडाठ छिकाण. याच्या जवळून अंजनी नदी वाहते. 
गांवांत एक जुना पडका वाडा आहे. याच्या भितीला विविध 
प्रकारचें नक्षीकाम केलेल्या संदर दगडी खिडक्या आहेत. याला 
पांडवांचा वाडा असें म्हणतात. वनवासकाळांत पांडव ज्या 
एकचक्रा नगरींत राहत होते, ती नगरी म्हणजे एरंडोल हीच 
असावी व तिथून ५ मेलांवर असलेलें पद्मालय हेंच बकासुराचें 
वधस्थान असावें, अशा आख्यायिका सांगतात. 


ी मलबारमधले डोंगरांत राहगारे लोक. ही एक 
एरनाडन ठेंगू जमात आहे. इतर वन्य जमाती या जमा- 
तीचा विटाळ मानतात. यांना माकडाचें मांस आवडते. तिर- 
कमठा घेऊन हे माकडें मारतात. मलबारी मुसलमान लाकडे 
गोळा करणें व शेतावर काम करणें, यांसाठी त्यांची नेमणूक 
करतात. हे लोक अजगर मारून त्याचें तेल काढतात व महा- 
रोगावरचें ओषध म्हणून तें विकतात. यांच्यांत एक विचित्र 
चाल आहे, ती म्ह॒गजे बापाची सर्वांत थोरली मुलगी ही 
त्याची द्वितीय पत्नी असते. [का. ट्रा. स. इं. ] 


मलबार व कोइंबतुर जिल्ह्यांत राहगारी एक 
एरवल्लर जंगली जमात. वेदन असें हिचें दुसरें नांव आहे. 
हे तमिळ भाषा बोलतात. शेतमजूरी हा यांचा व्यवसाय आहे. 
हे लोक विश्वासू व देवभीरु आहेत. काली, मुनि, नी कन्निमार 
आणि कुरूप्परायन हे यांचे देव होत. पहिल्या दोहोंची पूजा 
रानांत करतात व बाकीच्यांची घरांत करतात. हे उत्तम 
शिकारी आहेत. शिकारींत ससे, पक्षी, डकरें यांना मारून 
त्यांचें मांस खातात. हे नायर, कम्मालर व इझावा याच्या घरीं 


७४९ 


क जयकसविमककंंबशुशनशाबा॒जाजयय 


एरेंगा मुंड 


जेवतात; पण मन्नन, परयन व चेरुमन यांना शिवतहि नाहीत. 
हे लोककेस लांब वाढवितात. बायका पांढर्‍या मण्यांच्या माळा 
व पितळेच्या अंगठ्या घालतात. 

विवाहूग्रथा - लग्न ठरलें, को ववधू-वरांचे आई-वडील 
ज्यांच्या शेतीवर मजुरो करतात, त्या जमीनदारांना पानसुपारी 
व तंबाखू देऊन ती बातमी सांगतात. लग्न सोमवारीं करतात. 
रविवारीं वरपक्षाच्या वायका वधूला रुपया व पितळेची अंगठी 
देतात. विधवेला फक्त विधुराशींच लग्न करतां येते. काडोमोड 
देण्याचीहि चाल आहे. लग्नापूर्वी एखादी मुलगी गरोदर राहिली 
तर जून्या काळीं तिला मृत्युदंड देत; पण अलिकडे फक्त 
जातिबहिष्कृत करतात. मुलीला न्हाण आलें, को तिला दूर 
एका झोपडींत ठेवतात. सात दिवसांनंतर तिला न्हायला घालून 
घरीं आणतात. प्रसूतीच्या वेळीं तिला अशीच दूर झोपडींत 
ठेवतात. 

मृताला सहाव्या दिवशीं भात, केळीं व कोंबडी अपण कर- 
तात. पाहा-वेदन [ का. ट्रा. स. इं.; म.ज्ञा.को. ] 


एरिलिगारु नीलगिरीच्या पठारावर व त्याच्या पायथ्याशी 

असलेल्या जंगलांत राहणारी एक रानटी 
जमात. हे लोक बहुतांशीं नग्न असतात व झोपड्या न बांधतां 
झाडाखालीच राहतात. त्यांच्या वसाहतीच्या मध्यभागीं उबे- 
साठी व हिसत्त पशंपासून संरक्षण होण्यासाठी एक आगटी 
सदेव पेटलेली असते. हे शेळया, मेंढ्या व गुरें यांची निपज 
करतात. जाळ्या लावून वाघ धरतात. केळीं व नारिगें 
यांच्या बागा लावतात. सभोवतालच्या अनेक भाषांच्या 
मिश्रणाने बनलेली अशी एक वेगळीच भाषा बोलतात. [ म. 
ज्ञा. को. ] 


स ज्येष्ठ पौणिमा. आंध्यांतल्या शेत- 
एरुवाक पाणमा ळऱर्‍यांचा एक खास सग. शेतांत नांगर 
धरण्याचा हा दिवस असतो. या दिवशीं शेतकरी आपले बेल 
व आउतें यांना धुदन काढतात. बेलांच्या अंगावर नवे कपडे 
व दागिने घालतात. त्यांना गोडाधोडाचा नेवेद्य दाखवितात. 
मग गांवांतळले सगळे शेतकरी मिळून गांवभर त्यांची मिरवणूक 
काढतात. मग बेलांसह आपल्या शेतांत जाऊन नांगरणीचा 
मुहुतं करतात आणि एवढें झाल्यावर घरीं परततात. [आं. 


सा. इ. ] 


, एक आदिवासी जमात. ही मंडांची एक शाखा 


एरगा सुड आहे. बिहारमध्ये कोल्हन, गंगपूर आणि बिरू 


एरंगा मुंड 


या प्रदेशांत जंगळें आणि डोंगर यांच्या आश्रयाने हे राहतात 
इंग्रजांनी यांना गुन्हेगार जमातींत घातलें होतें. त्यांच्यावर 
पोलिस खात्याची सकत नजर असे. ते आपल्या वसाहतीजवळ 
एक गुप्त भुयार खोदीत व पोलीसांचा छापा आला, की त्यांत 
लपून वसत. त्यांच्यामध्ये दरोडे घालण्याची जवरदस्त प्रवत्ति 
होती. ते तिथल्या संस्थानांत व मोठ्या जमीनदारींत सदास्त्र 
दरोड घालीत, जाळपोळ करीत आणि स्त्रियांवरहि वलात्कार 
करीत. पण अलिकडे त्यांची ही गुन्हेगारी प्रवत्ति कमी झाली 
असून ते आता शेती आणि शेतमजुरी यांसारखे व्यवसाय करूं 
लागले आहेत 

त्यांची मूळ भाषा मुंडारी ही आहे. पण ते एक वेगळीच 
माषा वोळतात. तिला चोरांची हिंदी असें नांव आहे. ती 
जलद बोलली असतां कोणाला कळत नाही 


एरेंगांचा इतिहास व धर्म यांविषयी माहिती मिळविणें 
इरापास्त झाले आहे. आपले पूवज विरूच्या बाजने येऊन 
सरद व वोनाइ इथे स्थायिक झाळे, असें ते सांगतात. मंडां- 
प्रमाण यांचींहि अनेक गोतें असतात यांच्यांतला रोटीबेटी 
व्यवहार कडक असतो. ते आपल्या गोताबाद्वेर अन्न घेत नाहीत 
व मुलीहि देत नाहीत. मंडाप्रमाणे ते बोंगाला भजतात 
याशिवाय हुट्बोंगा नांवाचा त्यांचा एक ग्रामदेवहि असतो 
याच्यात जादूटोणा आढळत नाही. हो आदिवासींचा व यांचा 
धामिक संबंध आहे. ते लोक भुताखेतांना बलिदान करण्यासाठी 
एरगांना पुरोहित म्हणून बोलावितात. इतर बावतींत मात्र ही 
व त्या भागांतल्या अन्य जमाती यांना अस्पृश््यांप्रमाणच 
लेखतात. क 

विवाहप्रथा- एरेंगा तरुणाला एखादी मुळगी आवडला, कौ 
तो आपल्या कांही सोवबत्यांना बरोबर घेऊन तिला पळवून 
आणतो. मलीच्या आई-वापाना त्या तरुणाचा पत्ता लागला 
की ते त्याच्या आईबापांकडे जाऊन मुलीच्या किमतीबद्दल 
वाटाघाटी करतात. गुरें, डुकरे, कोबडीं, शेळया-मेंढ्या, हीं 
पाळीव जनावरें मुलीची किमत म्हणून तिचा बाप वसूल 
करतो. एवढें झाल्यावर मग लग्न होतें. घरांत बाळंतपण झाल्या- 
वर सवंध घर आश्योचांत पडलें, असें समजतात. विशिष्ट 
दिवशीं एक पांढरा कोंबडा देवाला बळि देतात व त्याचें र्क्त 
बाळंतिणीला पाजतात 

मतिकप्रथा - प्रेते जाळतात. प्रेताचे दहन चाल असतां एक 
बेल त्याच्या चितेजवळ बांधून ठेवतात. त्णा वेळीं तो हंबरला 
तर तें सुचिन्ह मानून मृतात्म्याला गति मि ळाली, असें समज- 
तात. दहन झाल्यावर त्या बेलाच्या डोक्यावर घण घालन 
त्याला ठार करतात. [ एन्सा. मं. ] 


७५० 


भारतीय संस्कृति कोश 


0 तमिळनाडमधलें प्रेमिकांचें एक द्रंद्रगीत. मोटेने 

७ किवा लाटेने शेतांत पाणी काढतांना हें गीत 

गातात. हें गीत ग्रामीण विभागांत तसेंच शहरांतहि प्रचलित 
आहे. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


एलक शाद्योग्य तीथर. [मत्स्य पू. २२. ५३.] 
&_  मेंढ्याचे पाय असलेलें आसन, असा याचा 
एल्कपादकपोठ ठाव्दश: अर्थ होतो. पण वबृद्धघोषाने 


त्याचा अर्थ ज्याचे पाय लाकडाच्या आधारावर स्थित आहेत, 


एलकपादकपोठ 


अस आसन असा दिला आहे. भरहत व बद्धगया या ठिकाणीं 


दिसणारीं किचित्‌ वक्र पायांची आसने हीं एलकपादकपीठ 
म्हणतां येतील. [ मै. श. ग॒. अ. ग्र. ] 


ह्स्नकणांचा एक नाग. श्रावणमासांत हा नाग 
ए्लापत्र सूर्याबरोबर राहतो (माग पु. १२. ११ ३७. ). 
भरहूत येथील शिल्पांत बुद्धाच्या दर्शनार्थ आलेल्या नाग- 
राजाच्या अनेक प्रतिमा आहेत. त्यांत एलापत्राच्या दोन भिन्न 
प्रकारच्या मूति दिसतात. एका रूपांत त्याला पांच फणा असून 
मधल्या फणंवर एक य॒वती आडे हें त्याचें संपूर्ण नागरूप होय 
इसर रूप अधमानव आहे. त्यांत त्याच्या मानवमस्तकाच्या 
साग नागफणा आहेत. पालि-बौट -वाडमयांत बद्धाला वंदन 
करून त्याचे आशीर्वाद मिळविणार्‍या अनेक नागराजांच्या कथा 


आहेत. त्या सवं नागांत एलापत्र ( किवा एरकपत्र विशेष 
प्रसिद्ध आहे. [ डि हि. इ. ] पि 


क नाग 
एलापुत्र की [. याने कंबल नागापासून विष्णुपुराण 
गेल व ते वेदणिरस या आपल्या एका जिण्याला 
सांगितलें. [ विष्णु पु. ६. ८. ४७-४८ ] 


खंड पहिला 


गळापूर हें सध्याचे एल्लोर असावें. राष्ट्रकूटराजा क्रृष्ण- 

राज (पहिला) याच्या इ. स. ७६८च्या एका 
ताम्रपटावरून असें दिसतें, की त्याने कांची येथील केलासनाथ- 
मंदिराच्या धर्तीवर इथे एक मंदिर बांधलें ( एपि. इं. १३ 
पृ. २७५ ). हें श्राद्धयोग्य क्षेंत्र असल्याचें मत्स्यपुराण 
सांगते (२०.५०) ी 


तमिळ प्रदेशांतील ग्रामसीमेवरचा एक देव 
एल्लाइ कुरुप्पु याला पश्वळि देत नाहीत; पण ग्राम- 
देवतेच्या जत्रेंत मारलेल्या पशूंच्या रक्‍तांत कालविलेला भात 
मात्र अपंण करतात. [ व्हि. गा. सा. इं. ] 


( १४ वें शतक) एक महानभाव कवि. याला 
एल्हण ओंकार असेंहि दुसरें नांव आहे. हा कवीश्वर आम्ना- 
यांतील चाहे व्यास याचा शिष्य होय. याने वालक्रीडा नांवाचा 
ओवीबद्ध ग्रंथ लिहिला आहे 

त्याच सुमारास एल्हण किवा येल्हण या नांवाचा 
एक कवि होऊन गेला. हाहि महानुभावच होता. त्याचा अष्ट- 
विवाह नांवाचा एक बारा अध्यायांचा ग्रंथ असून त्यांत 
रुक्मिणी, जांबवती इ. क्रृष्णस्त्रियांच्या विवाहांचें रसाळ वणन 
आहे. त्याच्या काव्याचा नमुना पुढीलप्रमाणे- 


दूसरा 


तेथ परमानंद बहाळी: वसंतु खेळताये वनमाळी: 

ते सौभाग्ये पातली वनस्थळोः दिसे चहुंकडे ॥। 

खेळावया शेला सावरिला कासे: 

अंगीचे अलंकार केले सरिसेः 

वेणी वोर गुंठी हात परिवसे: ओजावली मुकुटीं । 

अष्टपाट मुख्य ललना: सोळासहुस्र गोरांगना: 

नानाविध शहंगाररचनाः करित्या जाल्या ।। 

अतिपातला सुरंगा: कासे वेढिलिया पागा ।। 

परिवट दाटणो रुळता सोगा: सोडिला पुढां ॥। 

सरिसीं सांवरुनि कुरळे : केत भाखिलें जवादि परिमळे: 

मार्थे पिचुरले झळाळेः फणिया गजदंतासिया ।। 
[म.म.वा.] 


क्रग्वेदाच्या ५. ८७ या सूक्ताचा द्रष्टा. हा 
एवया मरुतू अब्रिकुलांतला आहे. याने विष्णूला मरुतांचा 
नायक म्हटलें असून विष्णु व मरुत्‌ यांचें अंत:करण द्वरेषरहित 
असल्याचें सांगितलें आहे. 


७५१ 


एशियाटिक सोसायटी 


एवात्रत काम्य स्त्रीवर. आठिवन अमावास्येस उपवास व 
रात्री गव्हाचे व कोणत्याहि एका धान्याचे भोजन 
असा याचा विधि आहे. फल अखंड सौभाग्याची प्राप्ति. 


हर... क... जि " एक ज्ञानसंस्था. एकोणिसाव्पा 
एशयाटक सासायटा शतकांत इंग्रजांच्या अमदानींत 
महाराष्ट्रांत ज्ञानसंवर्धना'चें कार्य जोराने सुरू ज्ञाले, त्याचा 
प्रणेता सर विल्यम्‌ जोन्स हा होय. त्याने इ. स. १७८३ 
सालीं कलकत्ता येथे एशियाटिक सोसायटी ऑफ्‌ बेंगॉल, या 
संस्थेची स्थापना केली. तोच त्या संस्थेचा अध्यक्षहि झाला. 
भारतीय कला, शास्त्रे, साहित्य, इतिहास आणि प्राचीन अवशेष 
यांचा अभ्यास करणें, हें या संस्थेवें उदिष्ट होतें. इतिहासाचा 
व संस्कृत भाषेंतील ज्ञानभांडाराचा शास्त्रीय पद्धतीने अभ्यास 
करण्यासाठी स्थापन झालेली, ही पहिलीच संस्था होय. हो 
संस्था पुढे अनेक विद्वानांना मार्गदर्शक ठरली. विल्यम्‌ चेंबर्स, 
ग्लॅंड्विन, हॅमिल्टन्‌ व चालंस विल्किन्स हे या सोसायटीचे 
मूळ सभासद होते. विल्यम्‌ जोन्सने ज्ञाकुंतलाचा व मनुस्मृ- 
तीचा इंग्रजी अनुवाद केला. विल्यम्‌ चेंबर्स हा प्राच्यविद्यांचा 
पंडित होता. ग्लॅड्‌विनने अकबराच्या कायदेकानूंचे भाषांतर 
केलें. हॅमिल्टनने कांही पशियन ग्रंथ इंग्रजींत अनुवादिले. 
चार्लस विल्किन्स याने संस्कृत ग्रंथांच्या मद्रणाचा पाया 
घातला. विल्यम्‌ जोन्सने चालविलेल्या या महान्‌ ज्ञानकार्याला 
हिदुस्थान सरकारने मोठाच पाठिबा दिला. 

संस्कृत विद्येच्या अध्ययनाच्या बाबतींत कलकत्त्याच्या या 
सोसायटीचें मुंबई प्रांतांतहि लगेच अनुकरण झालें. सर जेम्स्‌ 
मॅकिटॉँश याने त्या कामीं पुढाकार घेतला रेकॉडर म्हणून 
मुंबईत त्याची नेमणूक झाली होती. १८०४ सालीं तो 
मुंबईत दाखल झाला व त्याच सालीं त्याने एशियाटिक 
सोसायटी ऑफ्‌ बाँबे या संस्थेची स्थापना केलो. त्या वेळचा 
मुंबईंचा गव्हर्नर जोनॅथन डंकन याने मॅकिटॉशला त्या कामीं 
बरीच मदत केली. त्याने सोसायटीचा अध्यक्ष म्हणून मॅकिटॉ- 
शचीच नेमणूक केली. सोसायटीच्या माफत एक सार्वजनिक 
वाचनालय सुरू करण्याचें ठरलें. त्यासाठीं मुंबईतल्या वैद्यकीय 
व्यवसायांतील कांही लोकांनी जमविलेला मोठा ग्रंथसंग्रह सोसा- 
यटीने विकत धेतला. प्राचीन अवक्लेषांचा बहुमोल वस्तुसंग्रह 
कॅप्टन बेसिल हॉल याने, मंबईत वस्तुसंग्रहालय स्थापले जावें 
म्हणून सोसायटीला बहाल केला. मुंबईसरकारनेहि अनेक 
संस्कृत ग्रंथ वेळोवेळीं सोसायटीला दिले. एशियाटिक सोसाय- 
टीच्य़ा कार्याचा वत्तान्त म्हणजे भारताच्या ज्ञानोपासनेच्या 
इतिहासांतील एक महत्त्वाचें पर्व होय. [ म. सा. पु. ] 


एद्र 


-._ वैदिक सूक्तद्रष्टे क्षी. क्ग्वेदांत अप्रतिरथ, जय, 
ण्‌द्र ]. :4 

ए्‌ लव, वसुक, वसुक, विमद, वृषाकपि व सवेहरि या 
नांवांच्या मार्गे ऐंद्र हें वि्षेषण आढळतें. [ हि.क.को.] 


4. _८ ठी इष्टि युवनाऱ्वाने पुत्रप्राप्तीसाठी केली होती. 
ए्द्र्डाष्ट [भाग पु. ९. ६. २६] 

डी एक यज्ञीय पात्र. हें वेकळीचें करतात. या 
एट्रवायवपात्र पात्रांत इंद्र व वायु यांच्यासाठी सोम 
घेतात. या पात्राच्या गळ्याला रास्ना करतात. घागरीच्या 
गळ्याला दोरी बांधावी तशी ही रास्ना असते. 


र ब्रह्मदेव व देवेंद्र शक्र यांनी पाणिनीच्या 
एटू व्याकरण टूर्वी ब्याकरणविषयक कांही नियम प्रस्था- 
पित केले होते, अशी अनुश्रृति आहे. देवतांनी इंद्राला * वाचं 
व्याकुरु' > वाणीचे व्याकरण कर, अशी प्राथना केल्याचा ते. 
संहितेंत उल्लेख आहे. सामवेदाच्या क्रक्‍्तंत्र नामक प्राति 
शाख्यांत लिहिलें आहे, को ब्रह्म्याने इंद्राला व इंद्राने भारद्वा- 
जाला व्याकरण शिकविले व पुढे भारद्वाजाकडून अन्य क्रषींना 
तें व्याकरण प्राप्त झालें (१.४). [ पा. भा. ] 


पंदप देवीव्रत. आषाढांतल्या कोणत्याहि पक्षांतल्या 
एद्रापूजन , मोला शुभ्र ऐरावतावर आरूढ अशा इवेतवर्ण 
ऐंद्रीदेवतेची पूजा करून नक्त भोजन करणें, असा याचा विधि 
आहे. [ भविष्योत्तर पुराण ] 


२४, _19 १९ व्या शतकांतळा एक मुसलमान संत. हा 
एन साई वाल्हेर येथे जन्मला. तरुण वयांतच त्याने फकिरी 
पत्करली. पुढे तो दतिया येथे सिफशहाच्या मठांत राह लागला 
आजहि त्याची शिप्यश्षाखा त्या भागांत दिसते. त्याने गीतेचा 
संक्षेपानुवाद उद्‌त केला आहे. त्याचा ' एन साई की हिलारें ! 
हा पद्यग्रंथ सुप्रसिद्ध आहे. 


बारावा स्वरवणं. कंठ व तालु हीं याचीं उच्चारणस्थानें 
होत. हा दीर्घ असून प्लुतहि होतो. उदात्तादि भेदाने 
त्रिविध व अनुनासिक-अननुनासिक या भेदाने सहा प्रकारचा 
होतो. कामधेनुतंत्रांत याचें वर्णन पुढीलप्रमाणे आहे -- 
एंकारं परमं दिव्यं महाकुण्डलिनीस्वयम । 
कोटिचन्द्रप्रतीकाहं पळ्चप्राणमयं सदा ॥। 
अथ --एकार हा परम, दिव्य, महाकुंडलिनी आहे. तो 


७५२ 


भारतीय संस्कृति कोडा 


कोटिचंद्रांडतका प्रकाशमय असून पंचप्राणमय आहे 

मातृकान्यासांत खालचा ओठ, हें याचें स्थान आहे. त्रिपुरा- 
लोहिता, भौतिकासन इ. याचीं अनेक नांवें आहेत 

अक्षरविकास -- सनपूर्व दुसऱ्या शतकांतल्या हाथी गुंफा 
येथील लेखांत पहिल्या अवस्थेतील ' ए ' ला डोक्यावर आडवी 
रेघ काढून “ ऐ ' वनविल्याचें दिसून येतें. दुसऱया अवस्थेतील 
“ए ला मात्रा देऊन “ ऐ ! केल्याचें उदाहरण इ. स. ६ व्या 
शतकांतील उप्णीषविजयधारिणीच्या पुस्तकांत आढळतें. पुढील 
शतकांतल्या कुयारकोट लेखांत तिसर्‍या अवस्थेतील *'ए ' ला 
चांगली मोठी मात्रा देऊन ऐ अक्षर काढलें आहे. दहाव्या 
शतकांत असाच ए॒ काढीत असत, असें दिसतें. बाराव्या 
शतकांतील हस्तलिखित पुस्तकांत हल्लींचा वळणदार ऐ पाहा- 
यला सांपडतो. [ म. ज्ञा. को.; श. क. ] 


3___- पश्षुयागाचा हा एक विशेष प्रकार 
एकादाशन पशुयाग आहे. यांत वि सरस्वती, सोम 
पूषा, वृहस्पति, विश्वेदेव, इंद्र, मरुत्‌, इंद्रागननी, सविता आणि 
वरुण या देवतांना प्रत्येकी एक पशु अपंण करतात. या यागांत 
अकरा पद्यूंसाठी तेरा किवा एकच यूप पुरतात. तेरा य॒पांपैकी 
अकरा यूप हे अकरा पश॒ंसाठीं असतात. बाराव्या यक्काला उप- 
शय असे नांव असून तो भूमींत न पुरतां य॒पांच्या दक्षिणेला 
आडवा ठवतात. तेराव्या यपाला पात्नीवत असें नांव असून 
जमिनींत पुरल्यावर त्याची उंची यजमानाच्या नाभीपेक्षा जास्त 
नसते. दक्षिणेकडचा यूप सर्वांत उंच असतो. पात्नीवत यपाला 


बांधलेला पशु त्वष्ट्यासाठी असून तो न मारतां सोडून देतात 
[हि. व. ] 


ऐक्य स्वरुपिणी एक शक्‍तिदेवता. [पु. इं ] 


व ओडिसामधला एक ग्रामीण उत्सव. हा डोल महि 
एघधरा [याच्या पौणिमेस करतात एक छोटीशी झोपडी 
बांधून रात्रौ तिची पुजा करून ती पेटवितात. पेटतांना ती ज्या 
बाजूला कलळडल त्या बाजूच्या भागांत पिकें चांगली येतील 
असे समजतात. हा अग्न्युत्सवाचाच एक प्रकार आहे. हा उत्सव 


केल्याने घरें जळत नाहीत, अशी समजूत आहे. [ बॅ. ग्रा. 
आ. क. ] वि 


3.2. क्रग्वेदाच्या ऐ 
ऐतरेय लेवा तरेय ब्राह्मणाचा कर्ता महीदास हें 
वर नांव आहे. त्याच्या आईचें नांव इतरा 


असें होतें. त्यावरून पुढे ग र सें 
3 त्याला एतरेयर म्ह्ण्‌ लागले, अस 


खंड पहिला 


सायण म्हणतो. ऐतरेय आरण्यकांत याचा वारंवार उल्लेख 
यतो (२. १. ८; ३. ७). सायणाने याची आख्यायिका दिली 
आहे, ती जशी -- 
एका महर्षीला अनेक भार्या होत्या. त्यांतल्या इतरा नामक 
भायला महीदास नांवाचा एक पुत्र झाला. त्याला अनेक सावत्र- 
वंध्‌ होते. महीदास वृद्धिमान्‌ असूनहि तो बापाला आवडत नसे. 
एके दिवशीं तो महपि आपल्या सर्व मुलांसह एका यज्ञाला 
गेला. तिथे त्याला पुत्रवात्सल्याचा उमाळा येऊन त्याने मही- 
दासाला वगळून बाकीच्या पुत्रांना जवळ घेतलें. महीदासाला 
तो अपमान सहन झाला नाही. रडतरडत घरीं येऊन त्याने 
डळेली हकीकत आपल्या आईला सांगितली. तिला आपल्या 
मुलाचा कळवळा आला. तिने आपली कुलदेवता भूमाता हिचा 
धांवा केला. ती तात्काळ प्रगट झाली. तिने महीदासाला हातीं 
धरून त्या यज्ञसर्भेत आगलें. त्याला सिहासनावर बसवून ती 
सर्वांना म्हणाली, को ' हा महीदास सवं कुमारांत श्रेष्ठ आहे 
त्याच वेळीं तिने त्याला वरहि दिला, को 'त्‌ ब्राह्मणसंज्ञक वेद- 
वाळझमयाचा द्रष्टा होशील ! ' त्या वराने महीदासाला स्फ॒ति 
झाली व त्याने चाळीस अध्यायांचा एक ब्राह्मणग्रंथ निर्माण 
केला. त्या ग्रंथालाच पुढे एंतरेय ब्राह्मण असें नांव मिळालें. हा 
११६ वर्षे जगला. उत्तरायृष्यांत रोगाने याला जजेर केलें 
पण तो रोगाला निर्धारवचन बोलला, की “मी तुझ्या त्रासाने 
मरणार नाहीं. [छांदो. ३. १६. ७; जे. उ. ब्रा. ४. २. ११.] 


ऐतरेय आरण्यक हें क्ररवेदाचें आरण्यक असून याचे पांच 

भाग व अठरा अध्याय आहेत. पहि- 
ल्यांत पांच, दुसर्‍यांत सात, तिसऱ्यांत दोन, चोथ्यांत एक व 
पांचव्यांत तीन अध्याय आहेत. प्रत्येक अध्यायांत कांही खंड 
आहेत. ऐ. आरण्यक हा ऐ. ब्राह्मणाचाच अवशिष्ट भाग 
असावा. कारण यांत तत्त्वज्ञानात्मक विचारांपेक्षा यज्ञविषयक 
विवेचनच अधिक आहे. महाबत्रत नामक श्रौतविधीच्या होत्रा- 
संबंधी याच्या पहिल्या, चोथ्या व पांचव्या आरण्यकांत विचार 
केलेला आहे. दुसरें आरण्यक आध्यात्मिक विचारांचें असून 
पहिल्या तीन अध्यायांत पुरुष या नांवाने विचार केलेला आहे. 
तिसर्‍या आरण्यकांत क्रग्वेदाच्या संहिता, पदपाठ व क्रमपाठ 
या तीन पठनांच्या गूढ अर्थाविषयीं रूपकात्मक विवेचन असून 
सष्टींतील कांही अद्भत चमत्कार प्रत्यक्ष अथवा स्वप्नांत पाहि- 
ल्यास तदविषयक शांतीची कांही विधानेंहि सांगितलीं आहेत 
चौथ्या आरण्यकांत महानाम्नी क्रर्चांचें संकलन आहे. पांच- 
व्यांत महाव्रताच्या माध्यंदिन सवनांत म्हटल्या जाणाऱ्या निष्क- 
वल्य शास्त्राचे विवरण आहे. [ वे. सा.; म. ज्ञा. को ] 


भा. सं. को. ४८ 
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ऐतरेय उपनिषद्‌ 


ऐतरेय ब्राह्मण 


हें क्ग्वेदाचें उपनिषद्‌ आहे. ऐ. आर- 

ण्यकाच्या दुसऱ्या विभागांतील चोौथ्या- 

पासून पुढचे तीन अध्याय एवढ्या भागाला ऐ. उपनिषद्‌ 

म्हणतात. पहिल्या अध्यायांत जग हें ब्रह्मापासून निर्माण झालें 

असून मनुष्य हा त्याचें अत्युच्च व्यक्‍त स्वरूप होय; तसेंच 

मनुप्यामधल्या इंद्रिये, मन व हूदय या तीन करणांत आत्मा 

वास करीत असून तदनुरूप त्याला जाग्रति, स्वप्न व सुषुप्ति या 

तीन अवस्था उत्पन्न होतात, असें म्हटलें आहे. दुसर्‍या अध्या- 
यांत वामदेवाच्या तीन जन्मांची मीमांसा आणि तद्विषयक 
तत्त्वजान सांगितलें आहे. या उपनिषदांत पुनर्जन्माची कल्पना 
निश्चयात्मक रूपाने प्रतिपादिली असून सर्व सचेतन-अचेतन 
पदाथं एकाच प्रज्ञानरूप चेतन्याचीं रूपे होत, असें म्हणून 
शेवटच्या अध्यायांत अद्वेत तत्त्वज्ञानाची मूलतत्त्वे सांगितली 
आहेत. ' प्रज्ञानं ब्रह्म ' हें या उपनिषदांतील महावाक्य होय. 
सर्वाधिष्ठान, शुद्ध, अद्दय असें जें चेतन्यमय प्रज्ञान तेंच ब्रह्म 
असून त्याच्या ज्ञानाने मुक्ति मिळते, असा या उपनिषदाचा 
उद्घोष आहे. [ उ. र. ] 


ऐतरेय ब्राह्मण हें कग्वेदाचें ब्राह्मण आहे. याचे चाळीस 
अध्याय असून पांच अध्यायांची एक अशा 
आठ पंचिका आहेत. यज्ञांतले होत्रकर्म व त्या कर्मात क्र्ग्वेदां- 
तल्या कोणत्या त्रट्रचा कोणत्या ठिकाणीं म्हणायच्या, हा या 
ब्राह्मणाचा मुख्य विषय आहे. याचा मोठा भाग सोमयागाने 
व्यापलेला आहे. पहिल्या सोळा अध्यायांत अग्निष्टोमाचा 
ऊहापोह आहे. सतरा व अठरा या दोन अध्यायांत २६० 
दिवस चालणाऱ्या गवामयन सत्राचा विचार केलेला आहे. 
एकोणीस ते चौव्वीस या अध्यायांत द्वादशाह यागाचें विवरण 
आहे. पंचवीस ते वत्तीस या अध्यायांत अग्निहोत्राची चर्चा 
आलेली आहे. शेवटच्या आठ अध्यायांत राज्याभिषेकाचा 
विधि सविस्तर दिलेला आहे. 
सायणाने जी आख्यायिका दिली आहे, तिच्यावरून पाहतां 
ऐतरेय ब्राह्मण हा ग्रंथ एकाच्याच हातचा असावा, असें वाटतें. 
श्री. चापेकर यांना हें मत मान्य आहे; पण डॉ. केतकर या 
ग्रंथांतला बराच भाग मूळचा नसावा, असें म्हणतात. सोम- 
यागाला धरून जो मजकर असेल, तो मूळचा व अवांतर विषय 
मागाहून त्याला जोडलेला असावा, असें त्यांचें मत आहे 
वेवर, कीथ इ. विद्वानांचे मतहि आपल्यासारखेंच असल्याचें 
डॉ. केतकर सांगतात. 
रचनाकाल- ऐ. ब्राह्मण व कौषीतकी ब्राह्मण हीं दोन्ही 
यास्काला माहीत होतीं व यास्कपुर्वे शाकल्यालाहि माहीत 


ऐतरेय ब्राह्मण 


होतीं. यावरून या ब्राह्मणाचा काळ सनपूर्वे ६०० वर्षांच्या 
पूर्वीचा असला पाहिजे, असें मानावें लागतें. हा झाला वाह्य 
पुरावा. प्रस्तुत ग्रंथांत ज्या त्रट्रत्विजांचा व राजांचा उल्लेख 
येतो, त्यावरूनहि वरील कालालाच पुष्टि मिळते. ऐ. ब्राह्मणांत 
जनमेजयाच्या राज्याभिपेकाचें वर्णन आहे. हा जनमेजय 
संहितीकरणाच्या प्राचीन कालाच्या शेवटीं शेवटीं झाला. 
अर्थात्‌ प्रस्तुत ग्रंथांत प्रसिद्ध राजा म्हणून त्याचा उल्लेख 
येणें स्वाभाविकच आहे. त्यावरून हें ब्राह्मण कुरयुद्धानंतर 
लोकरच रचले गेले असावें. र्‍ 

भाषा - एं. ब्राह्मणाची गद्य भापा्दशोली अपरिणत, वोजड 
व तुटक स्वरूपाची आहे. यांत उपमा-उत्प्रेक्षा सहसा आढळत 
नाहीत. कित्येक स्थळें मात्र अक्षी आहेत, की तिथली भाषा 
सोपी, सरळ व जिवंत वाटते. शुनःश्षेपाची कथा हें त्याचें 
उत्कृष्ट उदाहरण होय. यांतील गद्यापेक्षा यांतल्या गाथा 
भाषेच्या दष्टीने उच्च प्रतीच्या आहेत. 

अंतरंगपरिचय - ऐतरेय ब्राह्मणाचा प्रारंभ पुढीलप्रमाणे 
झाला आहे- 

आग्निवें देवानामवमो विष्णु: परमस्तदन्तरेण 
सर्वा अन्या देवता: । 

अर्थ - अग्नि हा सवं देवतांच्या अलिकडचा असून विष्णु हा 
पलिकडचा अर्थात्‌ सवंश्रेष्ठ आहे आणि इतर सर्व देवता या 
दोहोंच्या मध्ये अन्तर्भूत आहेत. 

यावरून प्रस्तुत ग्रंथाच्या काळीं वरील दोन देवतांना महत्त्व 
प्राप्त झाल्याचें दिसुन येतें. प्रसंगाने इंद्र, सूय इ. देवतांना 
महत्त्व दिलें असले, तरी सवं देवता हीं अग्नीचींच रूपें होत, 
असें म्हटलें आहे (३.४). 

यांत देवासुरयुद्धाचा आठ वेळां उल्लेख आला आहे. द्वेव 
निरनिराळे यज्ञ करीत व असुर त्यांत विघ्ने आणीत आणि 
त्यांतून देवासुरांचीं युध्दे उद्‌भवत. देवांचीं यज्ञक्मे पाहून 
असुरहि यज्ञ करूं लागळे; पण त्यांतले कित्येक गूढमंत्र व 
कित्येक गूढ क्रिया त्यांना न समजल्यामुळे त्यांचा यज्ञ असफल 
ज्ञाला व अखेरीस देवांकडून त्यांचा पराभव झाला. या वर्ण- 
नावरून असें दिसतें, को ' देव ' संज्ञा धारण करणाऱ्या कांही 
आरयंजनांत यज्ञविधि चालत; पण त्याच्या क्रिया असुर संज्ञक 
इतर जनांस माहीत नव्हत्या. यज्ञकांड हें आर्यांच्या कांही 
विश्रिष्ट समुदायांतच प्रचलित होतें. यज्ञकर्मास अत्यावश्यक 
असलेल्या सोमाबद्दल या ब्राह्मणांत बरीच मनोरंजक माहिती 
आली आहे. वाग्देवते स्त्रीर्पने धारण करून गंधवेलोकीं अस- 
लेल्या सोमाला देवळोकीं आणलें, याविषयीं कथा अद्नी- 

एकदा यज्ञदेवता देवापासून दुर निघून गेली. त्यामुळे देवांना 
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भारतीय संस्कृति कोठा 


पुरेसं अन्न मिळेना. म्हणून त्यांनी अदितीची प्राथना करून 
पुनशूच त्या देवतेला संपादन केलें. यज्ञानेच देव स्वर्गाला गेले; 
पण त्या वेळीं त्यांना अशी भीति वाटली, की आपल्याप्रमाणेच 
मानव आणि 'त्रद्रपि हे देखील यज्ञ करून स्वर्गात येतील. 
म्हणून देवांनी त्यांची दिशाभूल करण्यासाठी यज्ञाचा यूप खाली 
तोंड करून पुरला; पण मानव आणि क्ररपी यांनी देवांची ही 
लवाडी ओळखली व तेहि देवांप्रमाणे यज करून स्वर्ग मिळ- 
विते झाले ( ए. ब्रा. १. ७ १ । 

एंतरेय ब्राह्मणावरून यज्ञाची उत्क्रांते कसकशी होत गेली 
त्याचें दिग्दर्शन होतें. प्रथम देव नामक आर्य हे नरमेध करीत 
असावे. शुन:शेपाची कथा नरमेधाचीच द्योतक आहे ( ७. 
१३-१८ ). नरमेधघांतून अदवमेधाची कल्पना उगम पावली. 
अधमेधांतून गवालंभ व त्यांतुन पुढे अजालंभ सुरू ज्ञाला. अजा- 
ळ॑भ म्हणजे यज्ञांत बोकडाचे हनन करणें होय. हा प्रघात पुढे 
वराच काळपर्यंत प्रचलित राहिला; पण ए. ब्राह्मणांच्या कालां- 
तच सवे यज्ञांची व्रौहीयज्ञांत उत्क्रांति झाली होती, असें दिसून 
येतें. 

भृगु, अंगिरा इ. क्ररषींनी शूद्रेचा पुत्र कवष याचा क्ररपि 
म्हणून स्वीकार्‌ केला आहे. अशी या व्राह्मगांभ आणखी एक 
लक्षांत घेण्याजोगी गोष्ट दिसते. प्रस्तुत ब्राह्मणांत विश्वोत्पत्ती- 
विपयीं पुढील कथा आली आहे -- 

एकदा प्रजापतीला आपली मुलगी उपा हिला पाहून काम- 
वासना उत्पन्न झाली. तो तिच्या मागे लागला. ती रोहित 
मृगीचें रूप घेऊन पळूं लागतांच त्यानेहि क्रप्य नामक मृगाचें 
रूप घेऊन तिचा पाठलाग आरंभिला. तें पाहून सर्व देवांनी 
प्रजापतीच्या अंगांतल्या पापपुरुषाला मारण्यासाठी आपलीं 
भयानक स्वरूपें एकत्र केलीं. त्यांतुन भूतवान्‌ नामक भयंकर 
पुरुष निर्माण झाला. त्याने प्रजापतीचा पापयक्‍त मगदेह ठार 
मारला. तोच सांप्रत मृगनक्षत्राच्या रूपाने आकाश्नांत दिसतो. 
रोहिणीची तारका हीच ती प्रजापतीची कन्या होय. तिच्या 
"गन पळत असतांना प्रजापतीचें जे वीर्य पडलें, त्याच्या 
निरनिराळ्या भागांपासून निरनिराळा प्राण्यांची उत्पत्ति 
झाळी. भजापतीने प्रखर. तप करून तीन लोक' उत्पल केळे व 
त्या तपाच्या तेजानेच अग्नि, वायु, आदित्य हे तीन देव, तीन 
तदेव त्यापासुन अ उमू्‌ हीं तीन अक्षरे उत्पन्न केलीं आणि 
र! न्य सव चराचर सृष्टि निर्माण झाली (३. ३३; 

याशिवाय क्षत्रिय आणि यज्ञ 
विश्‍वामित्र-वामदेव इ. किर्त ] 
णांत पाहायला मिळतात. 


नाभानेदिप्ठ, अर्बुद काद्रवेय, 
तीतरी कथा व आख्यायिका ऐ. ब्राह्म” 
| सन ज्ञा; को! वेदविद्या ; वै. सा. ] 


खंड पहिला 


ऐतान लिंगायतांच्या पुरोहित वर्गातला एक उपनयनसदृ् 
१ संस्कार. मुलाच्या सात ते नऊ या वर्षांच्या 
कालावधींत केव्हा तरी हा संस्कार करतात. त्यासाठी शुभ 
मृहृतं पाहतात. संस्कारासाठी एक चोकोन आंखतात. त्यांच्या 
चारी कोनांवर तांदुळाच्या राशींवर चार जलकलश ठेवतात. 
त्या कळशांच्या गळ्याभोवती सूत गुंडाळतात. प्रथम मुलाची 
हजामत करवून त्याला स्तान घालतात व वरील चौकोनाच्या 
पुढे पाटावर बसवितात. मग गुरु त्या मुलाच्या कानांत कांही मंत्र 
उच्चारतो व ते त्याच्याकडून म्हणवून घेतो. मंगल वाद्यांच्या 
गजरांत हा समारंभ होतो. मग भोजनसमारंभ व अन्नदान होतें. 
ऐतान विधि झाल्यावर मग तो मुलगा पुरोहित बनतो. 
त्या दिवसापासून स्नान व लिंगपूजा केल्याशिवाय त्याने कांहो 
खायचें नसतें. [ कोल्हापूर गॅझे. ] 


की. वेदांतील कथांना इतिहास मानणार्‍या आचा- 
एातहासक ्य्रांना ऐतिहासिक म्हणतात. [ निरुक्त. ] 
ऐतिह्य हें एक ज्ञानसाधन असें प्रमाण आहे. ज्ञान होण्या- 

साठी प्रत्यक्षादि सहा प्रमाणें सांगितलीं आहेत, 
त्यांतले हें सातवें होय. याला अगदीच गोण प्रतीर्चे मानतात. 
' इह वटे यक्षस्तिष्ठति ' > इथे वडावर यक्ष राहतो, अशीं जीं 
आख्य़ायिकारूप प्रमाणें दाखविलीं जातात, तीं ऐतिह्य प्रमा- 
गाचीं उदाहरणें होत. तार्किक लोक ऐंतिह्याला शब्दप्रमाणा- 
चाच एक 'भाग मानतात. 


>, मृल्हकांत व किताब-उल्‌-अन्वार या ग्रंथांचा 
एलुद्दान कर्ता. या ग्रंथांत भारतांतील सवं मुस्लीम संतांचा 
इतिहास दिलेला आहे. हा इतिहासकार सुलतान अल्लाउद्दिन 
हसन बहामनी याच्या कालांत उदयाला आला. [म. ज्ञा. को. ] 


ह कापूंची एक उपझ्याखा. याचा अथं प्रसिद्ध 
एयर कुळ व्यक्ति असा आहे. राजकृपेमुळे यांचा सामा- 
जिक दर्जा वाढला. यांचे पुवंज विजयनगरच्या संन्यांत सेनिक 
होते व त्यांनी त्या राज्याची चांगली सेवा केली. दंतकथा 
अक्षी सांगतात, की “ एक मुसलमान सेनापति यांचीं घरेंदारें 
उदध्वस्त करण्यास निघाला, त्या वेळीं गांवांतले सगळे पुरुष 
गोवळकोंड्याच्या मोहिमेवर हं.ते. अश्या स्थितींत हें सुलतानी 
संकट आलें असतां तिथल्या स्त्रिया पुरुषवेष घेऊन मुसलमानी 
सैन्याशीं लढल्या व त्यांनी त्या सैन्याला पळवून लावलें. ' या 
त्यांच्या शौर्याबद्दल विजयनगरच्या राजाने त्यांचा सत्कार 
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एऐंरावत धन्व 


करून त्या सवे स्त्रियांच्या पायांत चांदीचे वाळे घातले. आजहि 
ऐयर कुलूंच्या बायका पायांत चांदीचे वाळे घालतात. 

हे लोक शेती करतात व बैलगाड्याहि बाळगतात. यांना 
पाट्ट्डू अद्या उपाधीने संबोधिण्याची पद्धत आहे. यांच्यांतले 
कांही लोक स्वतःला इतरांपेक्षा श्रेष्ठ समजून जानवें घाल- 
तात. नाग व कासव अशी यांचीं दोन देवरकें आहेत. यांच्या 
एका शाखेंत मामेबहिणीशींच लग्न करण्याची प्रथा आहे. 
मुलगी वयांत येण्याच्या आधी तिचें लग्न करतात. घटस्फोट 
व विधवाविवाह यांना मान्य नाही. [का. ट्रा. स. इं. ] 


ऐया अथवा ण्‌य्या याचा अर्थ पिता असा होतो. द 
भारतांतील दासरी, देवाडूग, कोप्पळ 
इ. अनेक जाती स्वतःला ही उपाधि लावून घेतात. पुर्वी ही 
उपाधि फक्त ब्राह्मणच घेत असत; पण आता प्रत्येक ठिकाणचा 
स्थानिक पुजारी ती स्वतःला लावून घेतो. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


णं ९७ ऐरंडी ही एक नदी असून तिचा नमंदेशीं संगम 
रडाताथ हतो. हें स्थान पवित्र मानतात. [ पु. इं. ] 


ऐरावत (१) एक हत्ती. इरावानाचा पुत्र व नागांचा राजा 
( अथवं. ८. १०. २९; पं. ब्रा. २५. १५.३. ). 
नंतरच्या वाडमयांत याला इंद्राचा हत्ती असें म्हटलें आहे. हा 
समुद्रमंथनांतून उत्पन्न झाला व इंद्रार्चे वाहन बनला. हा शुभ्र 
वर्णाचा असून याला चार सुळे आहेंत. इंद्राने याला पुर्वदिशेचें 
स्वामित्व दिलें. कृष्ण व इंद्र यांच्या युद्धांत गरुडाने याचा 
पराभव केला होता. 
(२) धृतराष्ट्र नांवाच्या नागाचे पेतृक नांव. कद्रपुत्र 
नागांना ऐरावत म्हणतात. जनमेजयाच्या सर्पसत्रांत यांचीं दहा 
कुळे दग्ध झालीं. [ पु. इं. ; प्रा. च. को. ] 


> __ मध्य आलियांतल्या गोबीच्या बाळवंटांतला 
एरावत धन्व एक प्रदेश ऐरावत धन्व या नांवाने प्रसिद्ध 
असावा, असें डॉ. वासुदेवशरण आग्रवाल म्हणतात. पांडवांनी 
महाप्रस्थानाच्या प्रवासांत हिमाचल ओलांडून वाळूचा समुद्र 
पाहिला व त्याच्या जवळच असलेल्या मेरु पर्वताचें दशन 
घेतलें, असें महाप्रस्थानिक पर्वात म्हटलें आहे(२. २). पामीरचें 
पठार हाच मेरुपवंत होय. इथेच ऐरावत वर्षे असल्याचें भीष्म- 
पर्वांत म्हटलें आहे (६. ३७ ). यावरून ऐरावत वर्षे व 
ऐरावत धन्व या दोहोंचें स्थान मध्य आशियांतल्या मोठ्या 
वाळवंटांतच असलें पाहिजे, असें समजून येतें. [ पा. भा. ] 


एंरावती 


3___-  हिमाल्यांतून उगम पावलेली एक नदी. पंजाव- 
एंराव चोज दा सदव र पवत काव अतत चत्ल 

रावता पद्चील रावी नदीचेंच हें परवीर्चे नांव , मत 
पुराणांत हिच्या उगमाजवळच्या प्रदेशाचें वर्णन केलेलें आहे 


-3_ __0 00 गंगनमंडळांत दिसणारा एक मार्ग. पृन- 
एरावता वाथा वसु, परुप्प आणि आठळेपा हीं तीन नक्षत्रे 
या मार्गात येतात. [ पु. इं. ] 


आ का विवाह संस्काराच्या उत्तरांगांतळा एक विधि. 
एारणादान याला महाराष्ट्रांत ज्ञाल असें म्हणतात. ऐरिणी 
म्हणजे वंश्पात्र अर्थात्‌ वेळूच्या पट्ट्यांचें शिप्तर. कन्यापित्याने 
हें वराच्या आईला वंश्ववृद्धिच्या उद्देशाने दान करायचें असतें 
या पात्रांत पांच पुरणपोळ्या, पांच कच्चे पापड इ. पदार्थ 
पत्रावळीवर घालून ठेवतात. पात्रांत कणकीचे पंधरा दिवे पेट- 
वून ठेवतात. सोळावा दिवा मधोमध ठेवतात. मग कन्येचा 
पिता पत्नीसह त्या पात्राची पूजा करतो व तें वरमातेळा दान 
देता. या वेळीं वरमातेला चोळी-ल॒गडें देतात, त्याला “ मांडी 
चेपणे असे नांव आहे. मग ती दिव्यांनी प्रज्वलित केलेली 
झाल वरपक्षांतल्या प्रमुख स्त्री-पुरुषांच्या मस्तकावर ठेवतात 
व वधूला त्यांच्या मांडीवर वसवितात. वरमातेच्या मांडीवर 
वधूला वसविल्यावर वधुपक्षीय स्त्रिया ' जड का हळ? ' असें 
वरमातेला विचारतात. ती “ मध्यम ' असें उत्तर देते व वधूच्या 
मुखांत साखरेची चिमूट घालते. या वेळीं वधूपिता वराच्या 
वडिलधाऱ्या मंडळींना पुढील इलोकाने प्राथना करतो- 
अष्टवर्षात्वियं कन्या पुत्रवत्पालिता मया । 
इदानीं तव पुत्राय दत्ता स्नेहेन पाल्यताम्‌ ।। 

अर्थ- आठ वर्षांची माझी ही मुलगी आजवर मी मलाप्रमाणे 
सांभाळली आहे. आतां मी ती तुझ्या पुत्राला दिली आडे 
( तुम्ही सर्वांनी ) तिचें प्रेमाने पालन करावें. 

एवढ झाल्यावर मग वधू सोळा ब्राह्मणांना सौभाग्यवा- 
यनें देते. 

वेळूचें संस्क्रुत नांव वंश असें आहे. क्‍ंजवद्धि हा विवाहाचा 
एक उदेश असतो. तेव्हां वंशवृद्धीसाठी वंशपात्र म्हणजे वेळचें 
शिप्तर दान द्यावे, असा नामेक्‍्यावरून हा विधि प्रचलित 
झाला असावा 


न क़ हा शब्द अचेलक २ वस्त्रहीन, यावरून बनला आडे 
एल थम हा शब्द जेनांतल्या नग्न मुनींना लावला जात 
असे. पुढे जेव्हा नग्न मुनींना निर्ग्रंथ किवा दिगंवर म्हणं लागले 
तेव्हा ऐलक शब्द ११ व्या प्रतिमाधारीला व नाममात्र वस्त्र- 
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भारतोय संस्कृति कोदा 


खंड धारण करणार्‍या उत्कृष्ट श्रावकाला लावला जाऊं 
लागला. ऐलकाला उभ्या उभ्या भोजन करणें, केशलुंचन करणें 
व मय्‌रपिच्छिका वाळगणें या गोष्टींचा अधिकार असतो. 


[व. श्रा. ] 


टी 0 अणिमादि अष्टसिद्धींना ऐश्‍वर्य असें म्हणतात. याचे 
ए्श्य सावद्य ( निद्य ), निरवद्य (इलाघ्य) व सूक्ष्म असे 
तीन भंद होतात. [ पु. इं.] 


व 2 प अट अधे व 
एश्वथकारणा एक शक्‍्तिदेवता. [ पु. इं. ] 
कोणत्याहि ३ येस ब्रह्मा-विष्णु-महे- 


शांची व त्रिलोकांची पूजा करणें, हा 
फल-ऐदवर्यप्राप्ति. [ हि. ध. ] 


ऐश्वर्यतृतीया त्रत 
या व्रताचा विधि आहे 


ऐश्वर्यसंग्रह रोहित प्रजापतीचा एक गण. [पु. इं. ] 


रट ८) एक प्राचीन मानवगण. अष्टाध्यायींत याचा 
एपुकार उल्लेल आहे (४. २. ५४). उत्तराध्ययनसूत्रा- 
वरून कळतें, की कुरुजनपदांत इषकार नांवाचें एक संदर व 
समृद्ध गह (१४. १). सांप्रतच्या हिसार शहराचेंच हें 
प्राचीन नांव असावें. त्या नगरांत राहणाऱ्या लोकांना एंष्‌- 
कारि म्हणत. [पा. भा. ] 


ऐसोददत्रत जेन व्रत. हें व्रत पुरें होण्यास ६५० दिवस 
लागतात. यांत ५५० उपवास व १०० पारणा 

असतात. कोणत्याहि महिन्यापासून याचा प्रारंभ करतां येतो 
प्रथम एक उपवास, एक पारणा, नंतर दोन उपवास, एक 
पारणा, अशा प्रकारें हें दहा उपवासांपर्यंत वाढवीत न्यायचे व 
नतर उलट्या क्रमाने नऊ उपवास, एक पारणा आठ उपवास 
एक पारणा अशा रीतीने एका उपवासापर्यंत यायचें. अशीं दहा 


आदतंने झालीं, की सर्व उपवास व पारणा पूर्ण होतात. [ जै 
व्र. वि. सं. ] 


म एक जेन ब्रत. यांत ४०५ उ शि 
ऐसोनबत्रत र्यांत ०५ उपवास व 
पारणा असतात. [जे.ब्र.वि. सं] 


ऐहोळ (सं. आयं पुर) हें मलप्रभेच्या तीरावर व बदामीच्या 
सकस १२ मेलांवर वसलेले आहे. चालुक्य राजा 


पुलिकेशी ( पहिला) याने आपली राजधानी बदामीला नेण्या 


खंड पहिला 


पुर्वी ती एहोळ येथे होती. इथल्या लहानश्या परिसरांत सुमारें 
३०-३५ मंदिरें आहेत. त्यांतलीं कांही चालुक्यांनी बांधलेली 
तर कांही त्यांच्याहि पूर्वीची आहेत. त्यावरून १५०० वर्षापूर्वी 
कर्नाटकाची शिल्पकला किती प्रगत आणि वेभवद्याली होती, 
याची स्पष्ट कल्पना येते. आजमितीस तिथे थोडींच मंदिरे 
चांगल्या स्थितींत आहेत. पण त्या मंदिरांच्या ढासळलेल्या अव- 
शेपांतहि उत्कृष्ट शिल्प आढळतें. इथलीं बहुतेक मंदिरें इ. 
स. च्या पांच ते सात या शतकांतलीं आहेत. येथील स्थाप- 
त्यांत बांधणीची निश्‍चित नियमवद्धता दिसून येत नाही. एहो- 
ळचे स्थपति बांधणीचे वेगवेगळे प्रयोग करीत होते, असें दिसतें. 


लाडखानाचें मंदिर-ऐहोळ 


ऐहोळच्या मध्यभागीं ' लाडखानाचें मंदिर ' नामक एक हिंदु 
मंदिर आहे. तें बरेचसें कोरीव लेण्याच्या धर्तीवर आहे. या 
मंदिराचें छप्पर सपाट आहे. त्यांत एकाच्या पोटांत दुसरा असे 
दोन मंडप आहेत. या शिल्पांत नक्षीकाम बताचेंच आहे; पण 
जें आहे, तें मात्र स्पष्ट आणि प्रभावी आहे. त्याच्या भितींत 
जीं जाळीदार दगडी गवाक्षें बसविलीं आहेत, त्यांतल्या 
माश्यांच्या आकृति मनोज्ञ आहेत. मंदिराच्या मख्य भागापेक्षा 
पडवीचे खांब दशंनीय असून त्यावरच्या पूर्णाकृति प्रतिमा 
रेखीव आहेत. गाभार्‍यांत शिवलिंग आणि भंडपांत नंदी असला, 
तरी हें मंदिर मुळांत विष्णूचे असावें. कारण त्या ठिकाणीं 
कांही वेष्णवचिन्हें दिसतात. 

इथलें दुर्गमंदिर हें प्रथम सूय मंदिर असावें. आता तिथे सर्वे 
देवतांच्या भूर्ती आढळतात. याच्याभोवती कोट उभारलेला 
असल्यामुळे याला दुर्गमंदिर म्हणू लागले. हें मंदिर म्हणजे 
बौद्धांच्या चेत्याचें ब्राह्मणी रूपांतर होय. हें उंच दगडी जोत्या- 


७५७ 


ऐहोळ 
वर उभारलेले जाहे. प्राला णिवर आहे; पण कदाचित ती 
रचना मागाहूनची असावी. व 
इथलें तिसरें महत्त्वाचे मंदिर म्हणजे हुच्चिमल्लीगुडि. 
याची रचना भुवनेश्‍्वरमधील परश्रामेश्वराच्या मंदिरा- 
सारखी आहे. मोठमोठ्या शिळा एकोवर एक चढवून याचें 
वांधकाम केलें आहे. 
याचे खांब ओवड- 
धोवड असले, तरी ते 
भक्कम आहेत. यांत 
गर्भगृह आणि सभा- 
मंडप यांच्यामध्ये 
एक खोली नव्याने 
दाखल झाली, हें 
याचें इतरांहून वेग- 
ळेपण होय. हिलाच 
विमान किवा अन्त- 
राळ अक्षी मंदिर- 
शरिल्पांतली विशिष्ट 
अक्षी संज्ञा आहे. पुढे 
जी चाल्क्य शिल्प- 
पद्धति उदयाला 
आली, तिच्यांत हें 
विमान अपरिहायं 
ठरलें. याच्या छता- 


वर  कातिकेयाची 
प्रतिमा कोरलेली 


दिसते. तिच्यावरून 
आणि इतरहि कांही 
चिन्हांवरून हें पूर्वी 
शिवमंदिर असावें, असें संशोधकांचे अनुमान आहे. 

इथलें विष्णुमंदिर € व्या शतकाच्या मध्याच्या सुमारास 
बांधलें गेलें. चालुक्य शिल्पाची ही पुढची पाथरी होय. याच्या 
प्राकारांत विष्णूचे अवतार, अष्टदिक्पाल इ. मूर्ती कोरलेल्या 
आहेत. याच्या मध्यभागावरील छप्पर बाजूच्या छप्परापेक्षा 
बरेंच उंच आहे. 

ऐहोळ-शिल्पाची शेवटची प्रगत अवस्था दाखवतें, तें तिथल्या 
एका टेकडीवरचें मेगुटी मंदिर. हें जेन स्थापत्य आहे. याची 
उभारणी इ. स. ६३४ सालीं झाली. लहान लहान शिला- 
खंडांनी हें मंदिर उभारलें आहे. इथे पाथरवटाचें कौशल्य 
चांगलेंच प्रतीत होतें. इथल्या स्तंभावरची कलाकुसरहि नाजूक 


शिवम्‌ति-ऐहोळ 


ऐहोळ 


उत्तरेस कांही जेन गुंफा आहेत. 
.[क. द.; 


आहे. ऐंहोळच्या पूर्वस व 
त्यांतल्या एका गुंफेत पावं नाथाची सुरेख मृति आहे 
खं. वे.; कर्नाटक. ] 


> च हें स्थान प्रयाग क्षेत्रांत आहे. इथे ओंका- 
ञ क्क | ५ गणेंगर्मात तिची 
[कारगणश॒ राने गामूति स्थापून तिची आराधना 
केली आणि अखिल ज्ञानस्वरूप सत्ता प्राप्त करून घेतली. 


. -__ > (१७वें शतक) महानुभाव पंथांतला 
आकार चारमाग एक कवि. याच्या कोण्या पूर्वजाला चोर 
म्हणून सुळीं देत असतांना एका महानुभावपंथी साधूने त्यास 
सोडविले व आपल्या पंथांत मागून घेतलें. त्यावरून चोरमागे 
असें त्याचें आडनांव पडलें, असें सांगतात. हा. पळसी गांवचा 
रहिवासी असून कोण्या पहाडसिंग नांवाच्या राजाच्या आश्र- 
याला तो राहिला होता, असें त्याच्याच काव्यावरून कळतें. 
याने लक्ष्मणास्वयंवर नांवाचें एक काव्य लिहिलें आहे. त्याचे 
सात सगे असून त्यांत ४४२ पर्थ आहेत. हा चित्रकवि असून 
याने आपल्या काव्यांत चौरसबंध, नवरसबंध, गोमत्रिकावंध 
इ. अनेक चित्रबंध रचून घातले आहेत. याचें गोमत्रिकावंधाचें 
उदाहरण पुढीलप्रमाणे -- 

कुरंगणी जया परी । परीस सांपडे वनीं । 

वनीं भवाणंवीं ह्री । ह्री हरी त्वरा करी ॥। 

हा कवि विठ्ठल अनंत क्षीरसागर याचा समकालीन होता 

[म. सा. ] 


ओंकारेइवराचें क्षेत्र. बारा ज्योतिरिंगांत 
याची गणना आहे. हें स्थान मध्यप्रदे- 
शांतल्या निमाड जिल्ह्यांत मोरटक्का स्टेशनापासून दहा 
मेलांवर येतें. हें नर्मदेच्या दुभंगलेल्या पात्रांत बेटासारखें वस- 
लेलें आहे. एक चौरस मैल भरेल, एवढाच या बेटाचा टापू 
आहे. याच्या एका अंगाने वाहणार्‍या प्रवाहाला नर्मदा म्हणतात 
व दुसर्‍या अंगाने वाहणार्‍या प्रवाहाला कावेरी म्हणतात 
वटाच्या टोकावर कावेरी नमंदेला मिळते. या बेटाचा आकार 
औओंकाराशीं मिळता-जुळता असल्यामुळे याला ओंकार असें नांव 
मिळालें व मांधात्याने इथे तपश्‍चर्या केल्यामळे ओंकाराला 
मांधात्याचें नांव जोडलें जाऊन लोक या क्षेत्राला ओंकार 
मांधाता असें म्हण लागले. मांधात्याची ती कथा पूढीलप्रमाणे 
आघटठ्टे यमा 

इक्ष्वाकु कुलांत युवनाइ₹व नांवाचा एक राजा झाला. 
पुष्कळ भार्या असूनहि त्याला संतति झाली नाही. संतति- 


आंकार मांधाता 
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भारतोय संस्कृति कोदा 


प्राप्तीसाठी त्याने अनेक यजय्राग केळे; पण ते सर्व व्यर्श्व गेले. 
त्यामुळे एके दिवशीं उदास होऊन त्याने अरण्यवास पत्करला. 
फिरतां फिरतां त्याला खूप तहान लागली. पाणी मिळेल या 
आजञोने तो जेव्हा भार्गव क्रपीच्या आश्रमांत गेला, तेव्हा वरीच 
रात्र झाली होती. त्या आश्रमांत एक यज्ञ चाळला होता व 
यज्ञवेदीवर जलपूर्ण कळख ठेवळेळला होता. कोणाकडे पाणी 
मागायचे, तर सर्व मंडळी निद्रावण झाली होती. तेव्हा युवना- 
इवाला तहान अनावर झाल्यामुळे तो कोणालाहि न विचारतां 
त्या कलहयांतळें पाणी प्याला. मग रात्रीं तिथेच झोपला 
सकाळीं क्रषिमंडळी उठल्यावर कळशा रिकामा पाहून त्यांना 
आदचय वाटले. त्या प्रकरणाची चोकशी सुरू झाली, तेव्हा 
युवनाशवान आपण तें पाणी प्राशन केल्याचे सांगितलें. त्यावर 
भार्गव क्रषि म्हणाला. ' तें पाणी अभिमंत्रित होतें. त्याच्या 
ठिकाणीं स्त्रीच्या उदरांत गर्भधारणा करण्याचें सामर्थ्य होतें. 
तें पाणी त्‌ प्राशन केल्यामुळे आता तुझ्याच उदरीं गर्भ राहील. | 
आणि त्याप्रमाणेच झालें. युवनाइवाच्या उदरांत गर्भ वाढू 
लागला. योग्य काळीं त्याची कूस छेदून तो बाहेर पडला. 
राजाला पुत्रजन्माचा आनंद झाला खरा; पण त्याचबरोबर 
या मुलाला कोण पाजील, अश्नी चिताहि उत्पन्न झाली. एव- 
ड्यांत इंद्र त्या ठिकाणीं आला आणि युवनादृवाला म्हणाला, 
* मां धास्यति ' > हा मला पिईल. असें म्हणून इंद्राने आपली 
अमृतपुर्ण करांगुलि त्या वालकाला चोखायला दिली. इंद्राच्या 
त्या शब्दावरून मुलाचें नांव मांधाता असें ठेवलें गेळें (म. भा. 
वन. १२७; दे. भा. ७. ९-१०). इंद्रहस्ताचें प्राशन घडल्या- 
मुळे मांधाता दिशींमाशीं वाढला व बलाढ्य झाला. 
या एकाच क्षेत्रांत ओंकारेश्‍वर व अमलेशवर अशीं दोन 
ज्योतिलिंगें आहेत. ओंकारेश्वर मंदिराचा आकार प्राचीन 
बौद्ध विहारासारखा दिसतो. मंदिरप्रदक्षिणेच्या वाटेवर शेकडो 
भग्नमूर्ती व बौद्धविहारांच्या हारासारख्या भग्न कमानी आढ- 
ळतात. सांप्रतचे ओंकारेश्‍वराचें मंदिर अहिल्याबाईने बांधलें 
ओंकारेशवराचें लिंग ओबड्धोबडच आहे. शिवाय हें लिंग 
नेमके शिखराच्या खाली नसून तें बरेंच बाजला आहे. असें 
म्हणतात, की मुसलमानी आक्रमणापासून ओंकारेइवराचें रक्षण 
करण्यासाठी तिथल्या पुजार्‍यांनी किवा अधिकाऱ्यांनी मळ लिंग 
कोणत्यातरी प्रकारें लपविलें व दसरेंच एक लिग त्याच्या बाजला 
बसवून टाकलें. या शिवलिंगाभोवती सदेव पाणी भरलेले असतें 
ओंकारेश्‍वराच्या जवळच पावेती व पंचमख गणेश यांच्या मति 
स्थापलेल्या आहेत. मंदिराच्या दुसऱया मजल्यावर महाकाले- 
इवरलिंग व तिसर्‍या मजल्यावर द्यनाथेश्वर लिंग आहे. हीं 
दोन्हीं लिगें ठीक शिखराच्या खाली येतात. तळमजल्यावरचें 


खंड पहिला 


ओंकारेशवराचें लिंग मात्र वरेंच वाजला दिसल्यामुळे वर 
देळेल्या आख्यायिकेंत तथ्य आहेसें वाटतें. 
ओंकारेश्वर व अमलेशवर या दोन ज्योतिलिगांच्या 
नेची कथा पुढीलप्रमाणे आहे-- 
विध्यपर्वत इथे पाथिव लिंगाच्या रूपांत शंकराची 


स्थाप- 


आरा- 


धना करीत होता. शिव प्रसन्न झाल्यावर विध्याने त्याला 
म्हटलें, की “ तूं आपल्या दिव्य रूपांत इथेच राहा. ' तेव्हा- 


पासून तो ओंकारयंत्राच्या ठिकाणीं ओंकारेश्वर या ख्पांत व 
पार्थिवरिंगाच्या ठिकाणीं अमलेश्वर या रूपांत राहिला. 
यात्रिकाने प्रथम ओंकारेश्वराचें व तिथून परत येतांना 
अमलेश्‍वराचें दर्शन घ्यावे, असा इथला नियम आहे. ओंकारे- 
ववर बेटांत आहे; तर अमलेइवर नर्मदातटाकीं पलिकडे रुद्र 
पुरींत आहे. इथ्रे कांही जेन मंदिरेंहि आहेत. महाशिवरात्रीला 
इथे मोठी यात्रा भरते. स्कंदपुराणांत या स्थळाचे माहात्म्य 
पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे -- 
देवस्थानसमं होतत्‌ मत्म्रसादाद्‌ भविष्यति । 
अन्नदान तपः पूजा तथा प्राणवित्तजंनम्‌ ।। 
ये कुवेन्ति नरास्तेषां शिवलोकनिवासनम्‌ । 
(रेवाखंड २२) 
अर्थ-(शिव म्हणतो-) माझ्या प्रसादामुळे हें स्थान स्वर्ग- 
तुल्य होईल. जे लोक इथे अन्नदान, तप, पूजा किवा प्राण- 
विसर्जन करतील, त्यांना शिवलोकीं निवास मिळेल. 
पूर्वी कांही अत्यंत भाविक यात्रेकरू या क्षेत्रांतल्या डोंग- 
राच्या कड्यावरून उडी घेऊन आत्मत्याग करीत, असे उल्लेख 
आढळतात. 


बौ (१७ वें शतक-उत्तराधे) एक महानुभावी 
]कारवाळु संतकवि. याचा ' लीळानिघि ' नांवाचा मराठी 
ओवीवद्ध ग्रंथ असून त्याचे १०० अध्याय आहेंत. हा ग्रंथ शके 
१५९५ (इ. स. १६७३) मध्ये परंडपट्टणीं लिहिल्याचा उल्लेख 


ग्रंथाच्या शेवटीं आहे. यांत परमेश्वराच्या लीला वणिल्या । 


आहेत. [ म. म. वा. ] 


.. . अंदमान-निकोबार या द्वीपसमूहांतील छोटा अंदमान 
आगी आरा बेटावर राहणारी एक आदिवासी जमात. हे लोक 
ठेंगणे असून त्यांचा रंग निग्नोंसारखा काळा असतो. त्यांच्या 
डोक्यावरचे केस अगदी लहान व कुरळे असतात. पुरुषांप्रमाणेच 
स्त्रियाहि डोक्यावरले केस कापतात. ठुड्य सगळेच विवस्त्र 
असतात. स्त्रियांच्या कमरेत कमरपट्टा असतो व पुढच्या भागीं 


लज्जारक्षणार्ण त्याला एक झुपका बांधलेला असतो. एका 
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ओंगी 


मोठ्याला झोपडींत चार-पांच कुटंवें एकत्र राहतात. झोपण्या- 
साठी हे लोक बांबूची दोन अडीच फूट उंच एक खाट वनवि- 
तात. अज्ञा तर्‍हेच्या चार पांच खाटा एका झोपडींत असतात. 
प्रत्येक कुटुंब आपल्या 
खाटेच्या शेजारींच 
आपापला स्वयंपाक 
करतें. तसा यांचा 
स्वयंपाक विशेषसा 
नसतोच. कधी ते 
डकर, मासे, वेड्‌क 
इ. प्राणी विस्तवावर 
माजतात, तर कधी 
त्यांचे मांस कच्चेंच 
खातात. विशेष प्रसंगीं 
झोपडींतील सवे कुटंब 
एकत्र स्वयंपाक कर- 
तात व भोजनोत्तर 
नृत्य करतात. 
ही जमात अत्यल्प 
असून तिच्यांत फवत 
१२३० माणसें आहेत. 
त्यांची भाषा दुसर्‍या 
लोकांना कळत नाही. 
यांच्या घरांत ड॒कराचें मुंडकें व ड्ककर, बेड्‌क इ. प्राण्यांचे 
सांगाडे टांगलेळे असतात. ड्कराचें मुंडकें गेरूने रंगवितात व 
शिकारीला जाण्यापूर्वी पुष्कळ शिकार मिळावी, म्हणून त्या 
मुंडक्याचें दर्शन घेतात. 
कांही वर्षापूर्वी हे लोक कुठल्याहि बाहेरच्या माणसाला 
आपल्या बेटावर पाय ठेव्‌ं देत नसत. तसा कोणी प्रयत्न केल्यास 
त्याला त्यांच्या तिरंदाजीला बळी पडावें लागे. परंतु हल्ली हे 
लोक त्या बाबतींत बरेच सुधारले आहेत. इथला सरकारी 
नोकरवगं आपल्या सुखसोयीसाठी प्रयत्न करतो, हें त्यांना 
आता कळून चुकले आहे. 
ओंगी स्त्रियांत वंध्यत्वाचें प्रमाण फार मोठें म्हणजे शेकडा 
८८ टक्‍के एवढें आहे. त्यामुळे हे लोक अपत्यजन्म ही एक मोठो 
आनंदाची बाव मानतात. स्त्रीच्या गरोदरपणीं सुरुवातीच्या 
महिन्यांत एक साधा विधि करण्याची पद्धत आहे. गरोदर स्त्री 
आपल्या अंथरुणावर बसते. मग तिच्यासमोर एखादा पुरुष, स्त्रो 
किवा मूल यांना बसवितात. त्याच्या हस्तें ड॒कराचें किवा 
कासवाचे मांस मधांत घोळवून त्याचा तुकडा तिच्या तोंडांत 


माता बालक-ओंगी 


ओंगी' 


घालतात. थोडा वेळ चघळन गर्भवती तो घास थंकन टाकते 
या विधीच्या वेळीं गर्भवतीला जो पदार्थ दिला असेल, त्यावरून 
पुढे तिच्या मुलाचें 


नांव ठेवतात. हलक) /८२ 
विवाहप्रथा - ् र र, 

ओंगी लोकांत / 90." 

खर्‍या विवाहापूर्वो की 

एक लुट्पुटीचा वशी डि क्री 

विवाह लावण्याची मि क, टं ८” ५ का 


पद्धत आहे. वडील- 
धारीं माणसें मुलो- 
साठी एखाद्या तरु- 
णाची किवा विवा- 
हित पुरुपाचीहि 
वर म्हणून निवड 
करतात. मुलाला 
व ठरलेल्या वधूला 
दोन वेगवेगळ्या 
बिछान्यांवर बसवितात. नंतर मुलगा उठून त्या वघधचा हात 
वरतो व तिला आपल्या विछान्यावर आणतो. नंतर तो मलगा 
वधूला आपल्या मांडीवर घेतो व दोघे एकमेकांना आलिंगन 
देतात. नंतर वधू तिथून उठून आपल्या विछान्यावर जाऊन 
झोपते. खरा विवाह समारंभहि अश्याच पद्ध तीने होतो. भळगा 
आपली वधू पसंत करतो व तिच्या आई-बापांकडे तिला मागणी 
धालतो. आई-बाप मुलीच्या संमतीने होकार देतात. मग त्यांचें 
खरें लग्न लागतें. जमलेले स्त्री-पुरुष लग्नाच्या रात्रीं चे 
रंगवून नृत्य-गायन करतात 

मतिकप्रथा - ओंगी माणूस मत झाला म्हणजे त्याला 
बिछान्याच्या खालीच खड्डा खणून पुरतात. मताचे सर्व नाते- 
वाईक जमून मोठमोठ्याने आक्रोभ करतात. मत माणसाचे 
नांव कोणीहि उच्चारीत नाहीत. पांच सहा महिन्यानंतर मृताचा 
खालचा जबडा काढून धेतात. तो तांबड्या रंगाने रंगवितात 
आणि त्याला तांबडा दोर बांधून सर्व नातेवाईक क्रमाक्रमाने 
तो आपल्या गळ्यांत बांधतात. नंतर तो जबडा परत पुरून 
टाकतात. हा जबडा उकरून काढल्यानंतर तीन चार दिवसांनी 
सर्वे नातेवाईक आपले चेहरे रंगवन गातात व नाचतात 
नाचतांना स्त्रिया मधेच थांबून आपल्या नवऱ्याला मिठी मार- 
तात व हुंदके देऊन रडतात. हा कार्यक्रम स्त्रिया दमेपर्यंत चाल 
असतो. नंतर पुरुषहि तसेंच करतात. हा समारंभ झाला, की 
छुतक संपले असें समजतात. [ फोक लोअर; धर्मयग ] 


ओंगी-नतंक 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


व....शी दक्षिणंतीळ गाणिंग जातीचा एक पोटविभाग. टे 
टु छोक आपल्या तेलघाण्याला एकच वैल जुंपतात. 
[का ट्रा, स. इं | 

आिपळी दक्षिणेतील सालेम जिल्ह्यांत राहणारे लोक. हे 
आडयुला तेलुगु भापा बोलतात, शेती करतात व गुरे 
पाळतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


थौं तेरावा स्वरवर्ण. ओप्ठ व कंठ हीं याचीं उच्चारणस्थानें 

हात. हा दीर्घ असून प्लृतहि होतो. तसेच उदात्तादि 
भदान व अनुनासिक-अननुनासिक या भेदाने सहा रा प्रकारचा 
ठाता. कामवेन्‌तंत्रांत याचें वर्णन पुढीलप्रमाणे दिलेलें आहे 

ओकारं चऊचलापाडगि पऊवदेवमयं सदा । 

रक्‍तविद्युल्लताकारं त्रिगणात्मानमीइवरम ।। 

थ-ह दवा, ओकार हा रक्‍तविद्युल्लतेच्या आकाराचा, 
त्रिगुणात्मक, पंचदेवमय व ईश्वर आडे 

याला सद्याजात, वासुदेव इ. अनेक नांवें आहेत. मातका- 
न्यासात याचे स्थान वरच्या दंतपंकक्‍तीवर येतें 
अक्षरविकास-' अ ' पासून ' ओ' वर्ण तयार झाला 

असावा, ही साहजिक सुचणारी कल्पना चक्रीची ठरते. कारण 
अशोकाच्या गिरनार लेखांत ' ओ ' ची आकृति स्वस्तिकांतील 
उभ्या भागाप्रमाणं आहे. इ. स. च्या पहिल्या शतकांतील कृशान- 
वश्या राजाच्या वेळच्या मथुरा येथील लेखांत वरील “ओ 
च्या वरच्या आडव्या रेघेला वराच बांक आठे पुढील दतकां- 
तील नासिकच्या वासिष्ठीपुत्र पुलुमायीच्या लेखांत खालच्या 
रेघेलाहि वांक आहे. कार्ले लण्यांतसुद्धा असाच ओ दिसतो 
पाचव्या शतकांतील जयनाथच्या दानपत्रांत हल्लींच्या उ च्या 
सारखी “ ओ ? ची आकृति दिसते प्रतिहार कक्‍्कुकाच्या घटि- 
आला लेखांत ( इ. स. ८३१ ) हें साम्य अधिकच पटते १्र्व्या 
शतकांतील एका हस्तलिखित पुस्तकांत ओ'हा'अ! ला 
मात्रा देऊन काढल्यासारखा दिसतो आज आपण काढतों तसा 
ओ कुठेच आढळत नाही. पूर्वी अक्षराच्या डाव्या हाताला काना 
काढून मात्रेचें काम भागवीत असत [श.क.; म. ज्ञा. को. ] 


गोकच्छी जेन साध्वीने हृदय आणि पाठ झाकण्यासाठी 

आकच्छाय वापरायचें वस्त्र 

ओका-बोका लहान मुलांचा एक खेळ. यांत दहा-पांच 
७ जमिनीवर बसून आपल्या दोन्ही हातांची 


वाट उभीं जमिनीवर टेकवितात मग त्या समुदायांतला एक 


एंड पहिला 


मुलगा प्रत्येकाच्या हाताला स्पशं करीत पुढील गाणें म्हणतो. 

ओका बोका तीन तडोका । 

लडवा लाठो चंदन काठी । 

बाग में बगडवा डोले । 

सावनमं करइली फूले । 

ओ करइली के नांव का? 

इजइल बिजइल, पानवा फूलवा 

ढोढिया पचक ॥। 
हें त्याचें गाणें ठेक्यांत चालतें. प्रत्येक ठेक्याला तो मुलांच्या 

एकेका हातावर वोट ठेवीत जातो आणि ' पचक * ॑ब्द येतांच 
त्या मुलाच्या हातावर मूठ मारून तो हात जमिनीसरपट 
करतो. [ लो. सा. भू. ] 


-0 अंदमानी आदिवासींतळे विशिष्ट पुरुष. यांना 
आकांपा९ दविव्यदृष्टि असते. त्या दृष्टीमुळे त्यांना स्वप्नांचे 
अर्थ कळतात, भ॒मिगत संपत्ति दिसते व दुसर्‍या गांवीं काय 
चाललें आहे, तेंहि कळतें, अक्षी समजूत आहे. [ प्रि. क. इं. ] 


भौ , > राजस्थानांतील मुलांचा एक खेळ. क्रीडा- 
आ. कया का स्थानी मुलें एकत्र जमल्यावर त्यांतला एक 
मुलगा हात उंच उभारून इतर खेळाडंना विचारतो, ' ओ 
क्यां को ? ' यावर बाकीचे एका आवाजांत म्हणतात, ' आल 
को. ' मग तो मुलगा खेळाड्‌ंतल्या कोण्या एकाचे नांव घेऊन 
म्हणतो, -- 
इके सिर पर जिको नई देगो । 
जिको मोडी रांड चिंडाल को । 
ही एक शिवी असते. ती ऐकल्यावर तिचा प्रभाव दूर कर- 
ण्यासाठी ज्याला शिवी दिली असेल, त्याच्या डोक्यावर सगळ 
लोक थपडा मारायला धावतात. तो त्या थपडा चुकविण्या- 
साठी धावत सुटतो; पण सर्व मुळें त्याला पकडून थपडा 
लगावतातच. सर्वांच्या थपडा लगावून झाल्या, की मग त्यालाहि 
तोच प्रश्‍न विचारला जातो. तो दुसर्‍या कोणाचें तरी नांव 
घेतो. मग मुलें त्याच्यामागे लागतात. अशा रीतीने हा खळ 
सगळ्या मुलांचीं नांवें घेऊन होईपर्यंत चालतो. [ मरुभारती ] 


कानडी शदोतकर्‍यांची तमिळनाडमध्ये जाऊन 

आंकिालियन बसलेली एक शाखा. हे लोक स्वतःला आने- 
गंदीच्या बल्लाळ राजाचे वंशज समजतात. ह्‌ मूळचे शेतकरी 
ते; पण आता त्यांनी दधविक्री, गवंडीकाम, शिंपीकाम 


विड्या वळणे, इ. धंदे पत्करले आहेत. यांच्यांत पोटजाती 
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ओघद्वादशी 


पुष्कळ आहेत. त्यांच्यांतली अरुव ही पोटजात शेव आणि हट्टी 
ही वेष्णव आहे. शेव-वेष्णवांत विवाह होतात. मागालिअम्म 
व कोनिअम्म या यांच्या ग्रामदेवता असून ते त्यांना कोंवड्या 
वकऱयांचे बळि देतात. 

विवाहप्रथा - वध्‌पेक्षा कित्येक प्रसंगीं वर अल्पवयी असतो. 
लग्नाच्या वेळीं वधूगृहीं जातांना तो एक बांबूची काठी, अलं- 
कार, कंकणे, ताळी, फळें, नारळ, कोरी चटई, कापुर इ. वस्तू 
आपल्यावरोबर नेतो. लग्नाच्या वेळीं तो आपल्या हातीं 
टोकाला लिंवू खोचलेली कट्यार धरतो. मुलीला प्रथम रजो- 
दर्गन झालें, की तिचा मामा किवा मामेभाऊ तिच्याकरितां 
माडाच्या झावळ्यांची एक निराळी झोपडी बांधून देतो. ती 
त्या झोपडींत राहते व तिचे नातेवाईक तिला दररोज कपडे 
फळें व फुलें आणून देतात. तिथे तिला एका दिवसाआड स्नान 
घालतात. सातव्या दिवशीं तिची पहिली ज्ञोपडी मोडून तिच्या- 
साठी दुसरी झोपडी बांधतात. 

मतिकप्रथा - मृतांना पुरतात. प्रेतयात्रा चालू असतां मृता- 
वर फुलें, नाणीं, भात इ. वस्तू उधळतात. मृताची विधवा 
आपल्या बांगड्या फोडून त्याच्या थडग्यांत टाकते. तिसर्‍या 
दिवशीं फणसाच्या डहाळ्या जाळून त्या राखेची मृताची 
प्रतिमा बनवितात, तिच्यावर फुलें टाकतात व दूध घालतात. 
११ दिवस सुतक पाळतात. ११ व्या दिवशीं ब्राह्मणाकडून 
पंचगव्य घेऊन शुद्ध होतात व ज्ञातिभोजन घालतात. 

जातीचा कोणीतरी पुढारी असतो. तो ज्ञातिसभा भरवून 
तंटे भांडणे मिटवितो व व्यभिचार, मारामारी, इ. अपराधां- 
बद्दल गुन्हेगाराला दंड किवा श्रिक्षा करतो. [का. ट्रा. स. इं. ] 


बोला? कुमाऊं प्रदेशांत साजरा होणारा सिहसंक्रांतीचा 
गगाठय| सण. इंग्रजी राज्य येण्यापूर्वी चंद राजे त्या 
प्रदेशावर राज्य करीत होते. त्या दिवशीं विविध कलात्मक 
वस्तू प्रजेकडून राजाला भेट म्हणून दिल्या जात. या उपा- 
यनाला ओगल़ असें नांव होतें. या दिवक्लीं उडदांच्या डाळीचे 
वडे करण्याची प्रथा आहे. या दिवशीं पुष्कळ ठिकाणीं मेळे 
भरतात. त्या दिवशीं हुडका नांवाचें वाद्य वाजवून पहाडी लोक 
गाणीं गातात. 'हा येथील आदिवासी जातींचा प्राचीन उत्सव 
आहे. [ संमेलनपत्रिका ] 


र्न 
दु 


भाद्रपद श. १२ शीला ओघद्ादशी असें 
आघट्ठाद्शा दुसरें एक नांव आहे. या द्वादशीची एक 


लोककथा पुढीलप्रमाणे आहे-- 
भाद्रपद श्‌. १२ शीस एका राज्यातल्या स्त्रिया गांवा- 


ओघद्ादशी 


वाहेरच्या तळघावर स्नानाला जात. राजाची राणीसुद्धा तिथेच 
स्नानाला येई; पण प्रजेला वाटलें, की राणीसाठी स्वतंत्र तळें 
असावें. प्रजेने राणीच्या मनांत ही गोष्ट भरविली. राणीने 
राजाकडे हट्ट धरला. राजाने तिच्यासाठी तळें खोदले. पण 
त्याला कुठूनहि पाणी लागेना. तेवढ्यांत एक साधु तिथे आला. 
त्याने राजाला सांगितलें, की तूं जर तुझा थोरला पुत्र व तुझी 
राणी यांना तळ्यांत वळि देशील तर तळें पाण्याने भरेल. 
राजाने तसें केलें. त्यामुळे तळें पाण्याने भरलें व त्या पाण्यांत 
राणी व राजपुत्र दोघेहि मरून गेलीं. तेव्हापासून ओघद्रा- 
दीला तळ्यांत स्नान करण्याची प्रथा पडली. [ इं. फो. लो. ] 


)___0  पंजाबांतील एक नदी. हिच्या तीरीं श्राद्ध व दान 
आधवता पुण्यप्रद होतें (मत्स्य. पु. २२. ७१). हें सरस्वती 
नदीचेंच दुसरें नांव असावें, असें डॉ. काणे म्हणतात. [हि. ध. ] 


दौ धेड जातीचा धामिक मेळा. या मेळचांत धेड लोक 
घतरा गात पुढील युगांत प्राप्त होणार्‍या श्रेष्ठ दर्जा- 
विषयीं गाणीं गातात. 


ओच्छन तमिळनाडमधील वाद्यवादकांचा एक वगं. हे लोक 
"४४% पिडारी व इतर ग्रामदेवतांचे पुजारीहि असतात. 
देवालयांत असतांना हे जानवें घालतात. * ओच्छन ' ही या 
लोकांची पदवी असून ती त्रिवांकुरच्या राजाने त्यांना दिलेली 
आहे. ओच्छन्‌ शब्दांतला मूळ धातु ओच्छे << आवाज करणें, 
असा आहे. हे लोक मृदंग वाजवून ग्रामदेवतांच्या स्तुतिपर 
गाणीं म्हणत, त्यावरून त्यांना ही पदवी दिली गेली. या 
शिवाय त्यांना आच्छिक, उमे आच्छिक, दीवर, पुलवर आणि 
कवन अशाहि उपाधी आहेत. शेवटची उपाधि तमिळ रामायण 
लिहिणार्‍या कंबन या महाकवीवरून त्यांना मिळाली आहे. 
कारण कंबन हा ओच्छन्‌ वर्गातला होता. 

यांच्यातले बरचसे लोक शेव आहेत, तर कांही थोडे वडगळ 
क्रिवा तिंगळ या वेष्णवपंथांतळे आहेत. चिगलपुट जिल्ह्यांतील 
कांही ओच्छन्‌ देवदासींना नृत्य शिकवितात. त्यांना नट्टुवान्‌ 
म्हणतात. मद्रासच्या उत्तरेकडील जिल्ह्यांत ओच्छनांचे मारयन्‌, 
पांडी, कंडप्पन्‌, पेरिय अर्थात्‌ पल्लवरायन्‌ व पुलवन्‌ असे पांच 
पोटभेद आहेत. दक्षिणेकडील जिल्ह्यांत ओच्छन्‌ लोक आत्याच्या 
मुलीवर हक्‍क सांगून तिच्याशीं लग्न करतात. उत्तरेकडील 
जिल्ह्यांतळे मामेवहिण किवा मावसवहीण हिच्याशीं लग्न कर- 
तात. यांचे बहुतेक धार्मिक विधी पल्डी व वन्नियन्‌ लोकांच्या 
प्रमागे आहेत. हे प्रेते जाळतात. यांच्या अंत्यकर्माचें पौरोहित्य 
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भारतीय संस्कृति कोदा 


ब्राह्मण करतात. ही जमात संघटित असते. प्रत्येक ठिकाणीं 
त्यांचा एक वर्गप्रमुख असतो त्याला ' पे्यिथन कारन ' 
म्हणतात व त्याच्या आदेशानुसार सवं महत्त्वाची कामें 
होतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


ओज (१) शरीरान्तर्गत रसरखकतादि धातंचा सारभूत भाग. 
सर्वे गरिरांत स्थिति, स्निग्धता, शीतळता, स्थिरता, 
शुक्‍लवर्णता, कफात्मकता व वलपुष्टिकरत्व हे त्याचे गुण होत. 
चेतनास्थान असें हृदय हें ओजाचेंहि आश्रयस्थान असतें. 
(२) एक काव्यगुण. ' ओज: समासभूयस्त्वम्‌ ' काव्यरचना 
अधिक प्रमाणांत समासवहुळ असणें, याला ओजोगुण म्हणतात. 
काव्याची गौडी रीति ही ओजोगुणयृक्‍त असते. 


9__0. आंध्रांतीळ एक जात. यांना बोजली किवा ओझोल्‌ 
आजला असेंहि म्हणतात. हे लोहारकाम करतात. चोलांच्या 
कारकोरदीत आपण ब्राह्मणांच्या बरोबरीचे आहों, असें हे प्रति- 
पादू लागले. त्यामुळे चोलराजा रागावळा आणि त्याने त्या सर्व 
लोकांचा शिरच्छेद करण्याचा हुकूम दिला. त्या आपत्तीतून 
बचावण्यासाठी त्यांच्यांतल्या कांही लोकांनी ओझ नांवाच्या 
जातीचा आश्रय घेतला. पुढे या उपकाराची कृतजञता म्हणून ते 
ओझू हें नांव आपल्या नांवापुढे जोड लागले. उदा० क्ट्टोझ, 
लक्‍कोझू इत्यादि. [का. ट्रा. स. इं. ] 


पुरणे जिल्ह्यांतळें एक गणपतिक्षेत्र. विध्नासुराला शरण 


ल 

आझर आणल्यामुळे या गणपतीला विध्नेश्‍वर म्हणतात. 
ओ च हे लोक गोंडांचे भाट असून शाकुनप्रश्‍न सांगणारे 
झा ड 


आहेत. ओझ शब्दाचा अथं आंतडे असा आहे. यांतळे 
कांही लोक आता सातपुड्यांतल्या कोरक्‌ंचेहि जोशी बनले 
आहेत. गोंडांचे ओझा त्यांच्या घरीं जाऊन करताळ वाजवीत 
नाचतात व त्यांच्याकडून बिदागी मिळवितात. [म. ज्ञा. को. ] 


ओटी भरणें सुवासिनी किवा गभिणी यांच्या ल॒गड्याच्या 
न आंच्यांत किवा पदरांत तांदुळ, सुपारी, हळ- 
$ड, नारळ इ. वस्तू घालतात, त्याला ओटी भरणें असें नांव 
आहे. ओटी भरणें हें गर्भधारणेचे प्रतीकविधान आहे. कारण 
सासुरवाशीण माहेरीं जाऊं लागली म्हणजे तिळा फक्त कुक 
लावतात, पण तिची ओटी भरीत नाहीत. कारण स्त्री किवा वधू 
माहेरी असतांना तिला गर्भधारणा होण्याचा संभवच नसतो. 
माहूरवाशीण सासरीं जाऊं लागली म्हणजे मात्र तिची ओटी 


खंड पहिला 


भरतात. ओटी म्हणजे वेंबरीखालचें पोट होय. तिथेच स्त्रीचा 
गर्भाणय असतो. गर्भाधानालाहि ओटभरण अशी संज्ञा आहे 
ओटींत घातलेलीं फल्पुप्पें हीं संततीचीं सूचक असून तांदुळ हे 
विघ्ननिवारक आहेत. लग्नसमारंभांत अनेक सुवासिनींच्या 
ओट्या भरतात, त्यांतहि विवाहित वधूला संतानप्राप्ति व्हावी, 
हाच गर्भित उद्देगे असतो. पहिल्या गर्भारपणांत, पांचव्या 
महिन्यांत गभिणीची ओटी भरतात. एकदा हा ओटीभरणाचा 

हळा झाला, की मग प्रसूतिपर्यंत गभिणीची ओटी भरीत 
नाहीत. [ चित्पावन ] 


थकळि नत्यांतळा एक प्रमख प्रकार 
आष्टम्‌ थुळळल कुचन नंवियार हा या नृत्याचा जनक 
टोय. हें एकाच नटाने करायचें नृत्यनाट्य असतें. विबिष्ट 
प्रकारची वेषभपा व रंगरेखणी करून एकच नट रंगभूमीवर 
येतो व एखादे आख्यान म॒द्राभिनयांच्या द्वारें प्रेक्षकांना विदित 
करतो. या नृत्याचीं आख्यानें रामायण-महाभारतांतील अस- 
तात. नटाच्या मागे दोन साथीदार उभे असतात. त्यांतला एक 
मदंग आणि दुसरा टाळ वाजवून नृत्याला साथ करता 
थळळल नत्याचें तंत्र कथकळीप्रमाणे शास्त्रशुद्ध व काटेकोर 
नाही. त्याचें वेशिष्ट्य हें, की तें पुर्णपणे लोकाभिमुख आ 
मळवारमधील सर्व जनतेवर त्याची विलक्षण छाप आहे 
लोकांच्या वर्तमानकालीन जीवनाशीं त्याने आपला मळ बस- 
विला असल्यामळे तें आजतागायत केरळांत विलक्षण लोकप्रिय 
ठरलें आहे. ' शरिंबांची कथकळि 'या नांवान त्याचा उल्लेख 
होतो. तंत्राचा बडेजाव नसल्यामुळे थुळूळल नृत्य करणास-नट 
प्रेक्षकांशीं चटकन समरस होतो 
परयन , सीथंकन व ओट्टम्‌ असे थुळूळल नत्याचे तीन 
प्रकार आहेत. त्यांपैकी ओट्टूम्‌ हा प्रकार विशेष लोकप्रिय आहे 
थळळल नत्यपद्धति १८ व्या शतकाच्या मध्यावर जन्माला 
आली, तो प्रसंगहि मोठा मनोरंजक आहे-- 
एके दिवशीं एका कृष्णमंदिरांत एक चाकियार कूत्तु नामक 
नत्यनाट्याचा प्रयोग करीत होता. त्या दिवशीं कुंचन नंबियार 
याला मिझञाऊ नांवाचें वाद्य वाजवून चाकियारची साथ करावी 
लागली. तें काम करीत असतां कुंचनला एकाएक डुलकी आली 
चाकियारला सहन न होऊन त्याने भरल्या समत कुंचनची 
जेरी घेतली. त्याच्यावर तोंडसुख घेताना चाकियारनें यत्कि 
चितहि मागेपुढे पाहिलें नार्ह गै. कत्त हा धार्मिक नाटयप्रसंग 
असल्यामळे चाकियार कोणाला कांहीहि बोलला तरी कोणी 
त्याचा प्रतिवाद करायचा नाही, असा सकत नियम आहे. त्यामुळ 
करावा लागला. 


कंचनला तो तोंड दाबून ब्‌ क्‍्कयांचा मार सहन कर 
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ओट्टूम्‌ थुळूळल 


प्रयोग संपल्यावर त्या अपमानाच्या दंशाने फणफणतच तो घरीं 
आला. या अपमानाचें उट्टे काढलेंच पाहिजे, असें त्याने मनाजी 
ठरविलें. तो वृद्धिमान 
होता, कवि होता आणि 
प्रत्युत्पत्षमतिहि होता. 
त्याने त्या रात्रीं महाभार- 
तांतल्या ' भीम - मारुति 
भेट! या प्रसंगावर एक 
आख्यान रचले व दुसर्‍याच 
दिवशीं रात्रीं रंगभूषा 
करून त्याच देवळाच्या: 
प्राकारांतल्या एका चौथ- 
ऱ्यावर तो उभा राहिला. 
आपल्या अभिनयाच्या द्वारें 
तों आख्यानांत रंग भरू 
लागला. मंदिरांत चाकि- 
यारचें ठराविक पद्धतीचे 
कूत्तु आख्यान सुरू होतें आणि बाहेर कुंचननं आपला नवा छळ 
मांडला होता. मधून मधून विनोदी कोट्या करून तो समोरच्या 
प्रक्षकांना हंसवीत होता. तो हास्याचा खळखळाट एंकून मंदि 
रांतळे प्रेक्षकहि बाहेर पडले आणि कुंचनच्या परेक्षकात येऊन 
बसले. कुंचनने रात्रभर त्यांना ह्सवीत ठेवलें आणि उजाडतां 
प्रस्च मनाने घरीं पाठविलें. 

त्याच रात्रीं सामान्य जनतेला समजेल आणि रंजवील अक्षी 
कथकळीची एक लोकाभिमख शाखा प्रकट झाली. कुंचनने 
चौसष्ट थळळल आशख्यानें रचलीं आणि तों रंगभूमीवर 
जनतेला सादर केलीं. त्यापुढ त्याने आपलें समग्र जावनच 
थळळल नृत्याला वाहिले. थुळूळची 
आजची जडण-घडण, वेषभूषा 
अभिनयाची रीत, ही सारी त्या 
कलेला कृंचनचीच देणगी आहे 

थळळल नर्तकाची रंगभूषा आणि 
वेषभषा वेचित्र्यपुणे असते. तो 
कमरेला करदोटा बांधून त्यांत 
तांबड्या-पांढऱ्या रंगाच्या काप- 
डाची तीन इंच रुंदीची लांबच लांब 
पट्टी अशा प्रकारें गुंफतो की तिचा 
गडघ्यापर्यंत लोंबणारा परकर 
बनावा. तो अंगावर मण्यांचे अलंकार घालतो. मस्तकावर मणि- 


जडित किरीट चढवितो. चेहऱयावर हनुवटीवरून या कानापासून 


नर्तक-ओट्ट्म्‌ थुळूळल 


नतं काची वेषभूषा- 
ओटटम थुळूळल 


ओट्टम थुळूळल 


त्या कानापर्यंत एक पांढरा पट्टा ओढतो. ओठ व डोळ्यांच्या 
कडा लाल करतो. पायांत चाळ बांधतो व कपाळावर जाति- 
विगिष्ट चिन्ह उमटवितो. 

अक्षी वेपभूपा करून नर्तक रंगभूमीवर प्रविष्ट होतांच 
प्रेक्षकांकडून हास्याची फेर झडते. तिकडील देवस्थानांतल्या 
उत्सवांत तर थुळुळळ नृत्याचे प्रयोग होतातच. लिवाय ते धनि- 
कांच्या घरच्या लग्न-समारंभांतहि होतात. थुळूळळचा प्रयोग 
दोन-अडीच तास चालतो. [ केरळ ] 


रौ तमिळनाइमधला कंवनचा समकालीन एक 
आट टक्‍कूत्तन कवि. या दोघांच्या संवंधीं एक आख्यायिका 
प्रचलित आहे, ती अ्ली- कंवन व ओट्टुक्कूत्तन दोघेहि मोठे 
विठ्ठान्‌ होते. त्या दोघांच्यामध्ये स्पर्धाहि होती. कंवनप्रमाणेच 
ओट्ट्क्कूत्तननेहि तमिळ भाषेंत रामायण रचलें होतें; पण 
कॅवनर्चे रामायण जनतेंत लोकप्रिय झालें आणि त्यामुळे ओट्ट॒- 
क्कृत्तनरचें रामायण मागे पडलें. या गोष्टीचें ओट्टुक्कत्तनला 
फार दु:ख झालें आणि तो एके दिवशीं आपळे रामायण जाळा- 
यला निघाला. ही गोष्ट कंवनला समजतांच तो त्या जागीं 
धावत आला. एवढ्या अवधींत सहा कांडे भस्मसात्‌ झालीं 
होतीं. ओट्‌टुक्कूत्तनचा हात धरून कंबनने ७ वें उत्तरकांड 
तेवढें वांचविलें. त्या कालावधीपर्यंत कंवनच्या रामायणाची 
युद्धकांडाच्या अखेरीपर्यंत रचना ज्ञाली होती. कंबनने ओट्ट॒- 
क्कूतनचा आदर करण्यासाठी आपलें रामायण तिथेच थांवविलें 
व ओट्टुक्क्त्तनचें उत्तरकांड आपल्या रामायणाला जोडून 
आपली कृति पूर्ण केली. [ त. सा. सं. ] र्‍ 


ओ पंचस्वरयुक्‍त राग. यांत त्रषम आणि पंचम हे स्वर 
वर्ज्य असतात. याचें लक्षण संगीतरत्नाकरांत पुढील- 
प्रमाणे दिले आहे- 
वान्ति यान्त्युडवोःत्रेति व्योमोक्‍्तमुडवं ब्रुधे: । 
पञ्चमं तच्च भूतेष्‌ पञ्चसंख्या तदुद्‌भवा । 
ओडवी सास्ति येबां च स्वरास्ते त्वोडवा मता: || 
अथ-- नक्षत्रे ज्यातून गमन करतात, तें उडव होय. उडव 
म्हणजे आकाश. तें भूतांतलें पांचवें असतें. त्यावरून ओडव 
शब्दाने पांच ही संख्या लक्षित होते. ज्या रागांच्या स्वरांची 
संख्या पांच असते, ते ओडव होत. 
मल्लारादि राग हे ओडव होत असें म्हटलें आह़े (श.क.). 


. आंध्रांतल्या मील जातीचेंच हें दुसरें नांव 
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दुळु आहे. हे लोक गंजम व विश्याखापट्रम्‌ या 
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भारतीय संस्कृति कोश 


जिल्ह्यांत आढळतात. मच्छीमारी हा यांचा व्यवसाय आहे. 
[का. ट्रा. स. इं. ] 


-_0. औओंडारी किवा वोडारी हे दक्षिण कानडा जिल्ह्यांत 
आडारा राहणारे, कुंभारकाम करणारे व तुळु भाषा बोल- 
णारे लोक होत. ज्यांनी कुंभारकाम सोडलें, ते स्वतःला 
* मूल्या ' म्हणतात. हे क्षृद्रदेवतांच्या देवळांत पुजार्‍्याचें काम 
करतात. ओडारी लोकांचें कुंभारकामाचें चाक प्राथमिक अव- 
स्थेतलें असतें. त्याचा दांडा ते हाताने फिरवितात. हे भ॒तां- 
खेतांना भजतात, तसेच वेंकटरामालाहि भजतात. 

विवाहप्रथा- वाडूनि्चयाच्या वेळीं वधू-वरांचे वाप एक- 
मेकांना विड्याचें पान देतात. वरपक्षाकडून या वेळीं वधूला 
अंगठी मिळते. लग्नाच्या दिवशीं मांडवांत एक बांक ठेवतात. 
परीट त्यावर वस्त्र आंथरतो. वधूचा भाऊ वराला त्या वांका- 
कडे नेतो. वर त्याला तीन प्रदक्षिणा करून त्यावर वसतो. या 
वेळीं कांही स्त्रिया दिवा, अक्षता व फळें घेऊन वरापुढे चाल- 
तात. मग प्रथम दिव्यावर व नंतर वराच्या मस्तकावर अक्षता 
टाकतात. नंतर न्हावी पुढे येऊन वराच्या डोक्याला दूध 
लावतो व वस्तर्‍यान केसांची रेघ धरतो. न्हावीण त्याच पद्ध- 
तीने वधूच्या डोक्याचे कांही केस काढते. नंतर वधू-वरांना 
सजवून मांडवांत आणतात. जमलेले लोक त्यांच्यावर अक्षता 
उधळतात. वधूवरांना रोख आहेर करतात. मग वधूपक्षाकडील 
प्रमुख पुरुष वधू-वरांचे हात एकमेकांच्या हातीं देतो. वधूचा 
मामा त्या पाणिग्रहणावर पाण्याची धार ओततो. लग्नविधि 
एका दिवसांत पुरा होतो. 

गभिणीप्रथा- गभिणीला तिचा मामा एक किंवा दोन 
कबुतरे देतो. गभिणी त्यांचें पोषण करते. कबुतराने पुष्कळ 
अंडीं घातलीं, तर त्या स्त्रीलाहि पुष्कळ मुलें होतील, असें 
समजतात. 

मतिकप्रथा- मृताला जाळतात किवा पुरतात. दहन केल्यास 
११ व्या किवा १३ व्या दिवशीं अंत्यक्रिया करतात. पुरलेल्या 
माणसाची एक महिना पुरा होण्यापूर्वी क्रिया करीत नाहीत. 
[ का. ट्रा. स. इं. ] 


र. दक्षिणेतील गंजम जिल्ह्यांतील एक प्रमख जात. 
आडय घ्या जातींत अनेक पोटभेद आहेत. बेनाइटो हा 
सर्वात मोठा पोटभेद असून नुनिआ हा त्याच्या खाळोखालचा 
पोटभेद आहे. हे व्यवसायाने शेतकरी आहेत. यांच्यांत नागसिर, 
गोंड, कोछिपो, बरह इ. अनेक देवकें आहेत. हे लोक जगन्नाथाचे 
भक्‍त आहेत. ठाकुराणी ही यांची ग्रामदेवता आहे 


खंड पहिला 


विवाहप्रथा -यांच्यांत वाल व प्रौढ असे उमयविध विवाह 
रूढ आहेत. घटस्फोट व पुनविवाहहि मान्य आहेत. यांच्याकडे 
ब्राह्मण पौरोहित्य करतात. अविवाहित मुलगी आजारी पडली, 
तर तिला बरें वाटण्यासाठी धर्मदेवतेशीं (सूर्य) तिचा विवाह 
करण्याचा नवस बोलतात. या देवतेचें प्रतीक म्हणून एक पितळी 
भांडे घेतात व त्याच्याशीं हें नवसाचें लग्न लावतात. 

हे लोक मासे व मांस खातात. पण दारू पीत नाहीत. [ का. 


> -__ ओडिसांतील भापेला 
ओडिया भापा व साहत्य ओडिया हें नांव आहे. भाषा 


या अर्थी ओडिया हा शब्द प्रथम केव्हा व्यवहूत झाला, हें सांगणें 


९७. €६॥ &  & ७ ७ ७ :8 ऱ्ह 
आऑ] आ इ इ. उ ऊ आहो. फे फे 
वख ७ घ्य ७० ७ ६& छो 


क[कॉ] ख[खॉ] ग[गॉ] घ[घो] ड[डॉ] च(चॉ] छछॉ] ज[जॉ] 


बॅ उ). न) 


थ[थॉ] द[दॉ]) घ[घॉ] न[नॉ] 


छो 


भ[भॉ] 


प्ऊे व्य चा &, 


प[पा] फ[फॉ] ब[बॉ] 


ज्र 


ष [पॉ] 


ट्ट] 
स [सॉ] 
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ओडिया भाषा व साहित्य 


ओडियाची व्याकरणपद्धति थोड्या प्रमाणांत वंगालीसारखी 
आहे. तथापि ती वंगालीची पोटभाषा नाही. 

ओडिया लिपि ब्राह्मी लिपोंतून निघाली आहे. ती नागरी 
लिपीहून सर्वथेव भिन्न असली, तरी त्या दोन्ही लिपींत कांही 
साम्यहि आढळतें. नागरी लिपीची लिरोरेखा ओडिया लिपींत 
वर्तुळाकार होते व त्या त्या वर्णाच्या मुख्य अंश्षापेक्षा अधिक 
जागा व्यापते. या वर्तुळाच्या वावतींत विद्वानांचे मत असे आहे, 
की ओडिसांत प्रारंभीं ताडपत्रांवर लोखंडी सळईने लिहिण्याची 
पद्धत होती आणि सरळ आडवी लिरोरेखा ओढण्याने ताडपत्र 
फाटण्याची भीति होती. म्हणून सरळ रेषेच्या ऐवजीं वरतुळरेषा 
दिली जाऊं लागली आणि ओडिया लिपीला क्रमश: आधुनिक 
रूप प्राप्त झाले. 


> 


(& टो ० 8 

ओ आओ अनुत्वार चंद्रविंदु विसर 
८८ ७ ठे 0 & ७ & ७ 
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ओडिया लिपी - भारतीय व्यवहारकोशावरून 


कठीण आहे. पण ओडिया भाषेची उत्पत्ति बरीच प्राचीन आहे. 
भरताने ओडूजा म्हणून तिचा उल्लेख केला आहे. तो तिला 
विभाषा म्हणतो. ओड़ी विभाषेचा शबर, आभीर, द्राविड इ. 
विभाषांशीं संबंध होता. तात्त्विक दृष्टीने विचार केल्याअंतीं 
ही भाषा आयं, द्राविड व मुंडारी या भाषांच्या संमिश्रणांतुन 
निर्माण झाली आहे. मात्र आधुनिक ओडिया भाषेचा मुख्य 
आधार आयय॑ भाषा हाच आहे. आर्य भाषा म्हणजे मुख्यत्वे 
प्राकृत भाषा होय. ओडिया भाषेचा मागधी भाषेशीं संबंध 
आहे. या भाषेंत तालव्य शूरचें उच्चारण उपलब्ध आहे. र-ल व 
न-ण हे दोन्ही वर्णहि तिच्यांत आहेत. 


ओडिया भाषेचा क्षेत्रविस्तार ६०,६३९ चौ. मैल आहे. 


ओडिया व्याकरणाची प्रमुख वैशिष्टयें पुढीलप्रमाण आहेत- 
भूतकाळांत ने प्रयोगाचा अभाव व लिंगानुसारी क्रियापदाच्या 
परिवर्तनाचा अभाव. ओडिया भाषेंत क्रियापदाला स्त्रीलिंगी 
विकार होतच नाही. विशेषणांतहि तो होत नाही, विशेष्यांत 
होतो. भूतकालवाचक क्रियापदाला ळ, ला, लि, लु, इळ, इळू, 
इळं, इ. लयृक्‍त प्रत्यय लावले जातात. 

'वाक्‍्यरचनेंत हिदीहून ओडिया भाषेचें आणखी एक वेगळेपण 
आहे. हिंदींत निषेधात्मक अव्यय क्रियेच्या पुर्वी येतें, पण 
ओडिया भाषेंत तें क्रिंग्रेच्या मागून वाक्याच्या अंतीं येतें. 

ओडिया साहित्याचे कालविभाग पुढीलप्रमाणे पडतात- 

(१) आदियुग- यालाच इतिवृत्तयुग किवा सारळादासयुग 


ओडिया भाषा व साहित्य 


अस म्हणतात. ११ व्या शतकापासून १६ व्या शतकाच्या पूर्वा- 
र्घापयंत या युगाचा कालखंड मानतात. 

(२) मध्ययुग-. सोळाव्या शतकाच्या पूर्वार्धापासून एकोणि- 
साव्या शतकाच्या पूर्वार्धापर्यंत. 

(३) आधुनिक युग - स्वातंत्र्यानंतर. 

आदियुग- या य्‌गांत सारळापूर्व साहित्याचाहि अंतर्भाव 
आहे. बौद्ध गान ओ दोहा या ग्रंथाला ओडिया भाषेचे पूर्वरूप 
व प्रथमसाहित्य मानतात. या ग्रंथांत कान्हुपा, शवरपा, लुड्पा 
इ. सिद्धांचें पद्यात्मक वाऊमय पाहायला मिळतें. साहित्यिक 
प्रवाहाच्या दृष्टीने या सिद्धांच्या पद्यांचा पंचसखासा हित्यालीं 
घनिष्ठ संवंध आहे. या युगाच्या साहित्यांत गोरखनाथाचा 
सप्तांगयोगधारणम्‌ हा ग्रंथहि सामील आहे. त्यांत सात वारांची 
स्वरसाधना वणिळेली आहे. दुसर्‍या ग्रंथाचे नांव आठे, मादळा- 
पांजि. तो ग्रंथ जगन्नाथाच्या मंदिरांत सुरक्षित आहे. आसा- 
मांतल्या वृरूुंजी साहित्याप्रमाणे यांतहि ओडिसाच्या राजवंद्रांचें 
वर्णन आहे. ओडिया भाषेच्या प्राचीन गद्याचें स्वरूप त्यांत 
पाहायला मिळतें. आख्यायिका अश्ली सांगतात, की गंगवंशाचा 
पहिला राजा चोडगंगदेव याने इ. स. १०४२ मध्ये मादळापांजि 
लिहायला सुरुवात केली; पण दुसरें मत असें आहे, की 
मादळापांजि सोळाव्या शतकांत रामचंद्रदेवाच्या कारकीर्दीत 
लिहविली गेली. रुद्रसुधानिधि हाहि सारळाउवं कालीन ग्रंथ 
समजतात. ही रचना तेराव्या किवा चौदाव्या शतकांतळी 
असावी. हा ग्रंथ संपुर्ण उपलव्ध नाही आणि जेवढा उपलब्ध 
आहे, तेवढाहि तो छापळेला नाही. या ग्रंथाचा लेखक नारा- 
यणानंद अवधतस्वामी हा आहे. त्याने या ग्रंथांत एका योग- 
भ्र्ष्ट पुरुषाचा वृत्तात वणिलेला आहे. कोणी म्हणतात, हा 
ग्रंथ गद्य आहे; तर कोणी म्हणतात, तो दंडिवृत्तांत आहे 
कलशाचौतिद्या हा ग्रंथहि सारळापूवकालीन समजला जातो. 
वत्सदास हा याचा लेखक होय. या काव्यग्रंथांत शिवाची वर- 
यात्रा व विवाह या गोष्टी विनोदी पद्धतीने लिहिल्या आहेत. 
या ग्रंथाची आणखी एक गम्मत अशी आहे, की त्यांत ओडिया 
लिपींतील २४ अक्षरांपैकी एकेक अक्षर प्रत्येक लोकाच्या 
आरंभीं घेतलेलें आहे. 

सारळादास हाच ओडिया भाषेचा प्रथम कवि होय. तो 
आदियुगाचा प्रतिनिधीच मानला जातो. त्याने स्वत:ला शूद्र- 
मुनि म्हटलें आहे. त्याचें पहिलें नांव सिद्धेश्वर परिडा असें 
होतें. तो सारळादेवीच्या वरप्रसादाने कवि बनला, असें सांग- 
तात. सारळेचा भक्‍त म्हणून त्याने स्वतःला सारळादास असें 
म्हणवून घेतलें. याचा काळ इ. स. १४३५ च्या सुमारास 
येतो. कांही लोक त्याला १३ ५० च्या सुमाराचा मानतात. 
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सारळादासाच्या विळंकारामायण, महाभारताचा अनुवाद व 
चंडींपुराण अशा तीन साहित्यकृती उपलब्ध आहेत. महाभार- 
ताचा अनुवाद हा त्याचा प्रचंड ग्रंथ आहे. याच कालांत अर्जुन 
दास या नांवाचा एक कवि होऊन गेला. त्याचा रामविभा 
नांवाचा एक काव्यग्रंथ उपलळव्ध आहे. आणखी एक कवि चैतन्य- 
दास हा होय. त्याचे विष्णुगर्भपुराण व निर्गुणमाहात्म्य असे 
दोन ग्रंथ मिळतात. ते निर्गुणिया संप्रदायाचे आहेत. 

सध्ययुर - याचे पूर्वमध्य व उत्तरमध्य असे दोन विभाग 
पडतात. पूर्वमध्याळा भक्‍्तियुग असेंहि म्हणतां येईल; पण या 
युगांतळी भक्ति रामप्रवण नाही व प्रेमप्रधानहि नाही. ती 
आहे ज्ञानमिश्र व योगप्रधान. था भक्‍तींत कायसाधनेचें अवडं- 
वर होतें. पंचवेप्णव किवा पंचसखा हे या युगाचे प्रधानकवि 
होत. याच काळांत चेतन्यदेव ओडिसांत आळे होते व पंच- 
वेष्णवांनी त्यांच्याशीं सख्य केलें होतें. त्यावरूनच त्यांना पंच- 
सखा असें नांव मिळालें. बलळरामदास, जगन्नाथदास, यशोवंत- 
दास, अनंतदास व अच्युतानंतदास अक्लीं त्या पंचवेप्णवांचीं 
नांवे होतीं. ते अनुक्रमे रामतारक, पोडपनाम, पंचाक्षर, एका- 
क्षर व अप्टाक्षर मंत्राचे उपासक होते. या प्रत्येकाने अनेक ग्रंथ 
लिहिले होते, असें कळून येतें. आजमितीस त्यांतले कांही 
मुद्रित, कांही अमुद्रित ब कांही अप्राप्य आहेत. 

याच कालांत कांही चरित्रग्रंथहि पद्यांत लिहिले गेळे. दिवा- 
करदासाने जगन्नाथचरितामृत लिहिलें. त्यांत पंचवेऱ्णवांपेकी 
जगन्नाथदासाचें चरित्र ्वाणळें आहे. दिवाकरदास हा सोळाव्या 
शतकाच्या पूर्वार्धात झाला. ईशवरदास हा दुसरा एक कवि 
१७ व्या शतकाच्या प्रारंभीं झाला व त्याने चैतन्यभागवत 
लिहिले. सालवाग नामक एका मुसलमान भक्‍तकवीने भक्‍्ति- 
रसात्मक अशीं अनेक गीतें रचलीं. शिक्ुल्ंकरदास याने उषा- 
भिलाष, कपिळेश्‍वरदासाने कपटकेलि, हरिहरदासाने चन्द्रावली- 
विलास व देवदुलंभदासाने रहस्यमंजरी हीं पौराणिक काव्ये 
लिहिलीं. याच काव्यांच्या वरोबरीने लौकिक अथवा काल्प- 
निक काव्यांचीहि निर्मिति सुरू झाली होती. याचें एक उदा- 
हैरुण म्हणज प्रतापरायाचें शशिसेणा हें काव्य होय. 

उत्तरमध्ययुगांत ओडिया भाषेचा रीतिकाल सुरू होतो. या 
कालांत पौराणिक व काल्पनिक अशीं उभयविध काव्ये प्राप्त 
होतात. नायिकांमध्ये सीता, राधा, इ. चौं नखशिखान्त वर्णने 
क काव्य शुंगाररसाने ओतप्रोत भरलेले 

क बरुच ल्ण्टा अ उ पेर जज टा 
वन-लो व्य र्‍ नॅद्रभंज या कवीने अक्षा 
भंजयुग असें नांव मिळाले. ' वसी, ते या युगाला 

अ यव ठ. पण या युगाचा प्रारंभ उपेन्द्रभंजाचा 


आजा धनंजयभंज (१६३७-१७० १ इ. स.) याच्यापासूनच 


खंड पहिला 


झाला होता. हा घुमसरचा राजा होता. त्याने रघुनाथविलास, 
त्रिपुरसुदरी, मदनमंजरी, रत्नमंजरी, अनंगरेखा, इच्छावती, इ. 
अनेक काव्यें लिहिलीं. याचेच रत्नपरीक्षा, अ४व-गजपरीक्षा इ. 
कांही लक्षणग्नरंथ व चौपदी, भूषण इ. कांही संगीतग्रंथहि आढ- 
ळतात. उपेन्द्रभंजावर आपल्या आजोवाचा प्रभाव स्पष्ट दिसतो. 
उपेन्द्रभंजाच्या आधी म्हणजे त्याच्या आजोबाच्या काळांत 
आणखी कांही रीतियुगाचे कवि आढळतात. त्यांतले दीनकरृष्ण- 
दास, ढ्वितीय मुकुंददेव (१६५१-१६८६ इ.स.) व दिव्यसिह- 
देव हे समकालीन कवी होते. त्यांनी रसकल्लोळ नामक काव्य 
लिहिलें. याचें वैशिष्ट्य हें, की त्याच्या प्रत्येक पंक्‍तीच्या 
आरंभीं 'क' हें अक्षर आहे. वृंदावनीदासी या कवीने पूर्णतम- 
चन्द्रोदय नामक काव्य लिहिलें. त्याचा नायक श्रीकृष्ण हाच 
पूर्गतमचंद्र होय. भूपतिपंडित हा तिरहुत येथून ओडिसांत 
आलेला एक कवि होय. याने प्रेमपंचामृत नामक काव्य लिहून 
कृष्णलीला वणिली. लोकनाथ विद्यालंकार याने सर्वागसुंदरी, 
पद्मावतीपरिणय, वुन्दावनविहार इ. काव्यें निर्माण केलीं. याच 
रीतिकालीन परंपरेचा उपेन्द्रभंज हा मुक्ुटमणि ठरला. १६८५- 
१७२५ इ. स. हा याचा काल होय. याने सुभद्रापरिणय, व्रज- 
लीला, लावण्यवती, भाववती इ. सुमारें ४० काव्यें लिहिलीं. 
त्याच्या वैदेहीशविलास या काव्यांतल्या प्रत्येक पॅक्‍तीचा प्रारंभ 
“व? या अक्षराने होतो. याचाच रसपंचक नांवाचा एक आलं- 
व!रिक ग्रंथ आहे. चित्रकाव्यवंधोदय हा त्याचा आणखी एक 
ग्रंथ चित्रकाव्याचा एक उत्तम नमुना आहे. त्याने एक कोश- 
ग्रंथहि लिहिला होता. उपेन्द्रभंजाच्या काव्यांत रीतिकालीन 
काव्यलक्षणांचा पूर्ण विकास झालेला आहे. कुठे कुठे त्याची 
काव्यरचना मर्यादेचें उल्लंघन करून अईलोलहि बनली आहे. 
ध्ययुगांतल्या ओडिया साहित्यांत वेष्णवधर्माची प्रवृत्ति 
आणि रीतिलक्षगाची प्रवृत्ति अश्या उभयविध प्रवृत्ती दिसतात. 
भंजय्‌गानंतर ओडिया साहित्यांत गोडीयवेष्णवधर्म व रीति- 
कालीन लक्षणें या दोहोंचा समन्वय झालेला दिसतो. या काळां- 
तलीं बहुतेक काव्यें राधा-कृष्णप्रेमाचीं आहेत. यांत साधुच रण- 
दासाचीं प्रेमतरंगिणी, प्रेमलहरी इ. काव्ये, भक्‍तचरणदासाचीं 
मथुरामंगळ, मनबोधचौतिश्ा इ- काव्ये, अभिमन्य्‌सामन्तसिदार 
याचीं सुलक्षणी, रसवती, प्रेमकला इ. काव्ये, गोपालकृष्ण पट- 
नायकाची पद्यावली, यदुमणिमहामात्राचें प्रबंधपुर्णचंद्र, बलदेव- 
कविसूर्याचीं किशोरचंद्राननचंपु, चंद्रकला इ. काव्यें प्रमुख मान- 


लेळीं आहेत. 
याचे समरतरंग व चतुरविनोद हे दोन 


व्रजनाथ बडजेंना या न तु 
महत्त्वपूर्ण ग्रंथ आहेत. समरतरग हें एक ऐतिहासिक काव्य 
आहे. त्यांत ढेंकानाळचा राजा त्रिळोचनमहेन्द्र याचें नागपूरच्या 
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चिमणाजीशीं जें युद्ध झालें, त्याचें सरस वर्णन आहे. 

याच युगांतला आणखी एक उल्लेखनीय कवि म्हणजे भीम 
भोई. हा जन्मान्ध होता. व जातीने कंध आदिवासी होता. तो 
कुंभिपाटिआ या संप्रदायाचा अनुयायी व महिमागोसांईचा उपा- 
सक होता. त्याने स्तृतिचितामणि नांवाचा एक ग्रंथ रचला 
आहे. त्याने अनेक भजनेंहि रचलीं असून तीं ओडिसांत लोकप्रिय 
आहेत. 

आधुनिक युग -- मोगलकाल व मराठाकाल संपण्याच्या 
वेळींच मध्यय्‌गहि समाप्त होतें. तिथुन पुढे ब्रिटिश अमलाचा 
काल सुरू होतो. आधुनिक युगाचाहि प्रारंभ तिथूनच होतो. त्या 
काळाच्या प्रारंभीं तत्कालीन सुश्रिक्षितांत इंग्रजी साहित्याविष- 
यींचें असामान्य आकषंण दिसतें. पण त्या लोकांवर संस्कृत, 
फारसी व हिंदी साहित्यांचाहि प्रभाव थोडाबहुत शिल्लक 
राहिला होता. या काळांतले प्रमुख कवि म्हृणजे राधानाथ 
राय. त्यांनी पार्वती, नंदिकेश्‍वरी, ययातिकेशरी अशीं कांही 
ऐतिहासिक काव्यें लिहिलीं. त्यांनी महापात्र नांवाचे एक महा- 
काव्यहि निमिलें. त्या काव्यावर मिल्टनचा प्रभाव स्पष्टपणे 
दिसून येतो. याशिवाय त्यांनी कित्येक संस्कृत व हिंदी काव्यांचे 
अनुवादहि केले आहेत. थोडेंबहुत गद्यहि लिहिलें आहे. या 
आधूनिक युगाला कांही लोक राधानाथयूग असेंहि म्हणतात. 

याच युगांत राजेंद्रलाल मित्र व त्यांचे कांही सहकारी यांनी 
बंगालमधून एक भाषिक चळवळ सुरू केली होती. त्यांच्या मतें 
ओडिया ही स्वतंत्र भाषाच नव्हती. या चळवळीला प्रत्युत्तर 
देण्यासाठी ओडिसांतल्या कांही लेखकांनी कंबरा कसल्या. फकीर 
मोहन व सेनापति हें या लेखकमंडळींत अग्रसर होते. त्यांनी 
कित्येक कादंबर्‍या लिहिल्या, ओडिया गद्याला आकार व शेली 
प्राप्त करून दिली. लछमा, छमाण, प्रायदिचित्त, इ. त्यांच्या 
अनेक कादंबर्‍या आहेत. उत्कलभ्रमण, पुष्पमाला, उपहार ६. 
त्यांचे कित्येक काव्यसंग्रहहि आहेत. त्यांनो रामायण-महा- 
भारताचाहि पद्यानुवाद केला आहे. 

या कालखंडांत कवि म्हणून विशेष प्रसिद्धीला आले, ते 
मधुसूदन राय. ते ब्राह्मसममाजी होते. त्यांची कविता भकक्‍्ति- 
रसात्मक आहे. विश्‍वकवि रवीन्द्रनाथ व त्यांचा परिवार यांचा 
मधुसूदन राय यांच्यावर पुष्कळच प्रभाव होता. 

त्याच काळांतळे आणखी एक कवि म्हणजे गंगाधर मेदेर. 
हे निसर्गोपासक होते. त्यांना ओडिसाचे व्ड॑स्वर्थ म्हणतात. 
त्यांचा आदर्श होता. त्यांची “ प्रणयवल्लरी ' 
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अजविलापावर आधारित आहे. 
राधानाथयुगानंतर सत्यवादीयुगाचा प्रारंभ होतो. या 


ओडिया भाषा व साहित्य 


युगावर म. गांधींचा स्पष्ट प्रभाव आहें 
यांनी द्रांतिनिकेतनाच्या धर्तीवर सत्यवादी ( साक्षी गोपाल) 
येथे एक महाविद्यालय प्रस्थापित केले होतें. श्री. गोपवंधुदास 
यांनी धर्मंपद, वंदीर-आत्मकथा, काराकविता, अवकाशचिता इ. 
ग्रंथ लिहिले. याच कालांत नीलकंठदास यांनी टेनिसनच्या 
* प्रिन्सेस 'च्या आधारावर प्रणयिनी व ' इनॉक आरडन 'च्या 
आधारावर दासनायक हे ग्रंथ लिहिले. याच कालांत गोदा- 
वरील मिश्र हे गद्य-पद्य लेखक म्हणून प्रसिद्ठीस आले. 

त्यानंतरच्या रोमॅटिकयुगाचे प्रधान कवि म्हणजे मायाधर 
मानसिंह हे होत. यानंतर सव्‌ज्नयुग प्राप्त होतें. या वूगांत 
कालिदीचरणपाणिग्राही, वेकुंठनाथ पटनायक, हरिहर महापात्र, 
शरच्चंद्र मुखर्जी व अन्नदालंकर राय या पांच कवींनी आपला 
संघ निर्मून काव्यरचना केली. त्यांची ती कविता सवुज्ञ 
कवित्व यां नांवाने प्रसिद्ध आहे. कांही कालाने हें पंचायतन 
अलग जालें. काळिदीचरण यांच्या माटिरमणिप, लुहारमणिप 
इ. अनेक काव्यक्रती उपल्व्य आहेत. वेकुंठनाथ पटनायक 
यांच्याहि कवितांचे संग्रह निघाळे आहेत. 

सच्चिदानंद राउतराय, गोपीनाथ महान्ती, कान्दुचरण 

महान्ती, नित्यानंद महापात्र, राधामोहन गडनायक, क्षुद्रगालिक, 

गोदावरी महापात्र इ. लेखक आधुनिक युगाचे प्रतिनिधि 
समजले जातात. [ हि. सा. को.; सु. वि. को. ] 


श्री. गोपवंधुदास 


आर »_ > ओडिया नाटय आणि रंगभूमि यांची 
॥ड्या रगभाम सुरुवात ओडिसांत मध्ययुगाच्या प्रारंभीं 
झाली. ओडिसांतील संस्कृत पंडितांनी भारताच्या प्रवासाहून 
परत येतांना आपल्यावरोवर कांही संस्क्रृत नाटकें आणलीं होतीं. 
या बाहेरून आणलेल्या नाटकांचा स्थानिक पंडितांवर मोठा 
प्रभाव पडला व त्यांनी महाकाव्यांतीळ विषयांवर स्वत: नाटकें 
लिहिण्यास सुरुवात केली. हीं नाटके भरताच्या नाटयशास्त्राच्या 
नियमाप्रमाणे लिहिळेलीं असलीं तरी नाटचतंत्राच्या दष्टीने 
तीं कनिष्ठ प्रतीची होतीं. नंतरच्या कालांत शेजारच्या प्रदेशांत 
जाऊन कांही लोकांनी प्रयोग-तंत्राचा अभ्यास केला आणि 
त्याचा परिणाम म्हणून प्रयोगतंत्रांत सुधारणाहि झाली. 
सध्या ओडिसामध्ये जी भाषा प्रचलित आहे तिची निर्मिती इ. 
स. च्या ८ ते १२ या शतकांच्या दरम्यान झाली. या काळांत 
प्राकृत भाषेचा चांगलाच विकास जाला होता. त्यामुळे संस्कृत 
नाटकांत आस्ते आस्ते प्राक्रुत पद्यांचा आणि संवादांचा अंतर्भाव 
होऊं लागला. नाटयकला किवा रंगभमि ही समाजाभिमख 
झाल्याचेंच हें द्योतक होतें. | ी 
ओडिया नाटकाच्या वाळडमयोन स्वरूपाचा विकास यान त- 
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रच्या काळांत झाला. १४ व्या शतकांत ओडिया लेखनर्शेळीला 
आकार येऊं लागला. या घटनेमुळे ओडिया रंगभूमीच्या इति- 
हासाला वेगळे वळण मिळालें. ओडिसांतील सुर्यवंशी सम्राटांच्या 
राजवटींत ओडिया नाटयलेखन आणि रंगभ॒मि या दोहोंनाहि 
उत्तेजन मिळालें. कपिलेंद्र देव, पुरुषोत्तम देव आणि प्रतापरुद्र 
देव या तीनहि सम्राटांनी नाटचकलेच्या उत्कर्पासाठी मोठी 
खटपट केली. या सम्राटांच्या कारकीर्दीत संस्क्रुत आणि प्राकृत 
या दोन्ही भाषांत नाटके लिहिलीं गेलीं आणि जगन्नाथाच्या 
मंदिरांत त्यांचे प्रयोग झाले. स्वत: सम्राट कपिलेंद्र देव याने 
परशुराम व्यायोग नांवाचें नाटक प्राकृत भाषेत न लिहितां 
ओडिया भापेतच लिहिलें आणि जुन्या परंपरेला कलाटणी 
दिली. राजा प्रतापरुद्र देव याने अभिनव वेणीसंहारम्‌ नांवाचें 
एकांकी नाटक लिहिलें आणि त्यांत जगन्नाथ मंदिरांतील देव- 
दासींनी भूमिका केल्या. महाभारत, रामायण आणि इतर पौरा- 
णिक ग्रंथ यांतील कथानर्के निवडून, त्या काळांत निदान 
चौव्वीस तरी एकांकी नाटके लिहिलीं गेलीं असतील. सूयं वंशी 
सम्राट शांततेच्या काळांत आपल्या सेनिकांकडूनहि लप्करी 
मोहिमांतील महत्त्वाच्या घटनावर आधारलेलीं नाटकें करून 
घेत. अशा रीतीने लष्करांतील सैनिकांत नाटचकळेची आवड 
निर्माण झाली. 
पुढे संस्कृत नाटकांचें स्थान ओडिया लोकनाट्यांनी घेतलें. 
रामलीला व रासलीला हीं त्यांपैकी प्राचीन लोकनाटचे होत. 
याशिवाय दंडनाट नामक शिवपार्वतीच्या विवाहाचें वर्णन कर- 
णारें एक प्राचीन नाटचहि प्रसिद्ध आहे ओडिसामध्ये सध्या 
प्रचलित असलेलें छउ नृत्य या दंडनाटाचेंच एक उन्नत रूप 
होय, असें कांही पंडित म्हणतात. तोंड झांकून त्या नृत्याचा 
प्रयोग करतात. छउ या शब्दाची व्युत्पत्ति कांही जण छवि या 
शब्दावरून सांगतात; तर कांही ती छावणी य़ा शब्दापासून 
लावतात. याचें कारण असें, की मुळांत हें एक यृद्धनृत्य होतें. 
हॅल्ला दडनाट व छउ या दोन्ही नृत्यांचे प्रयोग चेत्र संक्रा- 
तीला होतात. याशिवाय रंगसभा नांवाचा एक नाटय प्रकार 
अतिशय लोकप्रिय आहे. रंगसभा म्हणजे कंसाची राजसभा 
हाय. कसान कृष्णाला कपटाने मारण्याच्या हेतूने या राजसभेत 
बोलाविले होतें. परंतु त्यांत कसाचेंच मरण ओढवलें. या नाटय 
प्रयोगाच्या वेळीं मोठमोठे कृत्रिम हत्ती, घोडे व पक्षी बनवून 
भन मुज ह डा हाडात निर्माण केलें जात असे. 
ा ् ध्यावर पहिल्या वीर किशोर देवाच्या 
राजवटीत गोरीह्रण नांवाचें एक न 


पुरीमध्ये त्याचे प्रयोगहि झाले. शट 
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नाटक लिहिलें. रघुनाथ परिछ आणि जगमोहन लाला हे त्यां 
काळांतळे आणखी दोन नाटककार होत. परिछकृत गोपीनाथ- 
वल्ळव हें नाटक १८६८ सालीं प्रकाशित झालें. तें ओडिया 
भापेत लिहिलेलें असून त्यांतील अनेक पद्ये संस्कृतांत आहेत. 
जगमोहन याचें वालाजी हें नाटक मादक पदार्थाच्या व्यसना- 
विरुद्र लिहिलेलें असून तें १८७७ सालीं प्रसिद्ध झालें. अज्ञा 
रीतीने इ. स. १८८० च्या सुमारास ओडिया रंगभूमीवर नवीन 
आणि सुधारलेल्या नाटकाने प्रवेश केला. 

ओडिया रंगभूमीची दुसरी अवस्था रामाशंकर रॉय यांच्या- 
पासुन सुरू होते. आधुनिक ओडिया रंगभूमीचे ते जनक मानले 
जातात. शेक्सपिअरच्या नाटकांचा त्यांनी अभ्यास केला आणि 
भारतीय रंगभूमीच्या तत्त्वानुसार आधृनिक नाटके लिहिलीं. 
गंभीर भावनांचा आविष्कार करतांना त्यांनी मुक्‍तछंदाचा उप- 
योग केला आहे. रामादांकरांनी एकूण दहा नाटकें लिहिलीं. 
पद्मानव नारायणदेव, राधामोहन राजेंद्रदेव, कंपाल मिश्र आणि 
भिकारी चरण पटनायक हे रामाशंकरांचे समकालीन नाटक- 
कार होत. त्यांनीहि नवीन तंत्रानुसार नाट्यलेखन केलें. या 
नवीन नाटयप्रयोगांबरोबर लीला, स्वांग, यात्रा हें नाटयप्रका- 
रहि लोकांचें मनोरंजन करीत होते. रामलीला, भरतलीला, 
पाला या नाट्यप्रकारांची या काळांत भरभराट झाली. या 
नाटयप्रकारांचे प्रयोग उघड्यावर होत. वेष्णवपाणि व लक्ष्मी- 
कांत महापात्र यांच्या यात्रा व रासलीला या नाट्यप्रकारांनी 
अलिकडील काळांत लोकांचे पुष्कळ मनोरंजन केलें. कृष्ण- 
प्रसाद बसु हे अद्यापहि पालाची रचना करतात. त्यांचे हें 
नाट्यप्रकार अतिशय लोकप्रिय आहेत. 

पंडित गोदावरीश मिश्र आणि नाट्यसम्राट्‌ अश्विनीकुमार 
घोष यांच्यापासून ओडिया रंगभूमीच्या आधुनिक इतिहासाला 
प्रारंभ होतो. या दोघांनी अगदी नवीन धर्तीची नाटकें लिहि- 
ण्यास सुरवात केली. अश्विनीकुमारांनी आपली नाट्यलेख- 
नाची सुरुवात पौराणिक नाटकांनी केळी; पण नंतर ते सामा- 
जिक, ऐतिहासिक आणि चरित्रात्मक नाटकांकडे वळले. यांचें 
कोगाक॑ हें नाटक अत्युत्कृष्ट गणले जातें. गोदावरीश मिश्रांचीं 
ऐतिहासिक नाटकें त्यामानाने रंगभूमीवर विशष प्रभावी ठरलीं 
नाहीत. या दोघांचीं बहुतेक सर्व नाटकें राधाकृष्ण थिएटर या 
नाटक कंपनीने रंगभूमीवर आणलीं. वनमाली पति हें या कप- 
नीचे मालक होते. त्यांच्या मृत्यूनंतर कंपनीला वनमाली आटं 
थिएटर हें नांव देण्यांत आलें. इ. स. १९२८ते ३० या दर- 
म्यान ही नाटक मंडळी मोडली. र 

अशा प्रकारें ओडिया नाटकांचा एकीकडे विकास होत 
असतांना दुसरीकडे रासलीला या गीतिनाट्याचीहि प्रगति 


भा. सं. को. ४९ 


७६९ 
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चालू होती. १९१७ सालीं गोविदचंद्रसूर देवाने एक गीति- 
नाट्य मंडळी स्थापन केली. त्यानंतर मोहनसुंदर गोस्वामीने 
दुसरी एक मंडळी बनविली. या दोन्ही मंडळचा गीति-नाट्यांचे 
प्रयोग सादर करीत. विशेषेकरून या मंडळ्या ओडियांतील 
वेष्णव कवींचीं गीतें सादर करीत असत. कविचंद्र कालीचरण 
पटनायक हे यांचे उत्तराधिकारी होत. हे राधाकृष्णांच्या 
रासलीलेचा प्रयोग दाखवीत असत. संगीतविश्ारद आणि कवि 
म्हणून त्यांनी रंगभूमीवर पदापंण केलें. पण अल्पावधींतच एक 
चांगला नाट्य-दिग्दशंक म्हणून त्यांचा लौकिक झाला. त्यांनी 
ओडिसा थिएट्सं या नांवाची एक नाट्यसंस्थाहि स्थापन 
केली. ही संस्था मुख्यतः कालीचरणांचींच नाटकें करते. निय- 
मितपणें वर्षभर नाट्यप्रयोग सादर करणें, हें या संस्थेचे 
वैशिष्ट्य आहे. ओडिसांत या नाट्यसंस्थेईतकी लोकप्रियता 
दुसर्‍या कोणत्याहि नाटयसंस्थेला लाभली नाही. स्त्री कला- 
वंतांना ओडिया रंगभूमीवर आणण्याचें श्रेय मुख्यतः यांनाच 
आहे. अस्पृश्यता, भूक, बेकारी, आथिक शोषण इ. समस्यांवर 
लिहिलेलीं भात, रक्‍तमाटि, बेकार इ. यांचीं नाटकें रंगभूमी- 
वर अनेक दिवस गाजत होतीं. यांनी एकूण बारा नाटकें 
लिहिलीं. वर्तमानकालांतील नवीन नाटककारांत मनोरंजन 
दास, लक्ष्मीधर नायक, अद्वेतचरण महंती, भंजन किशोर पट- 
तायक व नरसिह महापात्र यांची गणना होते. 

नंतरच्या कालांत कालीचरण पागिग्रही यांच्या माटिर 
मणिष या कादंबरीच्या आधारें कांहीं नाटकें लिहिलीं गलीं 
आहेत. या नाटकांचे कांही प्रयोग प्राणबंधुकर यांनी रंग- 
भूमीवर यशस्वीरीत्या सादर केले. कालीचरणांच्या नंतर 
गोपाल छोटा रॉय यांची एक यशस्वी नाटककार म्हणून 
कीति झालेली आहे. यांनी सामाजिक व राजनेतिक विषयांवर 
नाटकें लिहिलीं आहेत. कालीचरणांच्या ओडिसा थिएटसे या 
संस्थेशिवाय आट थिएटस व अन्नपूर्णा थिएटर अशा आणखी 
दोन धंदेवाईक नाट्यसंस्था ओडिसांत आहेत. याचबरोबर 
धंदेवाईक कलावंतांच्या संघामाफत जनता रंगमंच या नांवाची 
आणखी एक नाट्यसंस्था चालविली जाते. धंदेवाईक नाटय- 
संस्थेप्रमाणेच हौशी नाट्यसंस्थाहि अधूनमधून नाटय प्रयोग 
करीत असतात. या ओडिया रंगभूमीवर एकांकिका, संस्कृत 
नाटकांचीं भाषांतरे, इंग्लिश आणि तेलुगु नाटकांचीं ख्पातरें 
इ. विविध प्रकारचे नाट्यप्रयोग सादर केले जातात. [ भा. 
ना. सा.; मार्च ऑफ इंड्या. ] 


भारतीय संघराज्यांतलें एक घटकराज्य. आज ज्या 
प्रदेशाला आपण ओडिसा असें म्हणतों, तो प्रदेश 
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एके काळीं प्राचीन कलिंग साम्राज्यांत मोडत होता. प्राचीन 
ओडिसा प्रांतांत ओडू, उत्कळ व कलिंग या तीन प्रदेशांचा समा- 
वेश होत होता. ओडिया भाषेत ओडिसा गब्द ओडिद्या असा 
लिहितात. या प्रदेश्ञांत पूवी उड्ड किवा ओडू या जमातीचे लोक 
राहत होते. त्यांच्या नांवावरून ओड्यविषय > ओडिविस्स 
>> ओडीविसा > ओडिसा अकीं ख्पें होऊन या प्रदेगाला ओडिसा 
हें नांव रुढ ज्ञाले. य्राउहट एक मत असें आहे, की कांही 


र्ट 
*«. 


द्राविडी भाषांमध्ये ओक्कळ व ओडिस या शब्दांचा अर्थ शेत- 
करो असा आहे. त्यावरून आर्यांनी या प्रदेशाला उत्कल व 
ओड हीं नांवें ठेवलीं. कालिजी नांवाची एक जात या भागांत 
अजूनहि वसलेली आहे. त्यावरून या देशाला कलिंग असेंहि 
म्हणूं लागले. 

महाभारतांत कलिंग, ओड व उत्कल या तीन्ही नांवांचा 
उल्लेख अनेकवार आला आहे. त्या काळीं हे तीन प्रदेश वेगळे 
वेगळे होते. पद्म, मत्स्य, वायु, इ. पुराणांत कलिंग देश व 
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भारतीय संस्कृति कोश 


तिथळे राजवंश यांविपयीं बरीच माहिती मिळते. कलिंग देश 
हा आर्य संस्क्रतीच्या कक्षेवाहेर असल्यामुळे त्या देशांत जाणें 
निपिद्ध होय, असें बौ. ध. सूत्रांत सांगितलें आहे. सनपूर्व 
तिसर्‍या शतकांत अशोकाने कलिंग देण जिकला. इ. स. पूर्वी 
१५० वर्पे जेन राजा खारवेल हा कलिंगाच्या गादीवर आला. 
आंध््रराजा शातकर्णी याचा त्याने पराभव केला व त्याचें राज्य 
आपल्या साम्राज्याला जोडलें. खारवेल हा अत्यंत बलाढ्य होता. 
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त्याने राष्ट्रिक व भोज राजांनाहि जिकलें 
ट्रक व भोजक या हे जिकलें. मगधराजा 


नमळ पाला पराभव करून त्याने अंग व मगध हे प्रदेशहि 
म मरोळ डलीडिन ज्या शाती कलिंगाचा विस्तार 
साच्या ईशान्येकडी म कदा साला होता. सध्याच्या ओडि- 
नांव होतें उत्कल प तमना सागाळा उत्कळ' देश अत 
कुळांत जन्मलेले > र री ॥7 अंग, वंग, पौंडू, इ. लोक एकाच 
आहे मिहना डू सी क झ महाभारतांत व पुराणांत सांगितले 

1 व कलिंग यांच्या मध्ये आहे, असें 


खंड पहिला य नय 


कालिदासाने रघुवंद्यांत म्हटलें आहे (४.३८). सध्याच्या 
आओडिसांतील बलसोर जिल्हा, कटक जिल्ह्याचा कांही भाग व 
बंगालमधील मिदनापुर जिल्ह्याचा कांही भाग, एवढा प्रदेश 
पूर्वीच्या उत्कल देश्यांत मोडत होता. 

इ. स. ५०० च्या सुमारास कलिंग देशावर गंग वंद्याचें 
राज्य चालू झालें. पण गंजम, पुरी व कटक या भागांवर मात्र 
विग्रह वंशांची सत्ता होती. या राजांची राजधानी तोसली ही 
असून त्यांच्या राज्याचें नांवहि तोसली हेंच होतें. विग्रह राजांनी 
पुढे उत्कल प्रदेशावरहि आपली सत्ता प्रस्थापित केली व त्याला 
उत्तर तोसली असें नांव दिलें. पुढे ११ व्या शतकापयंत उत्तर 
व दक्षिण तोसली हींच नांवें प्रचलित होतीं. त्यानंतर मात्र 
उत्कळ व ओड़ू हीं नांवें प्रचारांत आलीं. 

वाकाटक नृपति हरिसेन याच्या साहाय्याने गंग वंशाने 
कलिंग देशावर सुमारें ३०० वप राज्य केलें. या काळांत कालि- 
गांत एक नवयुग सुरू झालें. आणि नवीन संस्कृतिहि उदयाला 
आली. गंग राजांनी आपला स्वतंत्र शक सुरू केला. त्याचा 
आरंभ इ. स. ४९८ मध्ये झाला असावा, असें मानतात. मात्र 
तो नक्की कोणत्या राजाने सुरू केला, तें अज्ञात आहे. या कंशां- 
तील पहिले दोन तीन राजे स्वतःला त्रिकलिंगाधिपति म्हणवून 
घेत. त्यांची राजधानी कळिंगनगर होती. मध्यंतरीं कांही काळ 
चालुक्य़ांनी कलिंग देशावर स्वामित्व मिळविलें होतें; पण गंग 
राजांनी पुन्हा त्याचा तावा घेतला. 
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८ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात उत्कल देशांतील 'भौमकर वंश 
प्रवळ झाला व त्या राजांनी सबंध कवल आपली सत्ता 
स्थापन केली. त्यांनी सुमारें २०० वष राज्य केलें. या काळाला 
ओडिसाच्या इतिहासांतलें सुवर्णयुग मानतात. पोमकर राजांनी 
मोठे साम्राज्य स्थापलें व संबंध भारतांत आपल्या संस्कृतीचा 


प्रसार केला. गुहेश्‍वरपाटक ही त्यांची राजघानी होती. सध्या 
त्या ठिकाणीं जयपूरशहर (कटक जिल्हा) वसलें आहे. या 
वंशांतील राजाने इ. स. ७४० च्या सुमारास आपला शक सुरू 
केला, तो इ. स. ९४० पर्यंत चालला. हे राजे स्वतः बोद्ध धर्मी 
असले, तरी त्यांचा शेव व वेष्णव पंथांनाहि आश्रय होता. याच 
काळांत ओडिया भाषेच्या विकासाला प्रारंभ ज्ञाला व ओड्या 
लोकांचें भारतांत स्वतंत्र स्थान निर्माण होऊं लागलें. 

भोमकर वंश्यानंतर सोम किवा केसरी या वंद्याचा उदय 
झाला. कोसलामधील हे सोमवंशी राजे प्रथम वेष्णवपंथी होते; 
पण ओडिसांत राज्य स्थापन केल्यावर त्यांनी शेवपंथ स्वीकारला. 
ओडिसांत हा वंश केसरी वंश म्हणून प्रसिद्धि पावला. त्यांच्या 
त्रिकलिंग राज्यांत कोसलाचा कांही भाग समाविष्ट होता. 
म्हणून ते स्वतःला कोसलेंद्र व त्रिकलिंगाधिपति असें म्हणवून 
घेत. महाभवगुप्त जनमेजय हा ओडिसावर राज्य करणारा 
पहिला सोमवंशी राजा होय. या वंशाची सत्ता तिथे ११ व्या 
शतकाच्या अखेर पर्यंत टिकली. कान्यकुब्ज देशांतून त्याने दहा 
हजार ब्राह्मण ओडिसांत आणले. त्याच्या कारकीदींत शिल्प व 
इतर कला यांचा पुष्कळ विकास झाला. 

९ व्या शतकाच्या प्रारंभीं लुप्त झालेल्या गंग वंशांतील 
राजांनी त्या शतकाच्या अखेरीस पुन्हा ओडिसांत आपली सत्ता 
स्थापली. ११९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात चोडगंगदेव नांवाचा 
महापराक्रमी राजा या वंशांत जाला. द्रविड राजा राजेंद्र चोल 
याची कन्या राजसुंदरी व गंग राजा देवेंद्र वर्मा (१०६९-७६ 
इ. स.) यांचा हा पुत्र होय. हा महापराक्रमी असून याने गंगे- 
पासून गोदावरीपर्यंत आपल्या साम्राज्याचा विस्तार केला. वेद, 
पुराणें, काव्यश्षास्त्र, धर्मशास्त्र व शिल्पशशास्त्र या विषयांचे 
त्याला उत्तम ज्ञान होतें. त्याने वेंगी, उत्कल, मंदार रामबाग व 
बंगाल हे प्रदेश जिंकले. खारवेल राजा प्रमाणे याचेंहि साम्राज्य 
विश्याल होतें. 

गंग राजे प्रथम शिवभक्त होते; पण चोडगंगदेवापातून ते 
वैष्णव बनले. त्याच वेळीं रामानुजाचार्य वैष्णव धर्माचा प्रचार 
करीत होते, त्याचा हा परिणाम असावा. याने विष्णूचीं पुष्कळ 
मंदिरें बांधलीं. पुरी येथे जगन्नाथाचें एक जुनें मंदिर होतें. 
चोडगंगाने तिथे हल्लींचें भव्य मंदिर उभारलें. त्याने ७० वषें 
राज्य केलें. त्याच्या कारकीदीत ओडिसाचें राजकीय संघटन 
झालें व ओडिया संस्कृति उत्कर्षाला पोचली. त्याच्या नंतर 
१२ व्या हातकाच्या अखेरीस उ. भारतावर मुसलमान आकर- 
मकांचें वर्चस्व सुरू झालें. परंतु गंगराजे प्रबळ असल्याम 2 
१४ व्या शतकाच्या मध्यापर्यंत ओडिसाला मुसलमानी आक्र- 
मणाची झळ लागली नाही. त्यानंतर मुसलमानांच्या कांही 


ओडिसा 


स्वाऱ्या ओडिसावर 
लावल्या. १५ व्या 
राज्य टिकून राहिले. 
त्यानंतरच्या शंभर वर्षांत दुसर्‍या वंशातील अनेक हिंदु 
राजांनी ओडिसावर राज्य केलेलें दिसतें. मुकुंददेव हा त्यांतला 
शेवटचा हिंदु राजा होय. शेवटीं १५६८ मध्ये वंगाळचा अफ- 
गाण सुलतान सुळेमान कर्राणी याने ओडिसाचें राज्य जिकलें. 
पण ओडिसांत आपली राज्यव्यवस्था सुरू करायच्या आंतच 
इ. स. १५७२ मध्ये त्याचा मृत्य झाला. त्याच्या मागून त्याचा 
धाकटा मुलगा दाऊद हा सुलतान वनला. कर्राणीने दिल्लीच्या 
अकवर बादञहाचें स्वामित्व मान्य केलें होते. पण अफगाण 
लोक दिल्लीचे वर्चस्व ज्ञुगारून देण्याची संधि पाहत होते. दाऊ- 
दने त्याचा फायदा घेतला व अफगाण सरदारांच्या मदतीने 
आपल्या नांवाची द्वाही फिरविली. या घटनेमुळे अफगाण व 


झाल्या; पण गंग राजांनी त्या परतवून 
शतकाच्या मध्यापर्यंत ओडिसांत गंगांचें 


वेतालमंदिर - ओडिसा 


मोगल यांच्यांत संघष माजला व पुढे अनेक वर्षे तो चाल 
राहिला. अखेरीस त्यांत दाऊदचा अंत झाला (इ. स. १५७६ ) हा 
इ. स. १५७८ सालीं ओडिसा मोगल राज्याला जोडला गेला 
खरा; पण मोगल व अफगाण यांच्यामधलें वैर मात्र एवढ्या- 
वर थांबले नाही, तें पुढेहि चाळूच राहिलें. त्यानंतर अकवराने 
राजा रामचंद्रदेव याला ओडिसाचा राजा म्हणून मान्यता 
दिली. इ. स. १५९२ ते १६०४ या कालांत मानसिह हा 
बंगाल व ओडिसा यांचा सुभेदार होता. 

त्याच्यानंतर जे सुभेदार झाले, त्यांवेकी हासिमखान हा 
फार जुलमी निघाला. त्याने जमीनदारांना तर लुटलेंच; पण 
त्याचबरोबर जगन्नाथाच्या देवालयाचीहि लूट केली. शहाजहा- 
नच्या कारकीर्दीतील बाकरखान सुभेदारहि असाच अत्यंत 


8.. 


७७२ 


भारतौय संस्कृति कोडा 


जुलमी व क्रूर होता. त्याने सात हजार जमीनदारांना तुरुंगांत 
कोंडून त्यांचा वब केला. शेवटीं गहाजहानने त्याला कामा- 
वरून दूर केलें. औरंगजेबाच्या धर्म वेडाची जळहि ओडिसाला 
लागल्यावांचून राहिली नाही. त्याच्या कारकीर्दीत मुणिद कुली- 
खान हा ओडिसाचा सुभेदार होता. इ. स. १७०४ सालीं त्याने 
आपला जावई सुजाउट्नि याची आपल्या हाताखाली नेमणूक 
करून घेतली. ओडिसामध्ये सध्या प्रचलित असळेला सत्यपी- 
राचा पंथ यानेच सुरू केला, असें कांही पंडितांचे मत आहे. हा 
दयाळू होता. त्याने कैदेंत असलेल्या अनेक जमीनदारांची 
मुक्‍तता केली. १७३९ सालीं सुजाउद्दिन मरण पावला. त्या- 
नंतर थोड्याच काळांत त्याचा भाऊ अल्विर्दी व मराठे 
यांच्यामध्ये लढाई सुरू झाली व मराठ्यांनी ओडिसावर ताबा 
मिळविला. नागपूरच्या रघूजी भोसल्याने आपल्या दहा हजार 
फोजेनिक्ी अलिवर्दीखानावर चाळ केली व त्याला बंगालमध्ये 


मिथुनशिल्प . ओडिसा 


पिट [ळन लावले करांचे 
पिट न ,पणया मराठ्यांनी र , चें 

९ मर ठ्यांनीहि अं डि गील लो 
ख्‌प हाल केले > लो ह ॥डिसात 


मराठा हें नां क देती त्यांची इतकी दहदत बसली, का 
ह नांव ऐकतांच माणसें गिरिकंदरांचा आश्रय १४ 


कमीच लड ओडिसा 


लागलीं. इ. स. १5५१ सालीं ओडिसावर मराठ्यांचा अंमल 
आला व तो सुमारें पन्नास वर्षे टिकला. 

इ. स. १५१४ मध्ये ओडिसा प्रांतांत एक उल्लेखनीय 
घटना घडली. पिपली या गांवी पोतृंगीजांनी आपली वसाहत 
केली व पिपली गांव त्यांच्या व्यापाराचे एक केंद्र बनलें. पोर्तु- 
गीजांच्या पाठोपाठ डच व इंग्रज या लोकांनीहि ओडिसांत 
आपले पाय रोवले. इंग्रजांनी इ. स. १८०३ मध्ये ओडिसा 
जिकला. इंग्रजांच्या आक्रमणाच्या काळांत मयूरभंजचा मुख्य 
दामोदर भांज याते इंग्रजाशीं चांगली झुंज दिली. तो शूर 
सेनापति होता, तसाच धूतं राजकारणीहि होता. त्याची देश- 
भक्तिहि प्रखर होती. एकाकीपणे त्याने मराठा व इंग्रज या 
दोन्ही शत्रूंना तोंड दिलें. 

यानंतरची ओडिसांतली प्रमुख घटना म्हणजे पाइकांचें वंड. 
ओडिसांत प्राचीन काळापासून पाइकपद्धति अस्तित्वांत होती 
तिथल्या निरनिराळया स्वतंत्र राजांचे जे खडे सेनिक होते, 
त्यांना पाइक असें नांव होतें. राजांनी या लोकांना जमिनी 
फुकट दिल्या होत्या. त्या कसून ते आपला उदरनिर्वाह करीत. 
जमिनीच्या मोबदल्यांत त्यांना केव्हाहि युद्धाच्या मोहिमेवर जावें 
लागे. अवृलफजलच्या मतें या लोकांची संख्या एक लाख पंचा- 
वन हजार होती. इंग्रजांचें राज्य आल्यावर त्यांच्या या वंश- 
परंपरागत जमिनी काढून घेण्यांत आल्या. त्यामुळे ते बिथरले व 


कोणाक येथील भव्य ह्त्ती 


बंड उभारले (इ. स. १८१७ ). परंतु इंग्र- 
जंगलांत लपून बसले 


करण्याचें काम पुढे इ. स. 


त्यांनी इंग्रजांविरुद्ध 
जांनी त्या बंडाचा मोड केला. जे पाईक 
होते, त्यांना शोधून काढून शिक्षा करण्या 


१८२६ पर्यंत चाळू होतें. या बंडाचा आणखी एक परिणाम 
असा झाला, की ओड्या लोकांना सैन्यांत दाखल व्हायला वंदी 
करण्यांत आली. यानंतरहि त्यांनी इ. स. १८२३२ व १८४७ 
मध्ये असे दोनदा उठाव केले; परंतु ते अयशस्वी ठरले. १९०५ 

सालीं ओडिसा प्रांत बिहारला जोडण्यांत आला; पण पुढे एक- 
तीस वर्पांनी तो स्वतंत्र प्रांत ज्ञाला. १९४७ मध्ये भारताला 
स्वातंत्र्य मिळालें. त्यानंतर दोन वर्षातच ओडिसांतील पंचवीस 
संस्थानें विलीन करण्यांत आलीं. 

ओडिसाचे लोक एका विशिष्ट वंशाचे किवा जातीचे नाहीत. 
त्यांच्यांत अनेक जातींचें मिश्रण आहे. सुमारें हजार वर्षापुर्वी 
ओडिसाच्या राजांनी कनोजच्या ब्राह्मणांना आपल्या राज्यांत 
वोलावलें व त्यांच्याकडे चातुवेर्ण्याधिष्ठित धर्माची व्यवस्था 
लावण्याचें काम दिलें. ब्राह्मणांनी हें काम चोखपणे वजावलें 
असें सांगतात. ब्राह्मणांप्रमाणेच ओडिसांत परप्रांतातून कायस्थ 
व आग्रा-दिल्लीकडचे अघारिया हे शेतकरी आले व स्थायिक 
झाले. ओडिसावर मुसलमानांची सत्ता असतांना परप्रांतांतून 
हजारों मुसलमान इथे वस्ती करण्यासाठी आले. तथापि ओडि- 
सांत सध्या मात्र बहुतेक सवं वस्ती हिंदूंची आहे. 

ओडिसांतळले ससनी नांवाचे ब्राह्मण 'सर्वांत उच्च समजले 
जातात. पूर्वींच्या राजांकडून 


त्यांना वंशपरंपरा जमिनी क्रळल्सा 
मिळालेल्या आहेत. उत्कल भि गी 
ब्राह्मणांना हि समाजांत 9 ल 
उच्च दर्जा आहे. ब्राह्मणांच्या त र 
खालोखाल क्षत्रिय किवा (स्य 


राजपूत यांचा वर्ग येतो. 
बहुतेक सवे जमीनदार 
स्वत:ला क्षत्रिय म्हणवितात. 
याशिवायहि तिथे झेक 1 । 1 ॥ ९ ! 
जाती आहेत. परंतु ओड- ॥७%४/ ॥़् ॥। 
साचें वेशिष्ट्य हें, कौ तिथे 
जातीय भेदभाव फार कमी ओडिया ब्राह्मण 
आहे. 

ओडिसामध्ये आदिवासी व मागसलेल्या जमाती यांची 
संख्या सुमारें दीड कोटि आहे. त्यापेकी आदिवासी ३० लाख, 
मागस जमाती ३६ लाख व इतर मागसलेल्या जाती ४२ 
लाख मिळून सुमारें एक कोटि लोक मागसलेले आहेत. हे 
लोकहि एके ठिकाणीं वसलेले नसून जंगलांत विखुरलेले आहेत. 
ओडिसा प्रांताचे क्षेत्रफळ ६० हजार चौरस मेल असून दर 


% ॥३९ 


चौरस मैलाला २४४ लोक असें तिथल्या लोकवस्तीचे प्रमाण 


ओडिसा 


पडतें. संपूर्ण प्रांतांत सुमारें ५ लाख लोकसंख्या असलेलें मोठे 
वगाह्र कटक हें एकच आहे. 

ओडिसांतली जमोन अत्यंत सुपोौक असून तिथे भात विपुल 
प्रमाणांत पिकतें. यालिवाय ताग, गळिताचीं धान्ये, डाळी, 
नारळ, हळद, विड्यांचीं पाने, आवळा, काजू, फणस, केळी, 
इ. पिकेहि येतात. 

आओडिसाचा एक तृतीयांक्यापेक्षा जास्त माग जंगलांनी व्याप- 
लेळा आहे. या जंगलांत इमारती लांकूड, वांवू, रेल्वेच्या 
स्लिपर्ससाठी लागणारें लांकूड, विड्यांना लागणारीं केंडूचीं 
पानें, वेत, मध, लिंगे, मोहाचीं फुलें, रेशमाचे किडे, लाख, 
हस्तिदंत, कातडीं, औषधी वनस्पति वगेरे नाना वस्तू मिळ- 
तात. या जंगलांतच कोंढ, संताळ, गदव, कोया, जुआंग, सवर, 
वोंडो वगेरे आदिवासो स्वच्छंदपणे आपलें आयष्य घालवि- 
तात. हे आदिवासी अत्यंत प्रामाणिक, कष्टाळू व काटक 
आहेत. 

ओडिसा प्रांत खनिज संपत्तीनहि समृद्ध आहे. दगडी कोळसा, 
लोखंड, मंगेनीज, वॉक्साइट, चुनखडी, क्रोमाइट, कोळसा, 
ग्राफाइट व डोलोमाइट हीं खनिज द्रव्ये ओडिसांत सांपडतात. 

महानदी व मुचकुंद या ओडिसांतील प्रमुख नद्या होत. या- 
शिवाय ब्राह्मणजी, श्लालंदी, सुवर्णरेखा, वेतरणा, इंद्रावती 
वगेरे छोट्या नद्या आहेतच. महानदीवर संबलपुराजवळ हिरा- 
कड हें प्रचंड धरण बांधण्यांत आलें आहे. याची लांबी सुमारें 


हिराकूड धरण - ओडिसा 


लीन मेळ असून उंची १५० फूट आहे. या धरणाच्या पाण्याने 
११ लाख एकर जमीन भिजेल, असा अंदाज आहे. याशिवाय 
उद्योगधंद्यांसाठी यापासून साडेतीन लाख किलोवॅट वीज 
मिळेल ती वेगळीच. चौद्वारळा एक कापडगिरणी, राजगंगा- 


७७४ 


भारतीय संस्कृति कोश 


पूरळा एक सिमेंट फॅक्टरी, कटकळा रेफ्रिजिरेटर तयार कर 
ण्याचा कारखाना, तालचेर व रामपूर येथे कोळशाच्या खाणी 
इ. नव्या उद्योगधंद्यांची ओडिसांत उभारणी होऊं लागली 
आहे. 

मारतांतील इतर प्रदेशांप्रमाणे ओडिसांतहि ग्रामोद्योगाला 
महत्त्वाचे स्थान आहे. मातीचीं व काशाची भांडीं तयार करणें, 
शंख-शिपले, हस्तिदंत व शि्गे यांच्या कलाकृति बनविगें हे 
ग्रामोद्योग इथे चाळतात. पण इथला महत्त्वाचा ग्रामोद्योग 
म्हणजे हातमागावर नक्षीदार कापड तयार करणें, हा आहें 
रंगीवरंगी धाग्यांनी सुंदर वेळवुट्टी व भडक पद्य पक्षी विणलेल्या 
या कापडाला विलायतेंत फार मोठी मागणी असते. 

ओडिसांतली नेसगिक परिस्थिति कोकणाप्रमाणे आहे. 
तिथली हवा कोकणाप्रमाणेच उष्ण व दमट असल्यामुळे कपडे 
विद्षेषसे लागत नाहीत. सर्वसामान्य लोक पंचेवजा आखूड 
धोतर नेसतात व आखूड बाह्यांचा सदरा घालतात. ग्रामीण 
लोकांना तर सदऱ्याचीहि 
गरज भासत नाही. एक 
पंचा कमरेला वेढला व 
दुसरा अंगावर टाकला, र 
की त्यांचें काम भागतें. 
स्त्रिया मुख्यत: पांचवारी 
पांढऱ्या साड्या वापर- 
तात. आदिवासी स्त्रिया 
मात्र रंगीत लुगडीं नेस- 
तात. इथे बहुतेक सर्व 
ठिकाणीं सामायिक 
कुटुंवपद्धति आहे; परंतु 
हल्ली शिक्षित लोकांत 
विभक्त होण्याची प्रवृत्ति 
वाढत आहे. इथे स्त्रि- 
यांत पडदापद्धति नाही; 
परंतु वडील माणसां- 
समोर उघड्या चेह 
र्‍्याने सुनांना येण्याची 
परवानगी नसते. 

ओडिसांतील लोकांचे 
कांही खास सणवार 
आहेत. बे शाख श्‌. १ 
देला ते पणासंक्रांति 


म्हणतात. त्य ग भो 
हणतात. त्या दिवर्ण आडिसांत ठिकठिकाणीं जत्रा भरतात. 


नतिका - कोणाक 


खंड पहिला 


आपाढ गु. १दा ही त्यांची रजसंक्रांति. या सणासाठी 
तीन दिवस सर्वाना सुट्टी असते. त्या दिवसांत शेतकरीहि आपलें 
काम बंद ठेवतात. स्त्रिया स्वयंपाकालाहि सुट्टी घेतात. तीन 
दिवस पुरुप व स्त्रिया खेळ खेळतात व आमोद-प्रमोद करतात. 

आपाढ शु. २ येपासून जगन्नाथाचो रथयात्रा सुरू होते 
व ती नऊ दिवस चालते. कोजागरीला ते कुमारपौणिमा 
म्हणतात. या पौणिमेच्या आधी महिनाभर मुली चंद्राची पुजा 


जगन्नाथपुरी - ओडिसा 


करतात व या दिवशीं सकाळीं सूर्याची आणि रात्रीं चंद्राची 
पूजा करतात. माघ पौणिमेला ते अग्न्युत्सव करतात. य़ा 
दिवशीं घरोघरचा कचरा एकत्र करून पेटवितात व गांव 
स्वच्छ करतात. चैत्र शु. ८ मीला अशोकाष्टमी असें नांव आहे. 
या दिवशीं अशोकाचीं फुलें खाल्ल्याने वषं भर शोक होत नाही, 
अशी त्या लोकांची समजूत आहे. ज्येष्ठ पौणिमेला देवस्नान- 
पौणिमा म्हणतात. या दिवक्षीं जगन्नाथाला स्नान घालतात. 
याशिवाय गणेशचतुर्थी, नवरात्र, दिवाळी, होळी वगैरे सावं- 
जनिक सगणहि ओडिसांतील लोक साजरे करतातच. 

ब्रिटिश अमदानींत सुमारें शंभर-सव्वाशे वप ओडिसावर 
बंगाली भाषिकांचें वरचेस्व होतें. त्याचा परिणाम म्हणून बंगाली 
भाषेचा फार मोठा प्रभाव ओडिया भाषेवर पडला आहे. 
त्याच्या खालोखाल छत्तीसगढी व मराठी भाषेचा प्रभावहि 
त्या भाषेवर दिसतो. छत्तीसगढाचा भाग ओडिसाला लागून 
असल्यामुळे त्या भाषेतील कांही शब्द व॒ औडियांतील कांही 
शब्द समान असणें स्वाभाविक आहे; पण मराठी व ओडिया 


भाषेच्या साम्य़ाबद्दल मात्रे जरा आइचथय॑ वाटतें. मराठ्यांनी 
त्याचा हा परि- 


या प्रदेशावर सुमारें पन्नास वर्षे राज्य केलें, 
णाम असावा. 
ओडिसा प्रांतावर निसगस!द 


मोठे पवत, दाट जंगले, नद्या, 


र्यांचा वरदहस्त आहे. लहान 
समुद्रकिनारा, ई. गोष्टींमुळं 
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ओडिसा 


इथे अनेक प्रक्षणीय स्थळें निर्माण झालीं आहेत. सातकोसिया 
खिड ही त्यांपैकीं एक होय. ही सुमारें चौदा मेल लांब असून 
महानदीच्या डोंगराळ भागांतील प्रवाहामुळे निर्माण ज्ञाली 
आहे. दुसरें एक निसगं निमित सौंदर्यस्थळ म्हणजे चिलका 
सरोवर. या सरोवराचें क्षेत्रफळ सुमारें चारशे चौरस मेल 


चिलका सरोवर - ओडिसा 


असून त्याची लांबी ४४ मैल आहे. भारतांतील हें सर्वात 
मोठे सरोवर होय. याची खोली मात्र सरासरी पांच-सहा फूट 
असून ती बारा फुटांहून जास्त कुठेच नाही. हिवाळ्यांत ड्थे 
जगाच्या निरनिराळ्या भागांतून चित्रविचित्र रंगांचे व जातींचे 
पक्षी जमतात व त्यांच्या शिकारीसाठी शिकारी लोकांचे तळ 
पडतात. याशिवाय या सरोवराचे एक वैशिष्ट्य असें, को यांत 
उत्कृष्ट व विपुल मासळीहि सांपडते. 

ओडिसांतले आदिवासी-- सवर आणि भुझ्या हे ओडि- 
साचे मूळ रहिवासी होत. त्यांनी ओडिसाच्या सांस्कृतिक 
ल्ेत्रांत आपलें असें कांही पेरून ठेवलें आहे. पूर्वी या प्रदेशांत 
आदिवासींची अश्शी एक खास संस्कृति होती. त्यांची जात- 
पंचायत होती व तिची सर्वावर हुकमत चाले. या सर्वे जमा- 
तींत सवर आदिवासी हे प्रमुख आहेत. इंडो-आयंन भाषा बोल- 
णाऱ्या लोकांशीं यांचा फार पूर्वीपासून संबंध आला होता. 
आजच्या ओडिया भाषेंत इंडो-आयंन भाषेचे अवशेष आहेत, 


असें भाषाशास्त्रज्ञांचें मत आहे. ओडिसांतील कांही धामिक 


पंथांचा उगमहि याच सवरांच्या मूळ धर्मांत सांपडतो. 
सध्याची जगन्नाथाची पुजा करण्याची पद्धत ही सवरांकडूनच 


उचललेली आहे. पेरलेल्या धान्याला फूल आल्यावर कातिक 
आदिवासी संस्कृती- 


महिन्यांत त्या फुलाची पूजा करतात, हाहि 


चाच अवदोष आहे. 
ओडिसाच्या संस्कृतीवर आपली 


आदिवासी म्हणजे भुड्या होत. 


ली छाप उमटविणारे दुसरे 
ओडिसाचा कांही भाग 


ओडिसा 


प्राचीन काळीं यांच्या ताव्यांत होता, असें दिसतें. कारण 
केओंजहार संस्थांनांतील राजाला राज्याभिषेक करतांना 
मुड्या जमातीचा पुरोहित उपस्थित असावा लागे. यावरून 
भुड्या लोकांच्या संमतीनेच हे राजे राज्य करीत, असें अनु- 
_ मान निघतें. 

ओडिसा व वौद्ध धमं यांचा संवंधहि वराच जुना आहे. 
मगध व ओडिसा या देशांत व्यापारी देवाण घेवाण सहाव्या 
शतकापासून सुरू असल्याचे पुरावे सांपडतात. इ. स. च्या 
तिसर्‍या शतकांत अशोकाने कलिंग देश कावीज केला. व त्या- 
मळे तिथल्या लोकांत वोद्ध धर्माचा प्रसार ज्ञाला. जगन्नाथाची 
पुजाअर्चाहि कांही काल वौद्ध भिक्षूच्याच हातांत होती. वोौद्ध 
वाडूमयांतहि जगन्नाथ हा व्‌ द्धाचाच अवतार असल्याचे उल्लेख 
आढळतात. इ. स. च्या सातव्या शतकापर्यंत हा संबंध टिकून 
होता, असें दिसतें. 

द. भारताशींहि ओडिसाचा संवंध प्राचीन काळींच आला 
असावा, असें वाटतें. जगन्नाथाच्या देवालयांत अजूनहि 
उच्छिष्ट किवा बंदा गणपतीची पूजा होते, हा त्याचाच 
पुरावा होय. वि 

ययाति केसरी या राजाने ओडिसांत हिंदु धर्माचा व 
विशेषत: शेव पंथाचा पुरस्कार केला. कनोज व संयुक्त प्रांत 
या दोन ठिकाणांहून त्याने दहा हजार ब्राह्मण आणून इथे 
बसविले. जयपूर या नव्याने वसविलेल्या नगरींत एक मोठा 
यज्ञ केला. तेव्हापासून ओडिसांत हिंदु धम प्रबळ झाला व 
वोध धर्माला ओहोटी लागली. इ. स. च्या १५ व्या शत- 
कांत चेतन्यप्रभूंच्या वेष्णव पंथाने ओडिसांत मूळ धरलें. 
त्यामुळे पुढे जगन्नाथ हा विष्णूचा अवतार मानण्यांत येऊं 
लागला. वेष्णव पंथाचा ओडिसांत सवंत्र प्रसार झाल्यावर 
तिथल्या शेव पंथाला ओहोटी लागली. 


ओडिसांतील शिल्पकला--. द. भारताप्रमाणेच ओडिसा 
प्रांतांतहि शिल्पकलेचें वेभव जागोजाग दृष्टीस पडतें. भुवनेश्वर, 
कोणाकं, जगन्नाथपुरी, या ठिकाणीं भारतीय शिल्पकलेचा जो 
आविष्कार दिसतो, तो अतिशय भव्य-दिव्य असा आहे. 
भुवनेश्‍वराचें लिंगराज मंदिर हें ययाति राजाच्या कार- 
कौदींत (इ. स. ७९५-८४० ) बांधलेलें आहे. हिंदु शिल्प- 
कलेचा परमोत्कषं याठिकाणी दृष्टीस पडतो. भुवनेश्‍वर शहर 
म्हणजे मंदिरांचे आगरच असून इथे लहान-मोठीं मिळन 
सुमारें पांचशे मंदिरें आहेत. त्यांपैकी लिगराज, परश्रामेश्वर 
वताल, राजरानी, म्‌क्‍तेश्‍वर, इ. मंदिरें विशेष प्रेक्षणीय आहेत. 
हिंगराज मंदिराच्या आवाराची लांबी ५२० फूट व संदी 
४६५ फूट आहे. मंदिराच्या मुख्य शिखराची उंची जोत्यापासून 
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भारतोय संस्कृति कोश 


१४७ फूट आहे. यावरून मंदिराच्या भव्यतेची कल्पना येईल. 
आंतील शिवळलिंगहि मंदिराळा साजेसे मोठे आहे. येथील 
शिल्पांत भव्यता व नाजूकपणा यांचा मनोहर संगम दिसतो. 


भुवनेश्‍वर मंदिर - ओडिसा 


मुक्‍तेश्‍वराचें मंदिर इतर मंदिरांच्या मानाने आकाराने 
लहान असलें, तरी शिल्पकलेच्या दृष्टीने तें श्रेष्ठ आहे. या 
मंदिरांत उंदरावर वसळेला गणपति, मोरावर आरूढ झालेला 
कातिकेय, व सप्तमातृका यांच्या मूर्ती आहेत. परशरामे- 
इवराच्या मंदिराच्या भितीवर रामायण-महाभारतांतील प्रसंग 
कोरलेले आहेत. | 

राजरानी या मंदिरांत देवाची मृति नाही. देवाल्याचें हें 
बांधकाम अर्धवट सोडण्यांत आलें आहे. त्यामुळे इथे कोणत्याहि 
धमाच्या वा पंथाच्या माणसाला मज्जाव नाही. इथलें शिल्प- 
काम नाजूक व मनोहर आहे. ओडिसाची पूर्वीची राजधानी 
कटक होती, तर हल्लीची राजधानी भुवनेश्‍वर ही आहे. चंडी- 
गडाप्रमाणेच हें शहर नव्याने वसविण्यांत आलें आहे. १२३ 
एप्रिल १९४८ रोजीं या नव्या राजधानीचा कोनशिला समा- 
रंभ पंडित नेहरूंच्या हस्ते झाळा. या नव्या गहराची विभा- 
गणी पांच भागांत करण्यांत आली असून प्रत्येक भाग शाळा, 
बाजार, क्रीडांगणे, उद्यानें या बाबतींत स्वयंपूर्ण आहे 

ओडिसांतील प्रख्यात क्षेत्र म्हणजे जगन्नाथपुरी. सम्राट 
अनंग भीमदेव (११८९-१२२३ इ. स. ) याने हें मंदिर ११९८ 
सालीं बांधलें. कृष्ण, बलराम व त्या दोघांच्यामध्ये सुभद्रा 
अशा तीन लाकडी मूर्ती या मंदिरांत आहेत. त्यांना मूर्ती 
म्हणण्यापेक्षा ओबडधोबड लाकडी ठोकळे 'म्हणणेंच रास्त 
होईल. या मूर्ती कुजून जाऊं नयेत म्ह' 


कक णून दर बारा वर्षांनी 
"गा बदलण्याची पद्धत आहे. तो समारंभ मोठा होतो. 


खंड पहिला 


ओडिसांतील आणखी एक प्रेक्षणीय शिल्प म्हणजे कोणाक 
येथीळ सूर्यमंदिर. हें गंगवंद्यांतील सम्राट नरसिंह (१२३८ 
-१२६४ इ. स.) याने बांधलें. मंदिर अगदी समुद्रकिनार्‍यावर 


घोडेस्वार - कोणाके 


असल्याने समुद्राच्या खार्‍या पाण्याचा व हवेचा मंदिराच्या 
जांभ्या दगडावर परिणाम होऊन बराचसा भाग पडला आहे. 
सध्या अस्तित्वांत असलेल्या मंदिराच्या अवशेषांवरून या 
मंदिराची मुळांत उंची २२७ फूट असावी, असा शास्त्रज्ञांचा 
अंदाज आहे. या मंदिराचा आकार रथासारखा आहे. त्याच्या 
दोन्ही बाजूंना प्रचंड चार्के असून त्याला घोडे जोडलेले आहेंत. 
मंदिरांत सूर्याची मूति मात्र नाही. मंदिराच्या वरच्या बाजूला 
मध्यान्हीच्या व सूर्यास्तसमयींच्या सूर्याच्या मूर्ती, नृत्यांगनांच्या 
मूर्ती व माणसांची आगि पशूंचींहि सुंदर चित्र आहेत. नट- 
मंडपाच्या भितीवरील नृत्य-वाद्यांचीं चित्रे अप्रतिम आहेत. 
इथेहि स्त्री-पुरुषसंभोगाचीं अनेक शिल्पे कोरलेलीं दिसतात. 
[ लोकयात्रा; हि. ओ.; संस्कृति (मासिक); पु. इं.; अजन्ता- 
मार्च १९५७.; हि. जॉ. ए. इं; जॉ. ए- मे. दु.; द्रा. ऐ. इ. ] 
दक्षिगेतील भोंडारी लोकांचा हा एक पोट- 
विभाग आहे. [का. ट्रा. स. इ ] 


") /"  €५ 


आडसा 


ओडिसी प्राचीन भारतीय नृत्यांच्या अनेक प्रकारां- 
आडसा नृत्य बेकी हा एक ज्ास्त्रीय नृत्यप्रकार आहे. 
भरतनाट्यम्‌, कथकळी, मणिपुरी ब कथक या नृत्याच्या बरो- 
बरीचें स्थान ओडिसीला द्यावें लागेल. ओडिसामध्ये जय नृत्याची 
परंपरा आहे. सनपूर्व २०० वर्षांच्या आधीपासून हें नुत्य तिथे 
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ओडिसी नृत्य 


प्रचलित होतें. उदयगिरि येथील हाथीगृंफेतल्या शिलालेखांत 
या प्राचीन कलेचें वर्णन आढळतें. कलिंगाधिपति खारवेल याने 
लोकांच्या मनोरंजनासाठी दर्पनृत्य व वादित्रनृत्य या उभयविध 
नृत्यांचा कार्यक्रम ठरविला होता, असा उल्लेख त्या लेखांत 
आहे. इ. स. च्या ८ व्या शतकापयंत तिथ बौद्ध राजांची सत्ता 
होती. त्यांच्या कालांत ओडिसांतील विविध कलांचा विकास 
झाला. ८ व्या शतकांत केसरी राजसत्तेच्या आश्रयाने तिथे 
पुनरच श्रृतिस्मृतिपुराणप्रतिपादित धर्माची प्रस्थापना झाली. 
त्यानंतर त्या भागांत जीं शिवमंदिरें उभारलीं गेलीं, त्यांत नृत्य- 
मंडपहि बांधण्याची प्रथा सुरू झाली. या मंदिरशिल्पावरील 
कोरीव कामांत ओडिसी नृत्याचें विशष दक्ंन घडते. तेव्हा- 
पासूनच त्या प्रदेशांत देवदासींची प्रथा सुरू झाली. शंकरा- 
समोर विविध प्रसंगीं नृत्य-गायन करणें, ही सेवा त्यांना नेमून 
देण्यांत आली. 

इ. स. १५८६ मध्ये मुसलमान आक्रमकांनी ओडिसा जिकून 
जगन्नाथाचें मंदिरहि लुटले. पुढे मोगलसत्ता प्रस्थापित झाल्या- 
नंतर त्या मंदिरांत पुनश्‍ूच पूजा, उत्सव इ. कार्यक्रम सुरू झाले. 
मोगल सत्तेकडून रामचंद्र देव या गृहस्थाला पुरी येथील जग- 
न्नाथ मंदिराचा व्यवस्थापक नेमण्यांत आलें. त्याने पूर्वीची 
पूजापद्धति चालू केली. 
मुलांना ओडिसी नृत्य 
शिकवून व त्यांना 
मुलींचे वेष देऊन 
त्यांच्याकरवीं उत्सवादि 
प्रसंगी ओडिसी नृत्य 
करण्याची प्रथाहि त्यानेच 
सुरू केली. आजहि ती 
प्रथा चालू आहे. 

इ. स. १९५८ मध्ये 
ओडिसा येथील एका 
नृत्यमंडळाने ओ डिसी 
मृत्याचा प्रयोग करून 
दाखविला. या नृत्य- 
मंडळाचे कलागुरु श्री. 
कलचरण पटनायिक हे 
होते. हे गृहस्थ या 
नृत्याच्या क्षेत्रांत संशो- 
धन करीत असून त्यांनी 
अनेक प्राचीन हस्तलिखिते व प्रबंध 


दर्पणभंगी-ओडिसी नृत्य 


ओडिसी नृत्याविषयीं 
जमा केले आहेत. 


ओडिसी नृत्य 


ओडिसी नृत्यांत एकूण ५७ हस्तमुद्रा असतात. अनेक 
पदमुद्राहि असतात. त्याचे लास्य व उग्र असे दोन प्रकार 
आहेत. ञरिराच्या मूलभूत हालचालींना ओडिसींत भंगी 
म्हणतात. द्पंण व एकपादभ्रमरी या विशेष भंगी होत. 
या नृत्याला गाण्याची जोड असते व साथीला मर्दंळ ( मोठा 
मृदंग ), वांसरी व ज्ञांज हीं वारे असतात. त्रिभंग अवस्थेंत 
उर्भे राहुन डोळे, भुवया व मान यांच्या ल्यवद्भ हालचाली 
करणें, हा या नृत्याचा पूर्वरंग असतो. त्या वेळीं मुदंगावर 
ल्यवद्ध असे बोळ किवा तुकडे वाजविले जातात व त्यावरच 
या नृत्यांतील विविध तालवद्ध क्रिया आधारलेल्या असतात. 
अतिभंग व त्रिभंग यांना ओडिसी नृत्यांत महत्त्वाचें स्थान आहे. 

नाटयक्नास्त्रांत अवंती, दाक्षिणात्य, पांचाली व ओड़ू-मगध 
अ्षा चार प्रादेशिक नृत्यपद्गतींचा उल्लेख आहे. ओड़ म्हण- 
जेच ओडिसाची ओडिसी नृत्यपरंपरा होय. या नृत्यांत शरि- 
राचीं डोळदार वळणें व लवचिक हालचाली, यांचें सुंदर दर्शन 
घडतें. [ रागिगीदेवी ] 


जे भारताच्या सर्व भागांत पसरलेली एक जात. या 
आडड &छ्ोकांना वेलदार, ओड, वोडटे, वडर, वडार व ओह 
असेंहि म्हणतात. हे लोक स्वत:ला क्षत्रिय समजतात. ओडू 
अर्थात्‌ ओडिसा या प्रदेगाशीं यांचा संवंध असावा. प्रांतपरत्वे 
यांचे अनेक पोटभेद आहेत. हे लोक खेड्यापाड्यांत राहून 
विहिरी खणतात, तळाव वांधतात व रस्ते आणि कालवेहि 
खणतात. इतरहि माती 
- दगडाचीं कामे यांना 
चांगलीं करतां येतात. 
किवहुना अश्या कामांवर 
हे लोक आपला विद्योप 
हक्‍क सांगतात. हे लोक 
अगिक्षित व अडाणी 
आहेत. मात्र ते खुल्या 
दिलाचे व सुस्वभावी 
असतात. मजुरीचा पेसा 
मिळाला, की तो मात्र 


लगेच चेंनोंत उडवून 
टाकतात. या त्यांच्या 


स्वभावाविषयीं एक दंत- 
कथा सांगतात, ती अश्नी- 

प्राचीन काळीं देवांना व माणसांना पाणी मिळावें म्हणून 
ओड्डांना एक तळाव खोदण्याचें काम देण्यांत आलें. तें काम 


ओड स्त्री-पुरुष 
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भारतीय संस्कृति कोश 


पुरे झाल्यावर ते आपळी मजुरी मागृं लागले, तेव्हा शिवाने प्रत्ये- 
काच्या कपाळीं अंगारा लावला. घरी य्रेऊन पाहतात, तों त्या 
अंगार्‍्याचें नाणें वनलें. पण तेवढ्याने संतुष्ट न होतां, ते शिवा- 
कडे आणखी अंगारा मागं लागले. तें पाहून शिव रागावला व 
त्याने ओड्डांना शाप दिला, कीं ' जंगलांत खणण्याच्या कामाचा 
जो पैसा तुम्ही मिळवाल, तो जंगळांतून वाहेर येतांच नाहीसा 
होईल. ' 

हा शाप ऐकून पार्वतीला ओड्डांची दया आली. तिनें त्यांना 
पुष्कळ द्रव्य देण्याविषयीं शिवाळा विनविलें. मग शिवाने एका 
कोहळ्यांत सुवर्णनाणीं भरून तो कोहळा ओड्टांच्या मुकादमाच्य़ा 
हस्ते आड़ ज्या जागीं काम करीत होते, त्या जागीं जमिनींत 
पुरून ठेवला. पुढे थोड्याच वेळाने एक रेडा तिथे आला व 
त्याने ती जागा आपल्या शिंगांनी उकरली. त्यामुळे तो पुरलेला 
कोहळा वर आला. पण ओड असे अडाणी, को त्यांनी त्या 
कोहळ्यांत काय आहे तें न पाहतांच तो कोहळा अल्प किमतींत 
एका कोमट्याला विकून टाकला. 

ओंड हे खाण्यापिण्याच्या वावतींत कोणतेहि निर्वंध पाळीत 
नसले, तरी ते उच्च जातींच्या घरींच अन्नग्रहूण करतात. पण 
तरीहि वहुतेक शूद्र जाती यांना आपल्याहून हलकें मानून यांचा 
तिरस्कार करतात. यांच्यांत वहुपत्तीकःव व घटस्फोट अना 
दोन्ही चाळी आहेत. वायकांना अठरा वेळा पाट लावतां येतो. 


सव्वा स्स 


ओड्डांची झोपडी 


आणि त्यानंतर मात्र तिला त्या कामीं बंदी होते. ही मर्यादा 
पुरुषांना लागू नाही. सात नवरे केलेली स्त्री सन्माननीय सम- 
जली जाते व अक्ा स्त्रीने लर 
हे संगलकारक समजतात. 
आते-मामे बहीणींशीं ल 
जातीचे असतात, 


नांत वधू-वरांना आक्रीर्वाद देणें 
एका कुळांत लग्ने करीत नाहीत. 
"न करतात. लग्नांतळे पुरोहित त्यांच्याच 
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हे लोक व्यंकटरमण, नरसोवा, महादेव, यल्लम्म, अंक्कम्म 
इ. देवतांना भजतात. यल्लमाची वापिक जत्रा करतात. कुदळ 
हें या जातीचे देवक आहे 

कल्लु व मन्नु अश्ा यांच्या दोन पोटजाती आहेंत. कल्लु 
दगडांचें व मन्त्‌ मातीचे काम करतात. पोटजातींत लग्नसंवंध 
होत नाहीत. कारण कल्लु स्वतःला श्रेष्ठ समजतात. मन्त्‌ लोक 
उंदीर, साळू व खवळें मांजर खातात. वरील दोन पोटजातीं- 
शिवाय बंडोल्लू, वोच्छोल्लु, अशा आणखी २४ उपजाती 
त्यांच्यांत निर्माण झाल्या आहेत. अरण्िन ( हळद ), हुविन 
(फुलें), होन्न (सोनें) वर अक्षंतल (अक्षता) हीं या पोट- 
जातींचीं देवकें होत. 

गुजरातेंत या लोकांना जयसिंह सिद्धराज याने पाटण येथील 
सहस््रिलिग तलाव खोदण्यासाठी आणलें, अशी दंतकथा सांग- 
तात. दुसरी दंतकथा अशी- 

तलाव खाणणार्‍या एका संदर ओडु स्त्रीवर जयसिह सिद्ध- 
राजाचें मन जडलें. त्याने तिला वश करण्याचा प्रयत्न केला; 
पण ती वक्ष झाली नाही. म्हणून जयसिह सिद्धराज तिचा 
छळ करूं लागला. त्या छळाला कंटाळून तिने आत्महत्या 
केली. मरतांना तिने राजाला शाप दिला, की ' तळ्यांत पाणी 
राहणार नाही व इतःपर कोणीहि ओडाणी स्त्री रूपवती 
निपजणार नाही. ' 

ही दंतकथा खरी खोटी कक्षीहि असो; पण एवढे खरें, 
ओठांच्या बायकांना रूप नसतें. 

अन्य जातीतींळ लोक ओड्डांच्या जातींत येऊं शकतात. पर- 
जातीचा माणूस आपल्या जातींत घेतांना ते प्रथम त्याचें क्षौर 
करतात, लिंबाच्या जळत्या काठीने त्याच्या जिभेच्या टोकाला 
मग त्याला तीर्थ पाजतात. स्त्रीचे जात्यंतर 


तिचें क्षौर करीत नाहीत; पण तिची 


की 


डाग देतात व 
करायचें झाल्यास 


चोळी बांगडी काढून घेतात. [ रजःकण; का. द्रा. स. इ गे. 
इ. जा. ] 

अ > «८ भारताचा मध्यदेश व माळवा यांतील स्त्रिया 
ढ्णा डोकें झाकण्यासाठी ज्या वस्त्राचा उपयोग करतात, 


त्याला ओढणी म्हणतात. तलम कापडावर सुंदर वेलबुट्टी 
[ मागील बाजूस व दोन्ही 


काढून त्याचा कांही भाग डोक्याच्य 
खांद्यांवर शोभन दिसेल, अशा प्रकारे ओढणी तयार कर 
सुंदर केशरचनेचा कांही भाग नजरेस पडावा, अशा पळ ते 
ओढणी डोक्यावर टाकतात. चेहर्‍याचें सौदय खुलून म 
हाहि हेतु त्यांत असतो. मध्ययुगांत ओढणी फार लोकप्रिय 


होती, 


७७९ 


ओणम 


ओणम केरळांतला एक मोठा सण. हा चिंगम्‌ (आहिविन) 
मासाच्या शुक्लपक्षांत, श्रवण नक्षत्र येईल त्या 
दिवशीं साजरा करतात. श्रवणालाच केरळांत तिरु ओणम्‌ असें 
नांव आहे. त्याआधी दहा दिवस हस्त नक्षत्र येतें व त्या द्वि- 
सापासून त्या सणाला प्रारंभ होतो. या सणासाठी केरळांत 
घरांची रंगसफेती करतात. घराचा दश्ंनी भाग फुलांनी शृंगा- 
रतात. गृहिणी घरापुढचें अंगण सारवितात व त्यावर बहुरंगी 
रांगोळी व तिच्यावर फुलांची रचना करतात. गावांत व 
रानांत हिंडून फुलें गोळा करणें, हें मुलांचे काम असतें. दहा 
दिवसांपर्यंत अशी पुष्प- 
शोभा केल्यावर श्रवण 
नक्षत्राच्या मुख्य दिवशीं 
वामनाची शंकूच्या 
आकाराची मृण्मय मूति 
". करून ती अंगणांत बस- 
४७ वितात व तिच्याभोव- 
तीहि पुष्पशोभा करतात. 
प्रथम सवं मिळून 
* आरप्पु ' असा उद्घोष 
करतात. हा एक मंगल- 
ध्वनि व हष्षध्वनि 
असतो. मग वामनाची 
पूजा करतात. या वेळीं घरांतलीं स्व माणसें नटूनथदून तिथ 
उभीं राहतात. वामनाला ते त्‌क्‍्काक्‍्करप्पन्‌ असें म्हणतात. 
त्या दिवशीं घरोघरीं मिष्टान्भभोजन असतें. भात, भाज्या, 
पापड, फळे, खीर व पिकलेल्या केळ्यांचे तळलेले तुकडे, हे 
पदार्थ त्या दिवश्ींच्या भोजनांत आवड्यक असतात. 
हा एक शारदीय उत्सव आहे. प्राचीन कालापासून तो 


केरळांत प्रचलित आहे. केरळ प्रदेश तमिळनाडपासून अलग 
होण्याच्या पूर्वी पासून हा उत्सव त्या भागांत चालत आल्याचें 
प्रत्यंतर तमिळ आळवारांच्या कित्येक भकक्‍्तिगीतांतून मिळतें. 

गवान श्रीविष्णूचे सव अवतर 


केवळ वामनाचाच नव्हे; तर भ 
ओणमच्या दिवशींच झाले, ही आळवारांची श्रद्धा त्यांच्या 
क तमिळनाड- 


कित्येक अवतारगीतांवरून दिसून येते. आजहि त कन्या 
मधील वेष्णव ओणमूच्या दिवनीं भगवंताचा विशष पुजात्स 
करतात. हे दोन प्रदेश विभक्त झाल्यावर तमिळनाडमध्ये 
ओणमला फक्त पंथीय स्वरूप राहिलें व केरळांत ता. साव" 
जनिक झाला. कर्नोटकाच्या समुद्रकिनार्‍याच्या भागांतहि 
गंगावळी नदीपर्यंत ओणमूच्य़ा उत्सवाचे अवशष ता 
ओणम्‌ उत्सव कसा व कां सुरू झाला, त्याविषयींची 


वामनाची पूजा 


ओणम्‌ ७८० 


आख्यायिका पुढीलप्रमाणे आहे- | 
वळिराजान पृथ्वी आणि स्वगं जिकून साम्माज्य स्थापले. 
त्याच्या राज्यांत प्रजेला अपार सुख्नांति मिळाली. लोक 
देवांना विसरून दानवमहिमा गाऊं लागले. देवांना हा अप- 
मान सहन न होऊन त्यांनी आपलें महत्त्व वाढविण्यासाठी 
विष्णूची प्राथंना केली. विष्णूने * वामन ' अवतार घेऊन 
वळीकडे त्रिपाद भूमीची याचना केळी आणि त्या प्रसंगांत 
वळीला पातळांत दडपलें. पातळांत जाते वेळीं वळीने वामना- 
पाली एवढेंच मागितले, की वर्षांतून एकदा पृथ्वीवर येऊन 
आपल्या प्रजेचा समाचार घेण्याची आपल्याला मोकळीक 
असावी. वामनाने “तथास्तु ' म्हटलें. त्या दिवसापासून आश्विन 
मासीं वळिराजा एकदा पृथ्वीवर आपल्या प्रजेला भेटण्यासाठी 
येतो आणि त्या प्रजावत्सळ राजाळा आपलीं देन्य-दु:खें दिस 
नयेत म्हणून केरळी प्रजा आनंदोत्सव करते. वळि राजा 
लोकांचा तो उल्हास पाहतो आणि आपली प्रजा पूर्ववत्‌ खु्लींत 
आहे, असें समजून परत स्वस्थानीं जातो. 
समस्त केरळाची वळिराजावर महान्‌ श्रद्धा आहे ही श्रद्धा 
सूक्ष्म रूपाने महाराष्ट्रांतहि दिसून येते. दिवाळीच्या पाडव्याला 
मराठी जनताहि ' वळीचें राज्य येवो ! अक्षी आकांक्षा उ्द्- 
घोषित करते. वाल्मीकि रामायण व प्रादेशिक भाषांतलीं 
अनक रामायणें यांमध्ये रामराज्याविषयीं ज्या कल्पना 
दिसून येतात, त्या सवे कल्पना केरळी जनतेने वळीच्या 
म्हणजच एका असुराच्या राज्याला लावलेल्या आहेत, हें 
लक्षांत ठेवलें पाहिजे. पाट्ट्काव्यांत एक केरळी लोककवि 
वळीच्या राज्याची पुढीलप्रमाणे प्रशंसा करतो- 
मावेली नाटु वाणीट्‌म कालस । 
मानुष रेल्लारु मोच्नुपोले । 
कळूळवुमिल्ला चतियुमिल्ला । 
एळळोळमिल्ला पोळिवचनम । 
अ्थे- जेव्हा मावेलि (महाबलि) राजा राज्य करीत होता, 
तेव्हा सव माणसें समान होतीं. राज्यांत चोरी नव्हती, कपट 
नव्हतें व लोक तिळाएवढेंहि खोटें बोलत नव्हते. 
या उत्सवावर मलयाळम्‌ भावेंत दोन अतीव सुंदर काव्यें 
निर्माण झालीं आहेत. एक विल्वत्तथ्‌ू राघवन नंवियार याचें 
' अरणूमुलाविलासम्‌ ' व दुसरें पेरुंपरा वासुदेव भट्टाथिरि 
याचें ' उट्‌ट्रितथि चरितम्‌ '. याशिवाय कुंचन्‌ नंवियार यानेहि 
आपल्या काव्यांत या उत्सवार्चे मनोरम वणन केलें आहे. 
केरळांतील सामाजिक व कौटुंबिक जीवनांत स्नेह-सोहादं 
उत्पन्न करणारा हा एक महान्‌ उत्सव आहें. मलबारांतळलीं 
माणसें तूर देशांत असलीं, तरी बहुंथा ओणमंच्या सणाला घरीं 


भारतोय संस्कृति कोश 


येतात. या वेळीं माहेरीं गेळेळी मुलगी सासरी आलळीच पाहिजे, 
असा नियम आहे. जुन्या काळीं माहेरवालीण सासरीं न आल्यास 
तेवढा एकच अपराध विवाहविच्छेद करायला किवा कुटंवांतुन 
तिला काढून लावायला पुरेसा होत असे. ओणमूंच्या दिवसांत 
घरांतील माणसांना आणि नोकरचाकरांना नवीं वस्त्रप्रावरणें 
मिळतात. खंडकरी 
कुळे त्या दिवशीं 
आपल्या धन्याला 
केळी, काक ड्या. 
कारंदे इ. वस्तंची 
भेट पाठवितात, 
जमीनदार त्यांना 
,. गोड-बड जेवण 
वाढतात. ओणमूच्या 
दिवसांत तिकडचे 
लोक चेंड्चा एक 
खास खेळ खेळतात. त्याला नाटन पंतुकळि असें नांव आहे 
याणिवाय किळितट्टु, कृंतिक्किळि असे आणखीहि कांही 
मेदानी खेळ आहेत. वृद्धिवळें पलॉन्कुशि, पल्लुकळि हे त्या 
दिवसांतळे घरवेठे खेळ होत. या दिवसांत वायका मुली दुपारी 
व रात्रीं एकत्र जमून नृत्य करतात. त्याला केकोट्रिक्कळि असें 
नांव आहे. पुरुष लुटुपुटीची लढाई खेळतात. या उत्सवांत 
वाद्यांच्या, तिरंदाजीच्या, मल्लय्‌द्धाच्या अश्या अनेक स्पर्धा 
घडवून आणतात. नोौकास्पर्धा ही त्यांतली सववंश्रेष्ठ स्पर्धा होय. 
या स्पर्धेला वंचिकळि असें नांव आहे. 

उत्सवाच्या चौथ्या दिवशीं या नोकास्पर्धा होतात. केरळांत 
नावाडी लोकांची संख्या फार मोठी आहे. त्यामुळे ते लोक 
तिथल्या नद्यांत आणि खाड्यांत आपल्या होड्या सोडतात. 
त्यांत चुंडन्‌ या सर्वांत मोठ्या होडीपासून घरगुती बनावटीच्या 
पन्हळी होड्यांपर्यंत सवे लहान-मोठ्या होड्या या नोकाविहा- 
रांत माग घेतात. या नोकांचें पुढील टोक एखाद्या बगळ्याच्या 
मानसारखे उच असते. चढाओढींत भाग घेणारे नावाडी नववा 
क हब अ स शिरोवेष्टनें वापरतात. वल्हीं मारणारे, गाणीं 
म्हणणारे, वाद्य वाजविणारे असे अनेक लोक त्या होड्यांत 
खचून भरलेले असतात. नदीच्या कांठावर माणसांची कतार 
ड्भी असते. रंगीबेरंगी पताका लावलेल्या त्या होड्या वेगाने 
नदींतून पाणी कापीत जाऊं लागल्या, की तें दब्य मड अहो. 
वेधक व उत्साहवर्धक दिसतें. ह 

पंपा नदीच्या किनाऱ्यावर आरन्मळ 
नौकाविहार केरळांत 


> 


ओणम्‌मधीळ लुट्पुटीची लढाई 


र "ळा या गांवीं होणारा 
विशेष प्रसिद्ठ आटे. त्यांच्यामागे एक 


खंड पहिला 


आख्यायिका आहे, ती अशी- 

तीर्थयात्रेला निघालेला अर्जून कन्याकुमारीपर्यंत जाऊन तिथून 
परत इंद्रप्रस्थाकडे जायला निघाला होता. त्याच्याजवळ पार्थ- 
सारथीची (कृष्ण) एक मूति होती. तो पंपा नदीवर येतो, तर 
तिला महापूर आलेला व तरी-होड्या बंद झालेल्या. अशा 
स्थितींत एक नावाडी धाडस करून पुढे आला आणि त्याने 
अर्जुनाला आपल्या होडींत बसवून महाप्रयासाने त्या महापुरां- 
तून पेलतीराला नेलें. नदी पार झाल्यावर अर्जुनाने आपल्या- 
जवळची पार्थसारथीची मति तिथेच स्थापन केली. कालांतराने 
लोकांनी मग तिच्यावर मंदिर उभारलें. त्या घटनेच्या स्मरणाथ 
आरन्मुळा येथे पुढे प्रतिवाषिक नौकोत्सव सुरू जाला. [ सुभद्रा 
तंपुरान; इं. फो. लो.; केरळ; युगप्रभात ] 


घा दक्षिण भारतांतील नायरांथेकी जे लोक कोले 
ञझ अ... जे रि जं... रब्े 
॥तत्तू करतात व ब्राह्मणांची घरे आणि देवळ शाकारतात, 
त्यांना हें नांव आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 


वै. >  , महाराष्ट्र व मध्यप्रदेश यांत आढळणारी एक जात. 
[तारा हू लोक धातूंचे ओतकाम करतात, त्यावरून यांना 
हें नांव मिळालें आहे. यांचे गोंडाद्य अर्थात्‌ गोंड ओतारी व 
मराठा ओतारी असे दोन प्रमुख भेद आहेत. त्यांच्यांत लग्न- 
संबंध होत नाहीत. हे स्वतःला क्षत्रिय समजतात. महाराष्ट्रांत 
अहीर, बेंद्रे, धनगर, गोटपागर, मगरधाट, महाडिक अशीं यांचीं 


आडनांवें आहेत. 


हे होक दसर्‍याच्या दिवशीं तुळजापूरच्या अ |बाबाईला बकरा 
देवीला हे आपली कुलस्वामिनी 
हरोवा, खंडोबा, भवानी, नागजी इ. देवतांना 


बळि देतात. पेठणच्या कालक 
मानतात व बहि 
भजतात. 


हे मामेबहिणीक्ीं लग्न करतात. विधवाविवाह रूढ असला, 


तरी अविवाहिताळा विधवेशीं लग्न करतां येत नाही. पुर्वी 
गोता. एखाद्याने एखाद्याच्या 


झिडकारली, तर त्या 
तिच्या बापाला देज म्हणून कांही 


यांच्यामध्ये राक्षसविवाह प्रचलित हाता. 
मुलीला मागणी घातली आणि त्याने 
मुलीला पळवून नेलें जाई. पुढे 
रक्‍कम देऊन तिचें इष्ट वराशीं लग्न लावीत. 
मृतांना जाळतात किवा ् 
यांना मद्यमांस चालतें. [ट्रा. का. सें. प्रा. ई' ] 
४ दक्षिणेतील कम्म जात 
आत्तफुड एका कुळींत विवाह क 


व्यवहार कम्मांप्रमाणेच करतात. 


रीत नाहीत. बाकी सवं 


पुरतात. वाषिक श्राद्ध करतात. 


गैची एक शाखा. हे 


क ओदुव तिरुमलाम्बा 


ओरैसेक्कण दक्षिण भारतांतील वलियन जातीची एक 
शाखा. हे लोक आपल्या तेलघाण्याला एकच 
बेल जुंपतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


औदन भाताला संस्कृतात ओदन असें नांव आहे. ह प्राचीन 
: काळापासून लोकांचें प्रिय भोजन आहे. आंदन 
भोजनाच्या सुरवातीलाच वाढण्याची प्रया आहे. जेवायला 
वसगारा माणूस पानांत वाढलेल्या भाताचे प्रारंभींच दोन 
विभाग करी. त्यांतील एक भाग भोजनारंभीं खाणें व दुसरा 
भोजनास्तीं खाणें, अशी पद्धत होती आणि आहे. प्राचीन 
वाऊमयांत भोदनाचे अनेक प्रकार वणिलेले आहेत. शुद्ध 
पाण्यांत शिजविलेल्या भाताला उदोदन म्हणत (अष्टा. ६.३. 
७). मांसावरोवर शिजविलेल्या भाताला मांसोदन म्हणत. 
यालाच हल्ली आपण पुलाव म्हणतों. दुधावरोबर ज्िजविलेल्या 
भाताला क्षीरौदन म्हणत. त्यांतच साखर घातली, को तीच 
खीर वने. याशिवाय दध्योदन (दहीभात), घृतौदन ( तूप 
घालून शिजविलेला भात), मुद्गौदन ( मुगांची खिचडी ) 
असे अनेक प्रकार शतपथांत उल्लेखिलेले आढळतात (श. ब्रा. 
२. ५. ३. ४; १०. ५. ७. ५). चरकानेहि ओदनांच्या अनेक 
प्रकारांचा उल्लेख केला आहे. 

ओंदन भात नचर. हें एक हविद्रे व्यहि आहे. ग्रहयज्ञांत व 
इतर अनेक देवतांच्या हवनांत चरूचा समावेश असतो. ग्राम- 
देवता व क्षुद्र देवता यांनाहि कोंबड्या-बकर्‍याबरोबर भाताचा 
बळी देतात. श्राद्धांत पिडहि भाताचेच करतात. पाहा- धरू. 


[पा. भा.; वे. इं. ] 


एक सोम याग. शिजविलेला भात हें यांतील मुख्य 


आदनसंब हविद्रेव्य असतें. या यागांत चार वर्णाचे चार 
पुरुष अनुक्रमे तूप, दूध, दही व पाणी यांत भाजलेल्या सातूंचें 
पीठ कालवून त्याने भरलेले प्रत्येकी एक पात्र यजमानाला 
देतात. त्या चारी पात्रांना स्पशषे करून यजमान कांही मंत्र 
म्हणतो. नंतर हुतशेष भात भक्षण करतो. शोवटीं वरीळं चारी 
पात्रांतल्या पिठाच्या मिश्रणाने यजमानाला अभिषेक केला 


जातो. [ म. ज्ञा. को.-वेदविद्या ] 


> 


महान्‌ कवियित्री प्रथम विजय- 
नगरचा राजा अच्युतराय याच्या 
सेविका होती. पुढे त्याच राजाने 
अतिशय लावण्यवती होती. तिच्या 
त्ताहि होती. काव्य, नाटय, संगीत, 


ओदुव तिरुमलास्या 
पदरीं काव्यगान करणारी 
तिच्याशीं लग्न केलें. ती 

अंगीं प्रतिभेप्रमाणेच विद्ठ 


ओदुव तिरुमलाम्बां 


व्याकरण, तत्त्वज्ञान इ. विषयांत तिची उत्तम गति होती. 
तिला अनेक भाषांत बोलतां व लिहितां येत असे. राजाची 
पट्टराणी वरदाम्विका ही होती. तिच्याशीं अच्युतरायाचा 
विवाह ज्ञाला, त्या समारंभाचे वणंन तिने ' वरदाम्विका- 
परिणयचम्पू या संस्कृत ग्रंथांत केलें आहें या ग्रंथाच्या 
प्रस्तावनेंत स्वतःविषयीहि तिने कांही माहिती दिली आहे 
राजाची राणी झाल्यावर तिने अनेक पंडितांना, कवींना 
व देवाल्यांना उदार देणग्या दिल्याचे उल्लेख आहेत. 
[ग्रे. वि. इं. ] 


च शैव देवस्थानांत तेवारम्‌ या ग्रंथामधील स्तोत्रांचे 
द्व >> स टर 
आदुवार पठण करण्याचें काम जे लोक करतात, त्यांना 

ओदुवार असें नांव आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 


आंध्रांतळी एक जात. हे लोक गोदावरींत तराफे 
चालवितात. जातीच्या देवता यांच्या ताव्यांत अस- 
तात, त्यामुळे यांना इतर जातींपेक्षा अधिक मान असतो. 
[का. ट्रा. स. इं. ] 


ओ पंजाबांतील एक जात. यांच्यांतळे कांही लोक मुस- 
धि लमान झाले आहेत. हे मजुरी करतात व कामाच्या 
शोधार्थ वायका-मुलांसह गांवोगांव भटकतात. हे ओडकी 
नांवाची भाषा बोलतात. [म. ज्ञा. को.] 


ओपद्र स्त्रियांच्या केशरचनेचा विल्िष्ट प्रकार. या प्रकारांत 
प केस डोक्य़ाभोवती गोलाकार लपेटीत व डोक्यावर 
मध्यभागीं त्यांची गांठ बांधीत. हा शब्द क्र्ग्वेद, अथववेद, 
वाजसनेयि संहिता, पंचविश ब्राह्मण इ. ग्रंथांत आढळतो (कू. 
१०.८५.८; अथव. ६.१३८.३; वाज. सं. ११.५०; पं. ब्रा. 
४.१.१). 

क्रग्वेदांत सिनीवालीला स्वोपश्या (जिची ओपशरचना 
सुंदर आहे), असें म्हटलें आहे. ओपश शब्दाचा मूळ अर्थ शिंग 
असाहि असूं शकेल. कारण पंचविश ब्राह्मणांत पशूंना 'द्विओ- 
पद्षा:'चच्दोन शिंगें असलेले, असें म्हटलें आहे (१३.४३). 
क्ग्वेदांत ' इंद्राचा किरीट ' या अर्थींहि हा शब्द वापरलेला 
आढळतो. | वे. सा. सं.; वे. इं. ] 


औषपोरो दक्षिणेतील गावडा जातींतील लोकांपेकी जे 
पाढा छोक पालख्या वाहण्याचे, काम करतात, त्यांना 
हें नांव आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 


७८२ 


भारतीय संस्कृति कोश 


आंग ण दक्षिणेतील विज जातीचा एक पोट- 
"पनक्‍्कारण विभाग. हे लोक तेल्गु भाषा बोलणारे 
व्यापारी व शेतकरी असतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 
ओप मर गो दक्षिणेतील भोंडारी जातींतळा एक पोट- 
पामरगा विभाग. [ का. ट्रा. स. इं. ] 
ओवरी राजस्थानांतलीं मुलें पावसाळ्यांत वाग, महाल, 
स्तूप, घर इ. गोष्टी बनवून जो खेळ खेळतात, 
त्याला हृ नांव आहे. महाराष्ट्रांत दिवाळीच्या वेळीं मुलें किल्ले 
बनवितात, तद्यांतलाच हा प्रकार आहे [ मरुभारती ] 


ओ सं. अवभास गाथा) वौद्ध संघांतल्या 
आभास गाथा क र देण्यासाठी किवा 
त्यांची श्रद्धा दृढ करण्यासाठी भगवान्‌ वृद्ध स्वतः दूर असला 
तरी स्वत:चा रूपाविर्भाव त्या भिक्षु-भिक्षूणींच्या पुढे उभा करी 
व त्याच्या मुखाने एखादी गाथा म्हणे. अद्या गाथेला वरील 
नांव आहे. 


आमने आंध्रांतळा एक प्राचीन खेळ. लाकडाच्या 

[मनघुटल .. वु वडी वगवायचि स तत चीक 
[टावर १४ खडु बनवायचे व त्यांत चिंचोके 

भरायचे आणि उपसायचे, असें या खेळाचें स्वरूप होतें. 


ओमवैटे ओरिया शेतकर्‍यांची दक्षिगेंतील एक जात. 

मनटा आपला मूळ पुरुप अयोध्येंत श्रीरामाचा एक 
अमात्य होता, असें हे लोक सांगतात. या जातीच्या बोडो 
( मोठे ) आणि सन्नो ( हलके ) अक्या दोन पोटजाती आहेत. 
बोडोंच्या आणखी आठ उपजाती वनलेल्या आहेत. 

विवाहप्रथा- यांच्यांत बाल व प्रौढ असे दोन्ही प्रकारचे 
विवाह होतात. हे आते-बहिणीशीं लग्न करतात. देसारी हा 
त्यांचा पुरोहित असतो व तोच लग्नविधि चालवितो. घटस्फोट 
व विधवाविवाह रूढ आहे. 

मतिकप्रथा- हे लोक प्रेतें जाळतात. दहा 
पाळतात. अकराव्या दिवशीं ज्ञातिभोजन घाल 
नांत दारू वर्ज्य असते. 

ठाकुराणी व चामरिया या यांच्या 
त्यांचा वाषिक उत्सव करतात. 
जातीचे न्यायनिवाडे करते. 
वितात. पण यांच्यांत जे 


म्हणवितात. [ का. ट्रा. स. 


हा दिवस सुतक 
लतात. या भोाज- 


या देवता होत. ते चैत्रांत 
त. यांची पंचायत असते व तीच 
हे लोक आपल्य.ला नायको म्हण- 
कु असतात, ते स्वत:ला पात्रो 
डं. 


खंड पहिला 


ओम्‌ खरदुगारवाचक वण. माळ पणन असेंहि म्हणतात. 
त्ररग्वेद व अथर्ववेद या दोन्ही वेदांत हा वण आढळत 

नाही. प्राचीन यज्ञयागांत व लौकिक मंत्र-तंत्रांत ओंकार प्रचा- 
रांत असल्याचें दिसत नाही. तै. संहितेंत एकदाच तो प्रणव या 
संज्ञेने दिसतो. & प्रतिष्ठ व & श्रावय अशी वाक्यें वाजस- 
नेथी व मत्रायणी या संहितेंत आढळतात. प्रतिज्ञापूवंक विधान 
या अर्थी ओंकाराचा उपयोग प्रथमच ब्राह्मणग्रंथांत केलेला 
दिसून येतो. यज्ञप्रसंगीं होकार दर्शविण्यासाठी ओंकाराचा उप- 
योग शतपथ ब्राह्मणांत पुष्कळ वेळां केलेला आहे 

या वर्णाचा उद्भव कसा झाला, त्यावद्दल निश्‍चित उप- 
पत्ति मिळत नाही. माक्स म्यूलर याच्या मते अव्‌ या सावै- 
नामिक मूलरूपापासून हें अक्षर उत्पन्न झालें, त्याचेंच अवम्‌ 
असें रूप बनलें व पुढे संप्रसारण क्रियेने त्याचें अउम्‌ असें रूप 
होऊन त्याच्यापासून सामान्य ध्वनीच्या संधिनियमाप्रमाणे 
3 हें अक्षर बनलें. 

पण रोट व वोथलिंग या दोघां पंडितांनी शास्त्रीय पुरा- 
व्याच्या अभावीं वरील उपपत्ति त्याज्य ठरविली आहे. त्यांच्या 
मतें & हा वर्ग ' ओ ' या ध्वनीचे सानुनासिक उद्‌गारस्वरूप 
असून 'आ या ध्वनीशींहि त्याचा संवंध आहे. या उपपत्तीला 
वैदिक वाळमयांतच पुरावा आढळतो, तो असा- ' > श्रावय * 
या वैदिक वाक्‍्याबद्दल सूत्र ग्रंथांत ओ श्रावय* व “आ 
श्रावय ' अशीं वाक्यें वापरलीं जातात. उच्चार करतांना 
ध्वनींना अनुनासिकत्व प्राप्त होगे, ही वेदिक भाषेची सवे- 
सामान्य प्रवृत्ति आहे. 

प्रणव या ओंकारवाचक शाब्दापासूनहि या वर्णाच्या 
उत्पत्तीवर कांहीसा प्रकाश पडूं शकेल. कारण श्रौतांत 
' पुरोनुवाक्‍या ' मंत्र म्हणत असतां शेवटच्या अक्षराचा दीघं 
सानुनासिक उच्चार करणें व त्यांत “* ओ' हा वणं मिळविणे, 
असा प्रणव या शब्दाचा मूलार्थ आहे. आणि त्यावरूनच ३ 
हा वर्ण उत्पन्न झाला असावा, असें वाटतें. पाणिनीनेहि 
" ओमाडोइच ' या सूत्रांत नियम सांगितला आहे, को 
पूर्वीचा ऱ्हस्व किवा दीघ * अ' यांत अउम्‌ असा बदल न 
होतां ओंकारच कायम राहून पुर्वीच्या * अ ' चा लोप होतो 
( अष्टा० ६. १. ९ ). ब्राह्मगें व तदुत्तर उपनिषद यांच्या 
कालांत ओंकारामध्ये गूढवाद प्रविष्ट झाला. अनेक रह्स्या- 
त्मक अर्थ ओंकाराला येऊन चिकटले. सवंप्रथम ऐतरेय ब्राह्मा- 
णाने म्हटलें, की ओंकारांत अउम अशीं तीन मक्षरे अशूत 
तों * भर्भवःस्वः! या तीन व्याहूतींपासून वकत य 
तैत्तिरीय उपनिषदांत, * हें ब्रह्म असून शच के 
लय लाच्याच बाधेयात चाहे. ततव 
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( १. ८ ). कठोपनिषदांत त्याच्याविषयी पुढील मंत्र आला 
आहे - 
सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति । 
तपांसि सर्वाणि च यद्ददन्ति ।। 
यदिच्छन्तो ब्रह्मचयं चरन्ति । 
तत्ते पदं संग्रहेण न्रवोम्योमित्येतत्‌ ।। 
| ४.७] 

अर्थ- सरव वेद ज्या पदाची घोषणा करतात, सर्वे तपे 
ज्याच्याविषयी बोलतात, (व) ज्याची इच्छा करणारे ब्रह्म- 
चर्याचें आचरण करतात, तें पद तुला संक्षेपाने सांगतों, को 

गोपथ ब्राह्मणाच्या प्रणवोपनिषदांत ओंकाराच्या गूढार्थाची 
परिसीमा झाली आहे. वेद, छंद, इतिहास-पुराणें, गीत-नृत्य 
इ. सारें कांही ओंकारापासून उत्पन्न झालें, असें सांगितलें 
आहे. 

अ4- उ म्‌ 4” मिळून ओंकार बनतो. ओंकाराचे हे चार 
विभाग जागृति, स्वप्न, सुपुप्ति व तुर्या या चार अवस्थांचे, तसेच 
विव, तेजस, प्राज्ञ व आत्मा अश्या चार आत्मस्वरूपाचे 
निदर्शक मानलेले आहेत. त्याचप्रमाणे अकार हा विष्णु, उकार 
हा महेश्वर, मकार हा ब्रह्मा अशा प्रकारें तीन्ही देवांचाहि 
ओंकारांत समावेश केलेला आहे. 

उपनिषदांनी प्रणवाच्या गुढार्थाचा विकास केला, त्याच- 
बरोबर श्रौतसूत्रांनी प्रणवाच्या यज्ञसंवंधीं विनियोगाचें विवेचन 
केले. धर्मसूत्रांपेकी वौथायन धर्मंसूत्रांत व्ैवाणिकाने करायच्या 
प्रगवोच्चारपुवेक वेदाध्ययनालाच ब्रह्मयज्ञ म्हटल. दढुगादास 
वैय्याकरण म्हगतो, को ओंकार हा ब्रह्मदेवाचा कंठ 


नामक झ्या 
ठरला आहे. वेदाध्यय- 


भेदून बाहेर आल्यामुळे तो मांगलिक ठरला आहे. १ 
नाच्या आरंभीं व अध्ययनसमाप्तीच्या वेळीं ओंकाराचें उच्चा- 
रण केलें पाहिजे आणि तसें जो न करील त्याचें तें वेदाध्ययन 
हळहळ नाश पावेल, असें मनूनेहि म्हटलें आहे ( र. डड ). पुढे 
प्रायश्चित्त प्रकरणांतहि प्रणवोच्चाराला महत्त्व दिलें गेलें. द्र- 
रोज प्रणवोच्चारपूवेक सोळा प्राणायाम महिनाभर केल्याने 
ब्रह्महत्त्येचाहि दोष नष्ट होतो, असें सांगितलें आहे. मंत्र-तत्रा- 
त्मक अभिचार कर्मातहि प्रणवोच्चाराला किती महत्त्व आलें, 
तें कौशिक सूत्रावरून कळतें. मदत व 

भारतीय तत्त्वज्ञानात्मक मशिनचा भकांधरर्ते घ्यात हं 
ब्रह्मप्राप्तीचें एक साधन म्हणून सांगित आहे. पातगळ आगि- 
सूत्रांत ' तस्य वाचक: प्रणव: ' कू. सूत्रांनी भगव दा छताचा 
वाचकवणं असून त्याची पुन:पुन्हा मार्वृशि करावी, त्याच्या 
अर्थाचें सतत अनुसंधान ठेवावें, म्हणजे त्यायोग तत्त्वज्ञान होतें, 


ओम ७८४ 


“४ 


असें स्पष्ट सांगितलें आहे. त्यामुळे योगदशंनांत ओंकाराचें 
महत्त्व फारच वाढलें आहें 
हिंदूंच्या सर्वे वेदिक व लोकिक धमंक्रत्यांत मंत्रावरोबर 
ओंकाराचा उच्चार आवजूंन केला जातो. इ. स. च्या ६ व्या 
शतकापासून जे हस्तलिखित धमंग्रंथ आढळतात, त्यांतहि 
मंगळाच्या उद्देशाने प्रणवपुर्व क ग्रंथारंभ केळेला आढळतो. जेन 
व वौद्ध यांनीहि ओंकाराचा स्वीकार केलेला आहे. ' २ मणि- 
पद्चे हुम्‌' या अवलोकितेद्वराच्या मंत्रांत आरंभीं ओंकार 
आवद्यक रीतीने आळेला आहे. वौद्धदशंनांत शून्यापासून 
प्रगवाची उत्पत्ति व त्यापासून विश्‍वाची उत्पत्ति झाल्याचें 
सांगितलें आहे 
पुराणवाडमयांत भिन्न भिन्न संप्रदायांच्या लोकांनी ओंका- 
राचा अर्थे आपापल्या विशिष्ट देवतेला धरून केलेला आहे. 
शिवपुराणांत ओंकाराला पंचमुख शिवाचें प्रतीक मानलें आहे 
वेष्णवपुराणांत त्र्यक्षरात्मक प्रणवाला विष्ण, श्री व भक्‍त या 
ताहाचा द्यातक मानले असून प्रणव म्हणजे तीन वेद, तीन लोक 
तीन अग्नि व विष्णूचीं तीन पावलें असल्याचें सांगितलें आठे 
प्रणवाच्या विनियोगाविषयीं गीतेत पुढील इलोक लिहिलेले 
आहेत - 
3 तत्सदिति निदेंशो ब्रह्मणस्त्रिविधः स्मतः । 
ब्राह्मणास्तेन वेदाइच यज्ञाऱच विहिता: पुरा ।॥ 
तस्मादोमित्युदाहृत्य यज्ञवानतप:क्रिया: 
प्रवतंन्ते बिधातोक्‍ता: सततं ब्रह्मवादिनाम्‌ ।। 
(गीता. १७. २३-२४) 
अथ-परत्रह्माचा ' ७ तत्सत्‌ ' असा तीन प्रकारें (शास्त्रांत) 
निर्देश केला जातो. या (च) निदेद्याने पुर्वी ब्राह्मण, वेद व 
यज्ञ निर्माण केलेले आहेत. म्हणून ब्रह्मवादी लोकांचीं यज्ञ ू 
दान, तप आणि इतर शास्त्रोक्‍त कर्मे नेहमी ३ असा उच्चार 
करून प्रवृत्त होत असतात. 
म्हणूनच याज्ञवल्क्याने म्हटलें, की ' वेदांच्या आरंभीं प्रणव 
होता. वेदांचें पर्यवसानहि प्रणवांतच होतें. सवं वाडमय म्हणजे 
शरणवच होय. म्हणून प्रणवाचा अभ्यास करावा.' पाहा-प्रणवो- 
पासना. [ उपनिषदांचा अभ्यास; उ. र.; म. ज्ञा. को. ] 


ओम्‌ मगिपद्रे हम वज्रयानी बौद्धांचा री प्रसिद्ध मंत्र. 

“ > त्यांच्याकडून तो हिंदूंच्या तंत्रमार्गात 
दाखल झाला. हुम्‌ हा शब्द प्रथम ध्यानी बद्ध अक्षोभ्य याला 
उद्दशून उच्च्चारण्यांत आला होता. तोच पुढे हिंदंच्या तंत्रग्रंथांत 
शिवाला उद्देशून वापरण्यांत आला आहे. वरदातंत्रांत या गढ- 
मंत्राची व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहे -- 


भारतीय संस्कृति कोडा 


ह॒ शिव: कथितो देवि उ भैरव इहोच्यते । 
परार्थो नादशव्दस्तु बिन्दुदंदुःखहरार्थक: ।। 

अथ - ह्‌ म्हणजे शिव-शिवाचें सौम्य रूप. उ म्हणजे भैरव- 
शिवाचें भयानक रूप. अननासिक नाद आणि ब्रिद म्हणजें 
अनुक्रमे श्रप्ठ व दुःखहारक होत 

हुम्‌ याचा रंग निळा आहे. थावें कारण त्याचें नीलाकाशाणीं 
तादात्म्य आहे. म्हणून ध्यानी वद्ध अक्षोभ्य याचा वर्णहि निळा 
मानलेला आहे. शिवाने समुद्रमंथनांतूुन निघालेले हालाहूल 
प्रादान केल्यामुळे त्याचा कंठहि निळाच आहे 

हुम हा गूढ वण वज्रय़ान पंथांतुन हिंदंच्या तंत्रमार्गात 
आणला गला, हें खरें असळें तरी त्याचें मळ आपणांस वेदा- 
मध्यच आढळतें. हा वेदिक वणं असून त्याचा वेदिक यज्ञाशीं 
सवध हाता. यज्ञांतला प्रस्तोता हा मंत्र म्हणण्याच्या प्रारंभीं 
व प्रतिर्हर्ता प्रस्तोत्याला उत्तर देत असतांना या वर्णाचा उच्चार 
करी. श्रौतसूत्रांतहि याचा उल्लेख आहे. यावरून निश्‍चितपणे 
अस म्हणतां यते, की हा वण वज्वयान संप्रदायाच्याच नव्हे, 
तर वोद्ध धर्माच्याहि पुर्वीचा आहे. वेदिक यज्ञसंस्था मागे पड 
ल्यावर या वर्णाने वोद्ध धर्मांत प्रवेश केला आणि तिथन 

हदूनी पुनरच तो आपल्या धर्मांत आणला 

या हुम्‌च्या माग मणिपद्ये असा शब्द आहे. त्याचा अर्थ 
स्त्नकमल असा होतो. तें सुर्योदयाचें प्रतीक मानळेळें आहे 
सूर्यादयाचा संबंध प्राचीन कवींनी आत्मप्रकाशाशीं जोडलेला 
आह्‌. क्ररग्वेदांत अग्नीविषयीं असा एक उल्लेख आहे, की अथ- 
वणान अग्नीला पुष्करांतून मंथन करून प्रकट केलें (६. १६ 
१३). वेदांत अग्नीचा संबंध तेजस्वी हिरे-माणकांशीं व तत्सम 
सव श्रीमंतीशीं जोडलेला आढळतो. म्हणून आकाशांत प्रकाश 
देणारा, पृथ्वीवर विस्तव पाडणारा आणि प्राण्यांच्या उदरांत 
अन्न पचविणारा या अर्थी हठयोगांत अग्नीला मणिपद्म म्हटलें 
आहे. थोडक्यांत सांगायचें तर हठय़ागांतील मणिपूर पद्म 
मणिपद्म होय. त्याच्या निळया पाकळ्यांमध्ये हुम्‌ हा निळा 
वण वास्तव्य करतो, असें वळखयानी बौद्ध मानतात मणिपद्म 
है वज्याचे महान्‌ केन्द्र आहे. तिथे प्राणापान समतोलपणाने 
राहतात. सृष्टि आणि स्थिति म्हणजेच प्रजनन आणि जीवन 
यांची ती वेदि आहे. तिथूनच सव गढ मंत्रांना प्रचोदना मिळते. 


सारांश * ७ मणिपद्म हुम्‌ ' हा मंत्र जीवनशकक्‍तीचें माहेर- 
घरच आहे त 


महायान बोद्ध ग्रंथांमध्येदेखील वज्ज 
अक्षोभ्य या ध्यानी बद्धाणीं निकटचा 
त्याना हुम्‌ हा महामंत्र वजधरा 
लोक षडक्षरी लोकेइवराचाहि या 


थर या आदिबद्धाचा 
सबध दाखविला आहें 
हीं जोडलेला आहे. वळयानी 
मत्राशी संबंध प्रस्थापित कर- 


खंड पहिला 


तात. इतकेंच नव्हे; तर लोकेश्‍वराला या गूढमंत्राचें दृश्य प्रतीक 
मानतात. धमं, बुद्ध आणि संघ या त्रिरत्नांपैको लोकेश्‍वर हें 
धर्माचे प्रतीक आहे. धर्म, लोकेश्‍वर व पश्ुपति शिव या सर्वाचें 
आसन पद्मासन हेंच आहे. मोहेंजोदडो येथे पक्षूपतीची पद्मा- 
सनस्थ व ध्यानमग्न मृति सांपडली आहे. लोकेदवराची मूर्ति 
सारनाथ येथे आढळते. हा लोकेश्‍वर चतु्भ्‌ज असून त्याच्या 
उजव्या हातीं जपमाळ, डाव्या हातीं कमल आहे. पडक्षरी विद्या 
* मणिपद्मे हुम्‌ ' या मंत्राची शक्ति होय. ती मानवी स्त्रीच्या 
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> मलवारमधील एक जात. यांना चेरुमन असेंहि 
मावत म्हणतात. हे लोक शेतकाम व मजरी करतात. 
कित्येक लोक एखाद्या जमीनदाराकडे जन्माचे गुलाम असतात. 
ते आपल्या या गुलामांना दुसर्‍याच्या कामावरहि मजूर म्हणून 
धाडतात. सांप्रत त्यांची गुलामगिरींतुन मुक्‍तता ज्ञालेली असली, 
तरी त्यांची आथिक परिस्थिति मात्र सुधारलेली नाही. 
इतिहासकाळांत हे लोक स्वतः जमीनदार होते व उत्तर त्रिवां- 
कुरमध्ये या जातीचें एक राजघराणेंहि होतें. त्रिवेंद्रम्‌ येथील 


कालीमातेच्या मंदिरांत जाण्यास या लोकांना प्रतिबंध आहे. 
मात्र तिच्या उत्सवांत एक दिवस मंदिरांत ज[ऊन त्यांना तिची 
पुजा हक्काने करतां येते. यांच्यांतहि अनेक पोटजाती आहेत. 
त्यांतली कणक्कन ही पोटजात श्रेष्ठ समजली जाते. हे लोक 
पितृपूजक आहेत. ते कुट्टीचत्तत आणि करिमकृत्ती या दोन शूर 
पूर्वजांना भजतात. 

विवाहप्रथा- पोटजातींतच विवाहसंबंध करतात. उभय 
पक्षांतल्या वडीलधाऱ्या माणसांच्या संमतीने नियोजित वधू-वर 
लग्नापूर्वीच एकत्र राहुं लागतात. कुंवारपणीं त्यांना मुलेंहि 
झालीं तरी चालतात. पुढे कधीतरी दोन्ही पक्षांच्या संमतीने 
मुहृतं ठरतो व त्यांचें लग्न होतें. लग्नाचा खर्च पुवी नवरदेवाचा 
मालक करीत असे. 

मतिकप्रथा- मृताला बहुधा पुरतात. पुरलेल्या जागीं मातीचा 
उंचवटा करून तिथे मृताच्या मस्तकाच्या जागीं एक दगड ठेव- 
तात. मतिकाच्या दिवशीं मयताचे नातलग उपास करतात व 
दुसऱ्या दिवशीं ज्ञातिभोजन घालतात. शेतीच्या हंगामांत एखा- 
द्याचा मृत्यु ज्ञाल्यास दफनानंतरचा अंत्यविधि तहकूब ठेवून 
पुढे उन्हाळ्यांत शेतकाम संपल्यावर तो करतात. सुतक १५ 
दिवस पाळतात. पितरांचें वाषिक श्राद्ध ताडी आणि भात वाढून 
करतात. [ डॉ. सी. अच्युत मेनन-वी. सी. लॉ. कोमे. व्हॉल्यूम ] 


स्वरूयांत लोकेश्‍वरासन्निध दिसते. [ श्री. प्रफुल्लचंद्र भंजदेव ] 


ओयिल अ तमिळनाडमधले एक धामिक नृत्य. सुमा 
आपयल आदम २० पुरुष एका गटाने हें न॒त्य य. 
तिरुचिरपल्ली, मदुराई व कोइंबतोर या जिल्ह्यांतल्या मंदि- 
रांतील उत्सवप्रसंगींच हें केलें जातें. नृत्य करणारे लोक रंगीत 
कपडे घालतात. एका हातांत टिपरी व दुसर्‍या हातांत रंगीत 
रुमाल घेतात. मग रांगा किवा वर्तुळ करून फिरतात. मग 
टिपरी देत व रुमाल फिरवीत नाचतात आणि गातात. [ मार्च 
ऑफ इंडिया ] 


च ७ वायव्य सीमा प्रांतांतळली एक पठाण जमात. 
आरकझाइ लेलतजाई, इस्माइलझाई, लष्करझाई व हम- 
साया असे तिचे चार पोटविभाग आहेत. ब्रिटिशांनी पठाणी 
स्वातंत्र्यावर घाला घातला, तेव्हा त्यांना पहिला प्रतिकार 
कोणी केला असेल, तर तो ओरकझाई टोळीच्या लोकांनी. त्या 
लढाईंत त्यांचा पराभव होऊन समाना हें त्यांचें महत्त्वाचें ठाणें 
त्यांना गमवावें लागलें. हे लोक पुर्वीचे शस्त्रजीवी; पण अलि- 
कडे झेती करतात. पाहा-पठाण. [ फ्रौटियर स्पीक्स ] 


दक्षिणेतील भिक्षेकर्‍यांचा एक वर्ग. हे लोक 


फक्त पेरिके लोकांकडेच भिक्षा मागतात. « दक्षिगेंतील पल्ली जातीची एक शाखा. हे लोक 


॥ ७०. ण 
आलाई३ ओलाई नांवाचें कर्णवळय घालतात. त्यामुळे यांना 
हें नांव मिळालें आहे. [ का. ट्रा. स. इं- ] 


ओरिग भक्तुड 


दक्षिणेतील कापू व मुच्चाछ या जातींतळा एक 


आरुगटा पोटविभाग. [ का.ट्रा.स.इ ] 


ओलारो गदब आदिवासींची एक शाखा. 
दक्षिगेंतील देवांग जातीचा असगोत्रे विवाह कर- 


मदुराई जिल्ह्यांतील मारवार जातीची एक 
ओलीकल णारा एक पोटविभाग. [ का. ट्रा. स. इ. ] 


आरनादूडु पोटजात. [ मदुरा गॅझे. ] 


ओवीचा उगम इ. स. 


दक्षिण भारतांतील मारान जातीचा हा एक पोट- 
त्या काळांतल्या अभि- 


जारुनुल विभाग आहे. या जातींतील विधवा पुनविवाह 


कैरीत नाहीत. [ का. ट्रा. स. इं. ] 
भा.सं को. ५० 


मराठींतला एक जुना छंद. 
११२९ पर्यंत मागे नेतां येतो. 


आह... शे 


आवा 


ओवी 


लपषितार्थ चिंतामणि नांवाच्या ग्रंथांत 
उल्लेख आला आहे -- 
महाराष्ट्रेषु योषिद्भिरोवी गेया तु कण्डने । 
महाराष्ट्रांतल्या स्त्रिया कांडण ( वब दळण ) करतांना ओवी 
गातात, असा त्याचा अर्थ आहे. वरील अवतरणांत ओवी ही 
संज्ञा छंद या अर्थी योजिली आहे. महानुभाव पंथांत १६ व्या 
दतकाच्या अखेरीस भीष्माचार्य नामक एक ग्रंथकार ज्ञाला 
त्याने मार्ग प्रभाकर या आपल्या ग्रंथांत दिलेलें ओवीर्चे लक्षण 
श्री. राजवाडे यांनी उद्धृत केलें आहे, तें असें - 
गायत्रीछंदायासोनी धृतिपर्यंत । 
ग्रंथ बोबीयांचे तीन चरण जाणावे मिश्चित । 
प्रतिष्ठे पासोनि जगतोपर्यंत । 
चोथा चरण ॥। 
अर्थ -- ओवीचे पहिळे तीन चरण गायत्रीपासून धृतीपर्य- 
तच्या कोणत्याहि छंदाचे असावे व चौथा चरण प्रतिप्ठेपासून 
जगतीपर्यंतच्या कोणत्याहि छंदाचा असावा. 
वरील ओवीचा विस्तृत अर्थ असा, की पहिळे तीन चरण 
पडक्षरी वृत्तापासून तों अष्टाद्ाक्षरी वत्तापर्यंतच्या कोणत्याहि 
वृत्ताचे असावे आणि चौथा चरण चत्रक्षरी वत्तापासन तों 
द्रादाक्षरी वत्तापर्यंतच्या कोणत्याहि वत्ताचा असावा. सामा- 
न्यत: आवीचे चार चरण असतात. त्यांत शेवटचा चरण दिडका 
असतो, पहिल्या तीन चरणांच्या अंतीं यमक असतें व चौथा 
चरण निर्यमक असतो. सोळाव्या शतकांतील महानभावीय कवि 
लक्षधीर याचा छंद:जास्त्रावर महाराष्ट्-काव्य-प्रदीपिका नांवा- 
चा छप्पन्न ओव्यांचा ग्रंथ आहे. त्याने साडेतीन चरणी, चार 
चरणी, साडेचार चरणी व पांच चरणी असे ओवीचे प्रकार 
नमूद कल आहेत. साडंतीन चरणी ओवीला लघचरणी असेंहि 
टंटल आहे. ज्ञानेदवरांची ओवी ही लघचरणी असते. उदा०-- 
3२% नमोजी आद्या । वेद प्रतिपाद्या । 
जय स्वसंवेद्या । आत्मरूपा ॥ 
देवा तूंचि गणेश । सकलार्थ प्रकाह । 
म्हणे निवृत्तिदासु । अवघधारि जो ॥ 
(ज्ञाने. १. १-२) 
अर्थात्‌ साडेचार चरणी असते. 
आसयुक्‍त असते. हा अंत:प्रास 


ओवीचा पुढीलप्रमाणे 


एकनाथांची ओवी चोहड 
शिवाय ती समतोल असून अंत 
चौथ्या चरणांत दिसतो. 
कवळें अध्यासिला डोळा । 
तो चंद्रमा देखे पिवळा । 
तेवों आत्मा कर्ता भासे स्थळा । 
केवळ निइचळा नेणती । 


७८६ 


भारतीय संस्कृति कोदा 


सवेग चालतां आभाळे । 
बाळे म्हणती चंद्रमा पळे । 
तेवि आत्मा कर्ता मानिती स्थूळें । 
उपाधि मेळे अध्यासु ॥। 
(ए. भा. १०. ६३३-३४) 
ओवी ही गद्य व पद्य किवा ग्रांथिक व गेय अश्णा दोन प्रका- 
रची असते. चौथा चरण दिडका असणें, हें वैशिष्ट्य दोन्ही 
प्रकारच्या ओव्यांत समान असतें. | 
ओवीच्या उगमाविषयीं विद्वानांत अनेक मतें आहेत. राज- 
वाडे तो उगम वेदिक छंदांत आहे, असें म्हणतात (मराठी 
छंद पृ. ३१), तर पांगारकर तो अनप्टभांत आहे, असें मान- 
तात (मोरोपंत चरित्र-काव्यविवेचन प. ५३१ ); पण श्री. 
भ. श्री. पंडित यांना हीं दोन्ही मतें मान्य नाहीत. ओवी बहुधा 
कानडो मुलखांतून महाराष्ट्रांत आळी असावी, या श्री. बेंद्रे 
याच्या मता्षा त सहमत आहेत. कारण कन्नड त्रिपदीशीं ओवीचें 
सादृश्य आहे. अभंग हा छंद ओवींतून उत्क्रांत झाला, असेंहि ते 
सूचित करतात. अभिलपितार्थ चिंतामणींतील वर दिलेल्या 
उल्लेखावरून महाराष्ट्रांतील वायका-मुली ओवी गात असत, 
हें स्पप्ट कळतें. तेव्हा तिच्य़ा पद्यस्वरू्पाविषयीं वाद असायचें 
कारण नाही. पद्य ओवीलाच अभंग असें दुसरें नांव आहे 
मोरोपंतांनी मुलींसाठी रचलेल्या ओव्या अभंग म्हणूनच प्रसिद्ध 
आहेत. 
आवी हा आवालसुबोध साहित्य प्रकार आहे. मुकुंदराज, 
ज्ञानेश्वर, एकनाथ, रामदास, मुक्तेश्वर, श्रीधर इ. संतयंत 
कवींनी आपापले ग्रंथ ओवींत लिहून ओवीला महाराष्ट्रीय 
जनजीवनांत असाधारण स्थान प्राप्त करून दिलें. महाराष्ट्रांत 
विठ्ठल भक्तीचा भागवतधर्म समाजांतल्या सव॑ थरांत आणि 
वाळ्या-भोळांपर्यंत प्रसत झाला, त्याला ओवी व अभंग हे 
दान छद मुख्यत्वे साधनीभूत आहेत. महाराष्ट्रांत निर्माण 
झालेल्या ग्रांथिक ओवीची संख्या लाखांनी मोजावी लागेल 
भक्तीचे पावित्र्य, तरल कल्पना, विविध अलंकार आणि हूर्ध 
भावना, ही सारी संपदा ओवीला लाभलेली आहे 
आवी जक्ली ग्रंथांत आहे, तश्ीच ती महाराष्ट्रांतल्या 
स्त्रियांच्या तोंडीहि आ? स्त्रीजीवनांत भावनांचे पाझर आर्णि 
अश्वूच आघळ निर्माण करणार्‍या जानपद ओवीचें स्वरूप आर्णि 
कार्य पुढीलप्रमाणे सांगतां येतें 
महाराष्ट्रांत पूर्वापार चालत आलेल्या जानपदगीतांच 
ह. श्राव्य ओवी हा प्रकार अभिक्षित जन 
विशेषत: स्त्रिया यांच्या जीवनाशीं निगडित झालेला 


खंड पहिला 


२ ते ४ ओळींच्या अत्यंत लहान पद्यांत पुष्कळदा कल्पनाचातुर्य 
आणि हृद्य भावनाविष्कार यांचा संदर मिलाफ आढळून येतो. 
अगिक्षित स्त्रीवर्गाने ओवीमध्ये आपलें कौटुंबिक जीवन व 
भोवतालचें सामाजिक जीवन जणूं ओतून ठेवलें आहे. त्या- 
मुळेच ओवीचा जिवंतपणा अजूनहि कायम राहिलेला दिसतो. 
आजहि महाराष्ट्रांतल्या खेड्यांतून सकाळच्या रामपार्‍यांत 
ग्रामीण स्त्रिया जात्यावर दळीत असतांना ओव्या गात अस- 
लेल्या ऐकं येतात. सुखवस्तु कुटुंबांतल्या मुलींनी झोपाळयावर 
बसून म्हटलेल्या व मातांनी आपल्या तान्ह्या अर्भकांना निजवि- 
तांना आळविलेल्या ओव्यांचा मंजूळ स्वर आजहि खेंडोपाडीं 
कानांवर पडतो. 
साधारणपणे उच्च वर्गातील मुली किवा स्त्रिया झोपा- 
ळ्यावर बसल्या वेळीं किवा मुलाला अंगाई गातांना ज्या 
ओव्या म्हणतात, त्या साडेतीन चरणी असतात- 
मोरमुगुट माथा । गळा वनमाळा । 
स्मरावा सावळा । गोकुळीचा ।। 
पण खालच्या वर्गातील स्त्रिया जात्यावर दळतांना ज्या 
ओव्या म्हणतात, त्या बहुधा चार चरणी असतात- 
सकाळींच्या पारीं । चल अंगण लोटूं दोघी । 
माझ्या दारामधी सुरव्या । पावणा आला बिगी ॥ 
सामान्यतः जानपद ओवीची रचना पुढे दिल्या प्रमाणे होत 
असते--- 
दळण मांडलें की एक स्त्री सुचेल ती ओवी म्हणते व ती 
थोडीक्षी आळवून सोडून देते. दुसरी तिला साथ करतां करतां 
तीच ओवी उचलून ती पुरी करते किवा त्यावरून सुचलेली 
दुसरी एखादी ओवी रचते. अक्याच प्रकारे दुव्यांत दुवा गुंफला 
जातो व ओव्यांची साखळी तयार होते. 
जनपदांतल्या या ओव्यांचें वर्गीकरण मुख्यत्वे पुढीलप्रमाणे 
करतां येतें- 
(१) पौराणिक कथांवर आधारलेल्या ओव्या. 
(२) भक्तिप्रधान ओव्या. 
(३) ऐतिहासिक कथांवर आधारलेल्या ओव्या. 
(४) देवादिकांच्या ओव्या. 
(५) सामाजिक व कौटुंबिक जीवनावरील ओव्या. 
पुराण कथांवर आधारलेल्या ओव्यांमध्ये महाभारत व 
रामायग यांमधील कथाप्रसंगांवरच्या ओंव्या अधिक मिळतात. 
महाभारतापेक्षांहि रामायण कथा अधिक लोकप्रिय आहे. राम, 
सीता व लक्ष्मण यांचें वनवासी कष्टमय जीवन हा विभाग 
जानपद स्त्रियांना अत्यंत हूद्य वाटलेला आहे. एकवचनी, एक- 
पत्नी रामापेक्षाहि सीतेसारख्या सुकुमार साध्वी स्त्रीला सवं 
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ओवी 


थरांतल्या स्त्रियांच्या अंतरांत अधिक सहानुभूति मिळालेली 
आहे. विशेषतः लोकनिदेस्तव रामाने सीतेचा त्याग केला 
आणि त्यानंतर तिला जें परित्यक्‍त जीवन जगावें लागलें, त्या- 
बहल स्त्रीहूदयांत अपार करुणा पाज्ञरतांना दिसते-- 

सोता वनवासी । दगडाची केलो उशी । 

अंकुश बाळ कुशो । वाढतसे ।॥। 

सोता वनवासो । वनों कंटकांची दाटी । 

पांचा महिन्यांचा । अंकुशबाळ पोटीं ।। 

१३ व्या शतकांत ज्ञानेश्‍वरांनी महाराष्ट्रांत भागवतधर्माचा 
पाया घातला व पुढे १७ व्या शतकांत तुकारामाने त्यावर 
कळस चढविला. या चारशे वर्षात पंढरपूर हें भागवत धर्माचें 
आणि महाराष्ट्रांतल्या सव जनतेच्या भक्‍्ति-प्रेमाचें केंद्र बनलें 
आणि तसेंच विठ्ठल हें परम उपास्य ठरलें. पंढरपुराच्याच 
जोडीने देह, आळंदी, पेठण, या संतक्षेत्रांनाहि तेवढेच महत्त्व 
प्राप्त झालें. संत चरित्रांना अलौकिक चमत्कारांची जोड 
मिळाली आणि महाराष्ट्रांतल्या स्त्रियांनी पंढरी, पांड्‌रंग 
आणि संत यांच्यावर भक्तिभावाच्या विपुल ओव्या लिहिल्या- 

आल्या जल्मामधीं । मला पंडरी पाह्याची । 
पाण्यामधीं माडी । देव कुंडलोक रायाची ।। 
आळंदीला जावें । जीवन्मुक्त व्हावें । 

तेथ श्रीज्ञानदेवें । दिव्य केले ।। 

देहूला जाऊन । देह विसरावा । 

अंतरीं स्मरावा । तुकारास ।। 

ऐतिहासिक संदर्भावरच्या ओव्या तुरळकच आढळतात; 
पण ज्या आहेत त्यांत मराठेशाहीबद्दल आत्मीयतेची भावना 
दिसते- 

शिवाजीचे किल्ले । किल्ले चढाया कठोण । 
सोल प्राणाचें देऊन । करी मराठा जतन ।। 
शिवछत्रपति । धन्य ग धन्य राजा ।। 
पोटच्य़ा पुत्रापरी । पाळिली त्याने प्रजा ॥ 
चिमणाजी बाजीराव । दोघे सख्षे भाऊ । 
म्हणती वसई घेऊं । एका रात्रों ।। 
नारायणरावाला मारिले । गंगाबाई गरभार । 
नवा भरविला दरबार । रघुनाथरावांनी ।। 
पुण्पाचें वेभव । पुन्हा दिसेल ठळक । 
तिथे आहेत टिळक । देशभक्त ।। 
गांधी जादुगार । भ्याडा करी धीट । 
दास्पाचा आणो वीट । सवं लोकां ॥ 
देवादिकांच्या ओव्यांत गणपति, मारुति, राम, कृष्ण, शिव, 


व देवी यांच्या बर्‍याच ओव्या आढतात- 


ओवी 


मोरया रे देवा । सारां विघ्ने कर दुर । 
निविघ्न माझा कर । संवसार ।। 
रानीं वनीं वसे । माझा कंलासीचा राजा । 
भोळ्या सांबालागीं । माझा प्रणिपात ।। 
राम लक्षमण । मोतियांची जोडी । 
मध्ये शोभते लालडी । सोतामाई ।। 
खांदिये घोंगडी । अधरीं धरी पांवा । 
गोपाळकृष्ण गावा । गोकुळींचा । 
वाढतां वाढतां । सुटे द्रोपदीची चोळी । 
गोविद सांभाळी । तिची लाज ।। 
देव भावाचा भुकेला । विडुराच्या कण्या खातो । 
अर्जुनाचे घोडे धुतो । नारायण ।। 
राम राम म्हणत । दारावरून कोण गेला । 
रामराया तुझा चेला । मारुतिराया । 
सर्व देवदेवतांत देवी किवा अंवावाई हिच्या ओव्या अधिक 
आहेत. देवी जगदंवा ही स्त्रियांनी आपली सौभाग्यरक्षक देवता 
मानली असून तिने आपले चुडे अभंग ठेवावे व आपला संसार 
सुखी राखावा, म्हणून तिची परोपरीनी आळवणी केली 
आहे-- 
आई अंबाबाई । भरत्ये तुझी ओटी । 
सांभाळ सोभाग्याची पेटी । उषाताईची । 
आई अंबाबाई । फुलें तुला सुवासाची । 
काळजी कुंकवाची । माझ्या घेई ॥ 
सामाजिक व कोटुंबिक जीवनावरील ओव्या जनपदांत सर्वांत 
अधिक आणि प्रमुख आहेत. त्यांत खेड्यांतील जीवनाची 
निरनिराळीं चित्रे रेखाटलेलीं दिसतात. पुष्कळशा ओव्या कटं- 
बांतल्या किवा सभोवतालच्या कोण्यातरी माणसावरून गायि- 
लेल्या असतात व त्या माणसाबहृलच्या गाणारणीच्या भावना 
त्यांतून व्यक्त झालेल्या असतात. अक्षा ओव्यांत भावनात्मक 
भाग अधिक असतो. गाणारीण स्वत:ला सुचणार्‍या कल्पनांची 
सांगड त्या आवडत्या व्यक्‍तीच्या नांवाशीं घाळून अत्ा ओव्या 
गाते. त्यामुळे पुष्कळदा ओवीचा तिसरा किवा चौथा चरण 
त्या व्यक्तीचे नांव किवा संबंध दर्शवून पुरा केलेला असतो. या 
भावनात्मक ओव्यांचें वर्गीकरण खालीलप्रमाणे करतां येतें- 
(१) मातृ-पितृ प्रेम (२) वात्सल्य (३) भावा-बहिणीचें 
प्रेम (४) पति-पत्नी प्रेम (५) इतर नातल्गांबद्दलच्या भावना 
(६) शेजारणीविषयींच्या भावना व (७) मैत्रीभाव. 
आईविषयींची भावना पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त झाळेली दिसते 
बया बया म्हणू । बया साखरेची लाहो । 
ब्रिथिम धुंडल्यानं । तिच्या सारखी माया नाहो । 
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भारतीय संस्कृति कोडा 


आई तूं ह॒वोस । हवोंस जन्मवेरीं । 
सांग कोण कंटाळेल । अमृताच्या ग सागरोीं ।। 
माउलीचे कष्ट । कुठे रे फेड्‌ं देवा । 
तळहाताचा पाळणा । नेत्रींचा केला दिवा ।॥ 
वापाविषयींची भावना पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त केलेली आहे- 
फुलामध्यें फूल । फूल हुंगावें चांफ्याचें । 
सुख भोगावे बापाचें । बाळपणीं ॥ 
आई तं मुके घेशी । बाबा कां बोलताती । 
पुत्र होवो वाचस्पति । म्हणूनियां ।॥। 
बाप्पाजी चंदन । घासल्या वास । 
आईचा सुवास । आपोआप ॥ 
वात्सल्याच्या ओव्यांमधून मातृप्रेमाला पूर आलेला दिसतो. 
त्यांतल्या त्यांत मुलीचें कौतुक विदेोष असतें. आईच्या लेखीं 
मुलाइतकीच मुलोचीहि किमत असते; किवहुना काकणभर 
सरसच ! ती परघरीं जायची असते, हें त्याचें प्रमख कारण ! 
मुलामुलींच्या प्रेमाविषयीं पुढील ओव्या पाहा-- 
तान्ह्या रे तान्हिका । बाळा रे माणिका । 
तुझ्या रे श्रीमुख । लिंबलोण ॥। 
माझें तान्हेबाळ । हळदीने न्हाई । 
त्याचें पाणी जाई । झेवंतीला ॥ 
बाप म्हणे लेको । लाडकी होऊं नको । 
जाझ्ील परघरी । वेडी माया लावूं नको ।॥। 
लेका ग परिस । लेक ती काय उणी ? 
हिरा नव्हे हिरकणी । उषाताई । 
लेकोच्या रे बापा । धन्य धन्य तुझी छातो । 
काळजाचा घडा । देतोत परक्या हातीं ॥ 
वहीण व भाऊ यांच्यांतील परस्पर प्रेम हा ओवी-गीतांचा 
सर्वात मोठा विषय आहे. भावावरील आपलें गाढ प्रेम बहिणीने 
अनक प्रकारें व्यक्‍त केलेलें आढळतें. आईला जशी आपल्या 
मुलापुढे कुठळीहि गोष्ट तुच्छ वाटते, त्ीच ती बहिणीलार्हि 
आपल्या भावापुढे भाऊ म्हणजे 
दागिनाच असतो डा कयाली ताता फला 
म्यापला येश्ीवर । शिपिते दहोभात । 
ताईत माझा बंधू । आला जनिगी नाचवीत ॥ 
नको धन, नको मुद्रा । नको मोतियांचे हार । 
देई प्रेमाश्रूंची धार । भाईराया ।॥। 
पाठच्या बहिणीवरी । भाऊ कसा रागावेल ? 
. चंद्र आग का ओकेल । कांहो केल्या ॥ 
संसारी कितीक । असती नाती-गोती । 
मोलाचीं माणिक-मोती । बहिणभाऊ ।। 


खंड पहिला 


भावा ग बहिणीच्या । प्रेमाला नाहो सरी । 
गंगेच्या पाण्यापरी । पवित्रता ॥ 


पति-पत्नींच्या मधुर प्रेमाची साक्ष पटविणार्‍या ओव्या 
जनपदांत किती तरी आढळतात. पण या ओव्यांत बरोबरीच्या 
नात्यापेक्षा पति हा आपला धनी आहे, ही भावना अधिक 
प्रभावी दिसते. पति हाच स्त्रीचा देव, हा स्मृतिग्रंथांनी सांगि- 
तलेला सिद्धान्त जनपदांतल्या स्त्रियांनीहि स्वीकारलेला आहे 
त्यामुळे प्रत्येक स्त्रीला आपला पति हा रूप, गुण आणि अधि- 
कार यांनी श्रेष्ठ वाटलेला आहे. पतीचें कतृंत्व, त्याचा दर्जा, 
त्याचा दरारा, त्याचा उद्योगधंदा इ. गोष्टोंबद्दल अश्या ओव्यांतून 
सुरेख वर्णने आढळतात-- 


काळी चंद्रकळा । माझ्या मनांत घ्यावी होती । 
होशा भर्ताराने । आणिलो अंगमती ॥। 
उन्हाळा पावसाळा । पानमळ्याला गारवा । 
होशाच्या जिवावरी । न्हाई कुणाची परवा ।। 
सावळी सुरत । अज्ली पाहिली न्हाई कुठं । 
माझ्या राजसाचं । ओठ बारीक, डोळं मोठं ।॥। 
सोइरे धाडरे । सारे संपत्तीचे लोक । 
आपुल्या भरताराचं । निर्वाणीचं राज्य एक ।। 


भाऊ-बहीण, माय-लेकरें आणि पति-पत्ती या अत्यंत 
निकट संबंधांवरच्या ओव्यांबरोबरच चुलता, मामा, आजा- 
आजी, दीर, मेहुणा, मावशी, मेहुणी, सासू-सासरे इ. परि- 
वारांतल्या नात्यांवरहि कांही ओव्या आहेत; मात्र त्यांची 
संख्या अल्प आहे-- 
अक्काची ग चोळो । येते माझ्या अंगा । 
आम्ही दोघी बहिणी । एका वेलाच्प़रा दोन शेंगा ॥। 
पाटाचं ग पानी । उसासंग एरंडाला । 
सांगून मो धाडी । बहिणीकारन मेव्हन्याला ।। 


मामंजी सासूबाई । तुम्ही तुळशीची क्ाडं 
आम्ही तुमच्या उजेड । राज्य करूं ॥। 


भावोजी हो दिरा । माझ्या मनोंचें जाणावें । 
साझ्या वेणोस आणावं । गंगावन ॥। 


शेजारणीविषयींच्या कित्येक ओव्या समर्यक व गोड आहेत. 
शेजारचीं माणसें कशीं भेटतील, त्यावर पुष्कळसें कौटुंबिक 
सुखसमाधान अवलंबून असतें. मुलगी माहेराहून सासरीं येते, 
तेव्हा सासरचीं माणसें तिच्यावर अधिकार गाजवितात; पण 
एखादी शेजारीण जर हळुवार अंतःकरणाचीं असेल, तर ती 
त्या नववधूला दिलासा देते व मायाहि देते. आणि मग नव- 
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ओवी 


वधूच्या तोंडून पुढीलप्रकारें कृतज्ञतेचे बोल उमटतात-- 
हशेजारिणी बाई । तुझा शेजार चांगला । 
नाहो मला आठवला । मायबाप ।॥। 
शेजारिणी बाई । माझी वेणो हो घालावी । 
आईच्या हातांची । आठवण मज द्यावी ॥ 


शेजारधर्मापेक्षा मेत्री भावनेच्या ओव्या अल्प असल्या, तरी 

त्या अत्यंत मनोज्ञ आहेत. शेजारीं राहणार्‍या दोन मुली एकत्र 
वाढतात, हसतात, खेळतात. त्यांच्यामध्ये मैत्रीचा नाजूक बंध 
निर्माण होतो. स्त्री ज्या व्यवा-वेदना, जे मनाच्या खोल 
कप्प्यांतलें सुख - दु:ख आईजवळ बोलूं शकत नाही किवा 
नवर्‍याजवळहि बोलूं शकत नाही, तें ती आपल्या मैत्रिणीशी 
निस्संकोचपणे बोलं शकते. पागोळीला पागोळी लावून असलेल्या 
घरांत वाढलेल्या दोन मुली लग्न झाल्यावर कोसांच्या अंतरावर 
जाऊन पडतात. त्या दोघींची पुनश्‍च गांठभेट व्हायची ती केवळ 
योगायोगानेच. अक्या भेटीच्या वेळीं त्या दोघींच्या अंतरांत 
प्रेमाला जें भरतें येतें, त्याच्या कांही लहरी पुढीलप्रमाणे 
दिसतात-- 

आपण समेत्रिणो । जाऊं ग बारावाटे । 

जसे नशिबाचे फाटे । फुटतील 1 

वारियाच्या संगें । आपण पाठवू निरोप । 

पोचेल आपोआप । सेत्रिणीला ।। 

तुझा माझा मेत्रपणा । मेत्रपणा काय देऊ । 

एक लवंग दोघी खाऊं । मनुबाई ॥ 

आपणे गुज बोलूं । कज्ञाला हवा दिवा । 

आहे चांदण्याची हवा । ज्ञांताताई ।। 

गळां घालूं गळा । ये ग रडूं पोटभरी । 

पुन्हा जायाचें सासरीं । चार दिशीं ।। 


जनपदांतलें जीवन हें शहरी जीवनाहून सर्वस्वी निराळे 
असतें. नागरी स्त्रीच्या देनंदिन कायंक्रमापेक्षा जानपद स्त्रीचा 
देनंदिन कार्यक्रम अगदी वेगळा असतो. ग्रामीण जीवन श्रमा- 
धिष्ठित असतें आणि हे श्रम मळ्यांत, शेतांत, अंगणांत, घरांत 
आणि पर्सांत करायचे असतात. शेतांत पतीबरोबर पत्नीहि 
राबते. त्या दोघांचा सारा जन्म शेतामळघाच्याच सावलींत 
जातो. मोट, बैलजोडी, गुरें-वासरें, शेतांत वाढणारीं हिरवीं 


*“ रोपे, कापणी-मळणी, कणगींत किवा बळदांत येऊन पडणारी 


धान्यसंपदा, निरनिराळया त्र्तूंत करावीं लागणारी कार्मे, 
गांवांतळे कारू-नारू, गांवची देव-देवस्की, अज्ञानांतून पोसलेल्या 
अंधश्रद्धा आणि भ्यामक समजुती, गांवांतळे सण आणि उत्सव, 
या गोष्टींनी व्यापलेले तें कृषिजीवन असतें. या जीवनांतल्या 


ओवी 


विविध अंगांविषयीं ग्रामीण स्त्रियांनी कितीतरी सुंदर ओव्या 
लिहून त्याला जिवंतपणा आणला आहे-- 


सकाळच्या पारीं । हात जोडिते डोंगराला । 
खोंड खिलारी नांगराला ।। 

मोट ग चालते । एका वानाचं चारो बेल । 
मोटकऱ्याला दृष्ट व्हईल ।। 

शिवंच्या शेतामंदी । शाळु आलाया राखनोला । 
घुंगुर लाविलं गोफनोला ।। 

पाऊस पडतो । मोत्यांचा शिरवा । 

मळा सख्याचा हिरवा ।। 

दृष्ट मो काढीतें । मोठ, मोहूऱ्या, मिरच्या तीन । 
धन्या-बेलाची एक शीण ॥ 

घुतळण घुसळितें । पांच फेरांत आलं लोनी । 
माझ्या गोळणीची भरज्वानी ।। 

वाटेवरली लक्षुमी । आली दडत लपत । 
धान्याची ग रास । पडलो सोप्यांत ।। 
शिमग्या दिज्लीं । होळो बाई बाळंतीण । 
राघूच्या डफाखाली । नाचते कळवंतोण ।। 
माझ्या पाठोवरनं । नका नेऊंसा रानशेणी । 
ताईत माझा वंधू । नाग गुंफला माझ्या वेणी ।। 
पेरणीला जातां । आडवी झाली कुरी । 

बंधु पिकेल तुमची जरी ।। 


ग्रांथिक ओवी आणि जनपदांतली गेय ओवी या दोहींचा 
द्ढ संबंध आहे ग्रांथिक ओवीने गेय ओवीवर वराच प्रभाव 
पाडलेला असला, तरी त्या दोहींत एक मूलभूत फरक आहे. 
ग्रांथिक ओवीचें मूळ विक्िप्ट व्यक्‍तीच्या बुद्धींत किवा एखाद्या 
पथाच्या तत्त्वज्ञानांत असते; तर जानपद ओवीचा उगम 
सर्वसामान्य अधिक्षित जनतेच्या सामुदायिक मन:प्रवृत्तींत 
आणि अनुभवांत असतो. यामुळेच ग्रांथिक ओवीचा जोरकस 
प्रचार होऊनहि गेय ओवीने आपलें जानपद स्वरूप कदा 
ठेवलें आहे. संत-पंत कवींच्या ओवीबद्ध ग्रंथांचा मूळ हेतु प्रचा- 
रात्मक होता. समाजाला धमं, नीति आणि भक्ति यांची 
त्यांना आपल्या ग्रंथांच्या द्वारें शिकवण द्यायची होती; पण 
जानपद ओवीने तशा प्रकारचा हेतु कधीच धरलेला नाही. 
जानपद ओवी मानवतेला आणि वास्तविकतेला धर्म व नीति 
यांच्यापक्षाहि अधिक किमत देते. आणि म्हणूनच समाजशास्त्र- 
दृष्ट्या ग्रांथिक ओवीपेक्षा गेय जानपद ओवीचें महत्त्व अधिक 
आहे. [संत समागम; मराठी छंदोरचना ( ना. ग. जोली 1 


मराठी छंद ( राजवाडे ); छंदोरचना; स्त्रीजीवन; लोक 
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भारतीय संस्कृति कोश 
साहित्याचे लेणे; म. सा. प.-सो. अनसूया लिमये. ] 


ओ मळ तेळंगणांतळी एक जात. ह्‌ लोक कर्ना- 
नी भोके टकांतहि आढळतात. भंडी, वोण्लेट्री, धनद्यष्ी, 
सतनूर, इ. यांचीं आडनांवें आहेत. पोटभेद नाहीत. अचित्र, 
कमळ, निळ, पळ व पसणी अशी यांचीं पांच देवके आहेत. 
यांचा बांधा वंजीगारांसारखा असतो. हे उत्तम स्वयंपाकी अस- 
तात. पुरुपहि कानांत कुडीं घालतात. हनुमान्‌, हुलगव्व, 
महकश हीं यांचीं कुलदेवतें डोत. यांचा पुर्वापार घंदा कृंक व 
अत्तरे तयार करणें हा आहे. कांचीचा ताताचार्य हा य़ा 
ज्ञातीचा गुरु असतो. यांच्यांतले लहानसहान तंटे पंचायती- 
कडून व मोठे तंटे गुरूकडून निवडले जातात. गुरूची आज्ञा 
मोडल्यास वहिप्काराची शिक्षा मिळते. यांच्यांत म्‌लाचें नांव 
नवव्या दिवशीं ठेवतात. मतांना पुरतात. यांना पूनविवाह 
मान्य आहे [ म. ज्ञा. को. ] ८ ऊँ 


ओपा£ि वेदिक वाझमयांत वनस्पतींचे ओप£ 
पाथ कवा वनस्पति असे दोन विभाग केलेले आह 
र न विभाग केल 

पहिल्या विभागांतल्या वनस्पतींत औपधी गणधर्म असतात भा 
दुसऱ्या प्रकारच्या वनस्पतींत ते नसतात, असें मानलेले आह 
(क. १०. ९७). तृण व धान्यरोप यांना वृक्षापासून अ 
गणलें असलें, तरी पाणिनि यांचा समावेज ओपब्रि-वर्गात 
करतो ( अष्टा. २. ४. १२ ). तैत्तिरीय संहितेत सामान्य 
वनस्पतींचे मूल, तूळ (अग्रे), कांड ( खोड ), वल्ल ( दोन 
फाद्याचा सांबा), पुप्प व फल असे सहा भाग कल्पिलेले आहेत 
(ते. सं. ७. ३. १९. १). अथवंवेदांत वनस्पतींचे प्रस्तृणती' 
स्तंविनी, एकशुंगा इ. अनेक प्रकारें विस्तत वर्गीकरण केले 
आढळतें. पण त्याच्यावरून समाधानकारक स्पप्टीकरण हीत 
नाही (अथवं. ८. ७. ४). 

निरनिराळा रोगांच्या चिकित्सेसाठी ओपथोंचें संशोधन 
करून त्यांचा उपयोग करणें, ही गोष्ट वेदिक य॒गापासून चालू 
झालेली दिसते. क्ग्वेदाच्या १० व्या मंडलांत ओपधींबद्दल ण 


आहेत-- 


घे व वीर्रध 
कडा 


पन समग्मत राजान: समिताविव । 
वेप्र: स उच्यते भिषग्‌ रक्षोहामीवचातनः ।। 
सत सोमावतोमू्जयग्तीमुदोजसम्‌ । 
वत्स सर्वा ओषधोरस्सा अरिष्टतातये ॥ क 
टु.“ 
(क्र १०. शन £ त्या 


अर्थ डि 
अधिष्ठित होतात! 


7 डोकसभेमध्ये जसे राजे 


खंड पहिला 


प्रमाणे ज्याच्या ठिकाणीं ओपधी (आपलें ज्ञान ठेवून) एकत्रित 
होतात, त्याच ज्ञानी पुरुषाला वंद्य असें नांव आहे. तो पिशाच 
व राक्षस यांचा नाश करून व्याधींचाहि निःपात करतो. कांही 
ओपधी अदवाप्रमाणे (झटपट गुणकारी) असतात. कांही 
सोमाच्या गुणांनी युक्‍त (वौर्योत्पादक), कांही उत्साहवर्धक, 
तर कांही ओज उत्पन्न करणार्‍या असतात. त्या सर्वाचा मी 
आरोग्यवृद्धीसाठी उपयोग करतों. 

भरद्वाजाचा शिष्य पुनवंसु आत्रेय हा महान्‌ ओपवि-संशो- 
धक होता. तो अनेक क्रषींना आपल्याबरोबर घेऊन ओप- 
धींच्या संशोधनासाठी हिमालयांत हिंडत असे. वोद्ध युगांत 
निर्माण झालेल्या भारतांतील प्रमुख विद्यापीठांत आयुर्वेदाचे 
अध्यापन आणि तदंगभूत ओषधींचें संशोधनहि चालत असे. 
तक्षशिलेचें विद्यापीठ या विषयांत अग्रगण्य होतें. बिबिसाराचा 
राजवेद्य असलेला जीवक नांवाचा वेद्य तक्षशिलेंत राहूनच 
ओपधिविज्ञान संपादून आला होता. 

गुरूने एक दिवस त्याला म्हटलें, की 'ओपधी नसलेली अशी 
एखादी वनस्पति मला आणून दे.' जीवक ' बरें ' म्हणन 
निघाला व खूप भटकला. पण त्याला औपधी नसलेली अशो 
एकहि वनस्पति सांपडली नाही. त्याने परत येऊन गुरूला 
तसें सांगितलें. तेव्हा गुरु प्रसन्न होऊन त्याला म्हणाला, की'तू 
आता खरा वेद्य झालास ' (महावग्ग). 

पाणिनीच्या काळांत निरनिराळ्या वनस्पतींना त्यांच्या 
त्यांच्या विशिष्ट गुणधर्मांवरून नांवें दिलीं जात असत. पाणि- 

नीच्या अजादिगणांत त्रिफलेचा व पतंजलीच्या महाभाप्यांत 
ब्राह्मीचा उल्लेख आहे. [वे. इं.; पा. भा. ] 


ओषधिप्रस्थ हिमाल्यांतील एक नगर. [पु. इं. ] 
ओपधी उत्तर कुरु प्रदेशांतील एक देवता. [पु. इं. ] 


रि दक्षिणेतील सातानी जातीचें दुसरें नांव. तें वेष्णव 
आष्टम जव्दाचें अपभ्रष्ट रूप असावें. [का. ट्रा.स. इं. ] 


श्र एक वाणी जात. महाराष्ट्र, राजस्थान, मध्य- 
[सवाल प्रदेश, पंजाब इ. ठिकाणीं यांची वस्ती आहे. 
ओसवालांत जैनांची संख्या मोठी आहे. ओस या स्थळावरून 
यांना ओसवाल हें नांव मिळालें. हें स्थळ मारवाडांत लूनी 
नदीच्या जवळ आहे. आजमितीस तें नकाशांत दिसत नसले, 
तरी मुनि आत्मारामजी यांच्या अज्ञानतिमिरभास्कर या ग्रंथांत 
तें जोधपूरच्या पश्चिमेस २० कोसांच्या अंतरावर असल्याचें 
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ओसवाल 


सांगितलें आहे. राजस्थानांतल्या मरुभूमींतलें तें एक निर्जन 
व अप्रसिद्ध स्थळ आहे. तिथे एक प्राचीन जेन मंदिर असून 
त्यांत महावीराची वेशिट्यपुर्ण मूति आहे. या स्थळाचा इति- 
हास असा-- 

भिन्नमाळच्या राजाने असा एक कायदा केला, की जो 
कोट्यधीश नाही, त्याने राजधातींत राहुं नये. ऊह्ड नांवाचा 
एक गृहस्थ तिथे होता. त्याच्याजवळ कोटिसंख्या भरायला 
एक लाखच रूपये कमी होते. त्याने आपल्या भावाजवळ तेवढे 
उसते मागितले; पण भावाने त्याला नकार दिला. तेव्हा निरु- 
पाय होऊन नवी वसाहत करण्यास भिन्नमाळमधून ऊहड बाहेर 
पडला. त्याच्यावरोबर त्याचे नातलग व वरेचसे मित्रहि निघाले. 
दिल्लीच्या राजाने त्याला वसाहतीसाठी जमीन दिली. त्या 
भूमीवर ऊहडाने ही ओस नगरी उभारली. 

रत्नप्रभसूरि नामक एका जेन आचार्थाच्या प्रयत्नाने ही 
वसाहत भरभराटीस आली. तिथले श्रीमाळो, वाणी, चोहान, 
गोहिल, राठोड, राजपूत इ. सारे वसाहतकार शेवपंथी होते. 
रत्नप्रभसूरीने त्या सर्वांना जेन धर्माची दीक्षा दिली. तिथल्या 
जैन समाजाला उपकेश हें नांव मिळालें व त्या नगराला उपकेश- 
पट्टण किवा उपकेशनगरी असें नांव पडलें. त्याचाच पुढे ओस 
असा संक्षिप्त अपभ्रंश झाला. तिथले जेन 'ओसवाल' म्हणून 
ओळखले जाऊं लागले. 

हे ओसवाल उपकेशगच्छाचे गृहस्थाश्रमी अनुयायी होत. 
राजस्थानांतले हे प्रमुख व्यापारी आहेत. बिकानेरमधील ओस- 
वालांची दद, कोटारी, सेठिया, सावन, भटिया इ. गोत्रे असून 
मारवाडांतील ओसवालांची भंडारी, मोहनत, लोघा, सिग्वो, 
इ. गोत्रे आहेत. ओसवाल व्यापार्‍यांच्या वसाहती भारताच्या 
कित्येक भागांत आढळतात. काशीचा प्रसिद्ध राजा शिवप्रसाद 
हा ओसवाल जातीचा होता. भोजक हे ओसवालांचे उपाध्ये 
होत. त्यांच्या तीर्थकरांचे पुजारीहि भोजकच असतात. हे लोक 
अबूचा पहाड, पालिताणा, गिरनार, पावागढ इ. जेन क्षेत्रांच्या 
यात्रा करतात. याशिवाय काशी, अयोध्या, यांसारख्या हिदु- 
क्षेत्रांच्याहि यात्रेला हे लोक जातात. मारवाडांतील ओसिया 
ही सर्व ओसवालांची कुलदेवता होय. 

सौराष्ट्रातील ओसवालांत दसा, वीसा व पांचा असे तीन 
पोटभेद आहेत. दसांतळेच विधवाविवाहाला मान्यता देणारे 
जे लोक तेच पांचा म्हणून विभक्त झाले. दसांत सगुण व निर्गुण 
अश्या उपासनाभेदाने दोन गट पडलेले आहेत. यांच्यांत प्राचीन 
काळापासून पंचायतसंस्था चालत आलेली आहे. दसा व वीसा 
यांच्यांत. रोटीव्यवहार होतो; पण बेटीव्यवहार मात्र होत 
नाही. [ म. ज्ञा. को. ] 


२७ एक प्राचीन मानवगण. याचा उल्लेख मालव, मेकल 
ड्‌ र >> > तीक... मत्स्य २ प्‌ ० 
2 इ. गणांच्याबरोबर येतो. [ मत्स्य पु. ११२. ५२] 


> वारा ज्योति्लिंगांपैको नागेक्ाचें क्षेत्र. 
आढ्या नागनाथ घ्राला पुर्वी दारुकावन असें म्हणत. कारण 
इथे प्राचीन काळीं अरण्य होतें आणि त्यांत दारुका राक्षसी 
वास्तव्य करीत होती. ती क्र्रषिमुनींना त्रास देऊं लागल्यावर 
शिवाने तिथ्रे प्रकट होऊन त्या दारुकेचा नाश केला. नंतर तो 
नागेशलिंगाच्या रूपाने तिथेच राहिला. 

या ज्योतिलिंगाच्या उत्पत्तीची दुसरी कथा अशी- 

दक्षयज्ञांत सतीने देहत्याग केल्यावर लिव विषण्ण होऊन 
दारुकावनांत राहायळा आला. तो दिगंबर अवस्थेंत राहत 
होता. तो जेव्हा भिक्षा मागण्यासाठी आसपासच्या मनुष्य- 
वस्तींत जाई, तेव्हा त्याचें तेजस्वी रूप पाहून ब्राह्मण स्त्रिया 
त्याच्यावर मोहित होत व त्याच्या मागे लागत. हा प्रकार 
पाहून त्यांचे पती संतप्त ज्ञाळे आणि त्यांनी शिवाला शाप 
दिला. त्यामुळे त्याचा देह भस्मसात्‌ झाला आणि त्यांतून 
देदीप्यमान्‌ असें ज्योतिलिंग प्रकट झालें. मग देव तिथे आले 
आणि त्यांनी तिथल्या जलाशयांत त्या लिंगाचीं स्थापना केली. 
तिथल्या नांगलोकांकडे त्याच्या पुजेची व्यवस्था सोपवून देव 
स्वस्थानीं निघून गेळे. नागांकडून पुजिला गेला, म्हणून त्याला 
नागेश असें नांव पडलें. 

हें गांव मराठवाड्यांतल्या परभणी जिल्ह्यांत आहे. नाग- 
नाथाचें मंदिर शिल्पसौंदर्याने नटलेले आहे. मंदिराभोवती २० 
फूट उंचीचा तट असून त्याला ४ प्रवेशद्वारे आहेत. अन्य 
प्राचीन शिवालयांत गाभारा नेहमी खोल असतो, पण इथे तो 
तसा नाही. 

मुख्य मंदिराची वरीच मोडतोड झालेली असून त्याचे 
भग्नावशेष आवारांत विखरून पडले आहेत. त्यांत कांही वुद्ध- 
मूर्तीहि आहेंत. मंदिराची बांधणी हेमाडपंती असून आकार 
ह्वाद्कोनी आहे. तें उतरत्या कंगोर्‍यांनी युक्‍त अशा चौथर्‍या- 
वर उभे आहे. मंदिराच्या आंत व बाहेर अनेक जिल्पपट्ट 
असून त्यांत हत्ती, घोडे, स्वार, कमळें इ. आक्रती कोरलेल्या 
आहेंत. महाद्वाराच्या दोन्ही बाजूंस शिवाचीं विविध रूपें कोर- 
लेलीं आहेत. त्यांच्या शेजारी पावती, रावण, र्याते, बुद्ध, इ. 
अनेक मूर्ती कोरलेल्या दिसतात. दक्षिणेकडील भिंतीवर गणे- 
शाच्या कांही संदर मूर्ती आढळतात. या मंदिराचे शिल्पकार 
वेरुळ-अजंटा येथील गिल्पपरंपरेचे असावे. 

मंदिरांतील मध्यमंडप वर्तुळाकार असून तो आठ खांबांनी 
ओोळून धरलेला आहे. त्याचें छत घुमटाकार आहे. खांब 
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भारतीय संस्कृति कोठा 


ल 


अष्टकोनी व कलाकुसरीचे आहेत. गांवाच्या दक्षिणेला जव- 
ळच कनकेदवरीचें मंदिर असून तिला नागेशाची पत्ती असें 


मानले जातें. या गांवांत लहानमोठीं १०८ शिवालयें आहेत. 
[दा वि.ढेटे | 


ब्रजमंडलांतील एक स्त्रीनृत्य. है नृत्य 


२७ ,-_ २ त्र ढे 
आदोाचत्ती पादी न : 

रि ढु करतांना स्त्रिया एकदम पाठीकडे वळ 
हा व तिथे कांही काल पदसंचाळन करून डाव्या पायावर 
भावर मारून एकदम पुढे होतात. पाहा-मोहिळी नत्य. [ संमे- 
लन पत्रिका ] मशी: 


क चौदावा स्वरवर्ण. कंठ व ओष्ठ हीं याचीं स्थानें आहेत. 
हा दीघ असून प्लुतहि होतो. उदात्तानुदात्तस्वरित भेदाने 
तो त्रिविध होतो व अनुनासिक-अननुनासिक अश्या भेदाने 
हा प्रकारचा होतो. कामवेनुतंत्रांत याचें वर्णन पुढीलप्रमाणे 
दिलेलें आहे --- 
रक्‍तविद्युल्लताकार॑ औकार कुण्डलो स्वयम्‌ । 
त्र ब्रह्मादयः सव तिष्ठन्ति सततं प्रिये ।। 
री येते ही औकार हा वर्तूळ व रक्‍तविद्युल्लतेसारखा आहे. हे 
रय, याच्या ठिकाणीं सवंब्रह्मादि देव सतत वास्तव्य करतात. 
सातृकान्यासांत याचें स्थान खालच्या दंतपंक्तीवर असतें. 
ह ति 7ई- स. ६ व्या शतकांतील मंदसोर येथील 
खांत हा वर्ण प्रथम ग यश 
दानपत्र मती वगु प्रथम दिसतो. ५ व्या शतकांतील जयना 
रेष गी ओ च्या कमरेवर एक वाकडी (रोमन 5 सारखी ) 
विजय का व बनविलेला दिसतो. याच शतकांतील उष्णीर्ष” 
जयधारिणीच्या ताडपत्री पस्तकां 
मो “या ताडपत्री पुस्तकांत असाच औ आहे, प्र 
1 रघेचा बाक कोन करून गेलेला दिसतो. १० व्या शत 


खंड पहिला 


काच्या सुमारास नेपाळांत सांपडलेल्या हस्तलिखित ग्रंथांतला 

ओ ' हि वरीलप्रमाणेच आहे. ११ व्या व १२ व्या शतकांतील 
हा वर्ण अ सारखा रेखाटलेला दिसतो. इतर वर्णाप्रमाण आ व 
ओऔ या वर्णाचा संगतवार विकास आढळून येत नाही. [श. क.; 
म. ज्ञा. को. ] 


बदी चरणव्य॒हानसार तैत्तिरीय चरणाचे दोन उपवि- 
[खाय भाग झाले. त्यांचीं नांवे औखीय व खांडिकीय अशीं 
आहेत (२. १). आत्रेय ओऔखीय चरणाचाच एक लहा- 
नसा उपविभाग होता. पाणिनि औखीयांचा उल्लेख करतो ( 

३. १०२). आत्रेयांचाहि त्याने निदेश केला आहे (२.४.६५) 


ओघवती श्राद्र्‍योग्य अशी एक नदी. [ मत्स्य पु. २२.७१ ] 


संस्कृत साहित्य शास्त्रांतील एक स प्र- 

आंचित्यसंप्रदाय द्वय. ओऔचित्याची भावना ही रस, ध्वनि 
इ. समस्त काव्यतत्त्वांची मूल भावना आहे. सगळ्या प्राचान 
साहित्यशास्त्रज्ञांनी औचित्याचे रक्षण करण्याविषयी आवजून 
सांगितलें आहे. क्षेमेंद्राने औचित्यविचारचचा नामक ग्रथ लिहन 
या काव्यतत्त्वाचें व्यापक स्वरूप स्पष्ट केल आह. क्षमद्र म्हणतो 
की औचित्य हाच रसाचा प्राण आह्‌ (औ. वि. च. ३) . कोणत्या 
वस्तूसह वणंन केल्यास ते रसाला अनकल होईल, त्याचा विचार 
करणें म्हणजे ' उचित ' व उचिताचा भाव तें औचित्य 
(ओ. वि. च. ७) 

्ञेमेंद्राने उपलक्षण म्हणून २७ प्रकारच्या औचित्यांचा 
विचार केला आहे. तो म्हणतो, की कार्व्यांत गांगाररसाशीं माधुय 
हा गुण व कोमल्वृत्ते, तसेच वीर-रोद्र यांच्याशी ओज हा गुण 

कठोरवत्त हीं ससंवादी अतएव उ चित ठरतात. त्याचप्रमाणं 
विशिष्ट अलंकारहि विशिष्ट रसांना अनुकूल ठरतात 

औचित्य हें पद, वाक्य, अथ, रस, लिंग, वचन इ. अनेक 
ठिकाणीं कसें असतें, तें क्षेमेंद्राने विस्तारपुवक सांगितलें आहे 
पण औचित्य या कल्पनेचा क्षेमेद्र हा जनक नाही, हेंहि लक्षांत 
ठेवायला हवें त्याच्याहि पुर्वी आनंदवधन व अभिनवगप्त यांनी 
औचित्याची दखल घेतलेली आहे. आनंदवधेन म णतो -- 

अनौचित्यादते नान्परद्‌ रसभडू गस्य कारणस्‌ । 
औचित्योपनिबन्यस्तु रसस्योवनिषत्‌ परा ॥ 
अर्थ - अनौचित्यावांचून रसभंगाचें दुसरें कारण नाही 


औचित्य संभाळणे हेच रसाचें परम रहस्य आहे 
भरताच्या नाटयशास्त्रांतहि औचित्याचीं बीजे सांपडतात 


अनौचित्याचें उदाहरण म्हणून पुढील इलोक प्रसिद्ध आहे 
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ओडुलोमि 


कण्ठे मेखलया, नितम्बफलके तारेण हारेण वा । 

पाणो न्‌पुरबंधनेन, चरणे केयूरपाशेन वा ॥ 

शोयेण प्रणते रिपो करुणया नायान्ति के हास्यतां । 

ओचित्येन विना र्राच प्रतनुते नालंकृतिर्नो गुण: ॥ 

अर्थ - गळ्यांत मेखला, कटिभागावर हार, हातांत न्‌पुर 

व पायांत केयर बांधणें यांत अवयव व अलंकार यांचें अनोचित्य 
आहे. त्याचप्रमाणे नमलेल्या माणसाच्या ठिकाणीं शो्य व 
शत्रच्या ठिकाणीं करुणा हे गुणहि अनुचित ठरतात. अक्षा 
गोष्टींच्या प्रदशंनाने कोणाचा उपहास होणार नाही ? तात्पर्य 
काय, औचित्यावांचून अलंकार किवा गुण रच उत्पन्न करीत 
नाहीत. [सं. सा. इ.; हि. सा. बृ. इ. ] 


आंजी गढवाल प्रदेशांत ढोळ-दमामा वाजविणारी एक पूर्वा- 
आजा स्पव्य जात. मंगलकार्यें व सणवार या प्रसंगीं हे लोक 
सवर्णांच्या घरीं भिक्षा मागायला येतात व त्यांची बिरुदावलि 
गातात. त्यांच्या गाण्याचा एक नमुना-- 

मंगलाचार, मंगलाचार । 

बडा सरकार, बडा दरबार) 

राजमहल्लीं, राजमुसहो । 

जुग जुग जीवे राजाधिराज । 

साराज बोलां दा बद्रीनाथ । 

जे जे कार, जे जे कार । 

रबी पच्छमी घाटको राज बढं । 

उत्तरी दख्खगी घाटको राज बढ । 

बेटी बेटानको राज बढे । 

नाती पोतानको राज बढे। [ग. लो. ] 


_,._ अद्वेत दर्शनाचा एक आचाय. हा बादरायणाच्या 
आंडुलाम पूर्वे कालांतला असावा याचें नांव ब्रह्मसुचतात 


तीन ठिकाणीं आढळतें ( १.४.२१; २.४ ४५; ४.४.६ ) 
मीमांसासूत्रांत यार्चे नांव दिसत नाही. हा अद्वेतवादी पण 
अद्वैतांत भेदाभेद मानणारा होता जीव आणि ब्रह्म यांच्यात 
भेद आणि अभेद हें भिन्न अवस्थामुळ होत असतात, असें याचें 
मत आहे. संसारी दहेंत जीव हा ब्रह्माहून नितान्त भिन्न असतो 
देह व इंद्रियें यांचा सपक येतांच जीव कलुषित होतो; पण 
ज्ञान आणि ध्यान यांच्या योगें त्याचें कलषत्व दूर होतांच तो 
प्रसन्न होऊन ब्रह्माशीं एकत्व प्राप्त करून घेतो. म्हणून मुक्‍ता- 


वस्थेत अभेद आहे; पण संसारददोंत भेद आहे. चेतन्य हेंच 
मळे जीव हा मोक्षावस्थत केवळ 


आत्म्याचें स्वरूप असल्या 
आत्म्याच्या चैतन्य स्वरूपाशींच अभिन्न होतो; पण त्याहि वेळीं 


ओडुलोमि 


परमात्म्याचें सत्यसंकल्पत्व, सर्वजत्व, सर्वश्‍वरत्व इ. धर्म 
जीवाच्या ठिकाणीं राहत नाहीत. [ हिंदुत्व; बलदेव उपाध्याय ] 


ज स्तंभवाचक शब्द. जगाच्या चार कोपर्‍यांना आधार 
आताद दज्यार्‍या चार स्तंभांना सूफी लोक ओताद मानतात. 


ओऔ त्थानिक को लहान मूल प्रथम कुज्लीवर वळतें, 
त्थानक काठुक तेव्हा करायचा एक कोतुकोत्सव. 


गोकुळांत कृष्णाचा हा उत्सव केला होता (भाग. पू. १०.७). 


उपनिषदांतलळा एक आचार्य. उदवाहाचा वंशज. 
वृहदारण्यकांत भारद्टाजाचा गुरु म्हणून याचा 
हे: (२५५-२०३४.५-२६). 


औ ह. सर्वे गुजरातभर यांची वस्ती आहे. 
दाच्य त्राह्मण अणहिलवाडच्या मूलराज सोळंकी या 
राजाने उत्तरेकडून अनेक ब्राह्मणांना यज्ञ करण्यासाठी आणलें 
होतें, त्यांपैकीच हे ब्राह्मण होत. हे उत्तरेकडून आले, त्या 
वेळीं त्यांची संख्या एक हजार होती, म्हणून त्यांना औदीच्य 
सहस्र हें नांव मिळालें. हे सर्व औदीच्य ब्राह्मण २९ गोत्रांचे 
होते. त्यांत कांही क्रग्वेदी 
आइवलायन शाखेचे, कांही 
सामवेदी कौथुम शाखेचे 
आणि कांही यजुर्वेदी माध्यं- 
दिन शाखेचे होते. सांप्रत 
यांच्यामध्यें यज वेदीयांचा 
भरणा जास्त आहे. 
औदीच्य ब्राह्मणांच्या 
सहत्त आणि टोळकिया 


द्र य ह द्य य र्य ट्र 


सहस्रांचे पुन्हा सिद्धपुरा 
आणि शिहोरा असे दोन 
भेद आहेत. सुरुवातीला ज्या ब्राह्मणांनी दान स्वीकारले नव्हतें, 
त्यांना टोळकिया असें नांव पडलें. नंतर मात्र या लोकांनी खंबा 
यत आणि इतर गांवें दान म्हणून स्वीकारलीं. पूर्वी हे सर्व 
ब्राह्मण भिक्षा, यजमानवृत्ति व शेती हे तीनहि धंदे करीत 
असत. [ वि. मु. रा. प. ] 


औदीच्य ब्राह्मण 


क्त 


और्‌ं १) महाराष्ट्रांतील एक प्रसिद्ध वत्तक्षेत्र. हें 
दुंबर सा - 


सांगली जिल्ह्यांत भिलवडी स्टेशनपासून चार 
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अद्या दोन शाखा आहेत. . 


भारतीय संस्कृति कोडा 


मेलांवर क्रृष्णेच्या कांठीं आहे. कृष्णा नदीच्या ऐलतीरावर 
भिलवडी आहे आणि पैलतीरावर औदुंवर आहे. भिळवडीजवळ 


भुवनेश्‍वरीमंदिर-भिलवडी 


भुवनेश्‍वरीचें प्राचीन शक्तिपीठ आहे. त्यामुळे या स्थानीं 
तपस्वी जनांची वस्ती नेहमी असे. कृष्णेच्या तीरावरील 
वृक्षांच्या दाटीमुळे इथे आपोआपच एकान्तमय तपोवन निर्माण 
झालेलें होतें. त्यामुळे या निसर्गसिद्ध तपोवनांत औदुंवराच्या 
छायेत इ. स. १४२२ च्या सुमारास श्रीनृसिह सरस्वतींनी 
इथे येऊन चातुर्मासाचा काळ घालविला आणि या स्थळाला 
चिरंतन पावित्र्य प्राप्त करून दिले. येथील क्रृष्णेचा घाट प्रशांत 
आणि प्रशस्त आहे. या घाटावरच दत्तपादुकांचें मंदिर आहे तें 
ज्या घाटावर आहे, तो घाट येथील ब्रह्मानंदस्वामींचे शिष्य 
सहजानंदस्वामी यांनी बांधविला आहे. 


दत्तपादुकामंदिर - ओदुंबर 


या क्षत्रांत ब्रह्मानंदस्वामींचा मट आहे. हे सत्पुरुष इ. स. 
१६०८ च्या सुमारास गिरनारहून औदुंबर क्षेत्री आले आर्णि 


खंड पहिला 


इथेच एक मठ उभारून राहिले. येथील शांत आणि पवित्र 
वातावरणांत त्यांच्या तपाला सिद्धीचे यश प्राप्त झालें आणि 
अखेर इथेच त्यांनी समाधि घेतली. 

कित्येक भवतापतप्त लोक इथे दत्ताची सेवा करण्यासाठी 
येऊन राहतात. 

(२) एक प्राचीन मानवगण. हे लोक स्वतःला विश्‍वा- 
मित्राचे वंशज म्हणवीत. पंजावांतील बियास, सतलज व रावी 
यांच्या मधल्या प्रदेशांत यांचें जनपद होतें. पठाणकोट, ज्वाला- 
मुखी व होशियारपुर या प्रदेशांत यांचीं कांही नाणीं सांपडलीं 
आहेत. या नाण्यांवर शिवदास, रुद्रदास, महादेव आणि घार- 
घोप या राजांचीं नांवें दिसतात. कांही नाण्यांवर विदवामित्र 
क्रषीचेंहि चित्र दिसतें. औदुंबरांचें राज्य प्रजासत्ताक असावें, 
असें त्यांच्या नाण्यांवरून कळतें. इ- स. च्या प्रारंभी विमको 
नांवाचें राजघराणें औदुंबर प्रदेशावर राज्य करू लागलें. त्या 
घराण्याच्या नाण्यांवर रुद्रवर्मा, आर्यमित्र, महीमित्र आणि 
भानुमित्र हीं नांवें आढळतात. [ अ. हि. नॉ. इं. ] 

(३) एक मुनिपंथ ( भाग. पु. ३.१२.४२ ). हे लोक 
सकाळीं उठल्यावर जी दिशा प्रथम पाहत, त्याच दिशेचीं फळें 
आणि कंदमूळें आणून त्यांवर निर्वाह करीत. [श. क. ] 


>_* शब्द हा अनित्य आहे, असें मत मानणारा एक 
८) | ढब त 
दुंबरायण प्राचीन आचायं. [ निर्क्‍्त १.२.१] 


.., २ यज्ञमंडपांतला एक खांब. क्र्रत्विजांना बसण्या- 
आदुबरा साठी केलेल्या सदोमंडपांत, मंडपाच्या मध्यभागीं 
खड्डा खणून त्यांत उंबराच्या झाडापासून तयार केलेला व 
यजमानाच्या उंचीचा एक खांब पुरतात. याच्या वरच्या टोकाला 
दुबेळकें असावें लागतें. या खांबाला वस्त्र गुंडाळतात. साम 
गाणारे क्रत्विज औदुंबरीजवळ बसूनच सामगायन करतात. हे 
त्रत्विज औदुंवरीला देवता समजतात. [ विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


> छांदोग्य उपनिषदांत उद्दालकाचा उल्लेख आहे. 

आद्वालक औद्यालक हा त्याचा वंशज असावा. गायत्री 
मंत्राच्या चौवीस अक्षरांचे जे चौवीस क्ररषी आहेत, त्यांतला 
हा विसावा होय. [ क्रि. स्ट. ले. उ. ] 


अ... रुपाला लग्नाच्या वेळीं सासुरवाडीकडून मिळा- 
ओटठ्ठाहिक हले द्रव्य. हें भार्याधन अर्थात्‌ स्त्रीधन असतें. 
त्याची वांटणी त्या पुरुषाच्या भावांना मिळत नाही. याविषयीं 


मनूचें वचन असें - 
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ओपजंघनि 


विद्याधनं तु यद्यस्य तत्तस्येव धनं भवेत्‌ । 
मेत्रमौद्माहिकं चेव साधूर्पिककमेव च ।। 
(०६) 
अर्थ -- विद्या, मैत्री व विवाह या संबंधांत मिळालेले द्रव्य 
हें ज्याला मिळालें असेल, त्याच्याच मालकीचे असतें. 


और्धर बिलासपूर जिल्ह्यांत आढळणारी एक जात. 
घाल्या उहारिया राजपूत व म्रीबंदी नामक एक दासी 
यांच्या संबंधांतून ही जात उत्पन्न झाली, असें सांगतात. यांच्या 
विषयीं एक आख्यायिका प्रचलित आहे, ती अज्ली- 

सहरमान, वृध आणि मंगल असे तीन भाऊ होते. ते भक्ष्य 
शोधण्यासाठी रानांत गेले असतां मंगळला बोरें मिळालीं. दुसरे 
दोघे बंधु त्याच्याकडे त्यांतलीं कांही बोरें मागं लागले. पण 
मंगल त्यांना म्हणाला, की ' तुम्हांपेकी एखादा जर मला 
आपली मुलगी देत असेल, तर मी तुम्हांला बोरें देईन. ' पण 
एका गोत्रांत लग्न निषिद्ध असल्याचें सांगून ते मंगलला 
म्हणाले, की ' लोखंडाचे मांजर तूं बुक्‍्तया मारून फोडशील, तर 
आम्ही तुझी मागणी पुरी करूं. ' मंगल त्या गोष्टीला तयार 
झाला. त्याने लोखंडी मांजर बुक्‍्क्‍यांनी तोडलें. मग ते दोघे 
भाऊ समजले, की मंगल जर बुक्‍्क्या मारून लोखंडी मांजर 
तोडतो, तर त्याच्या बाबतींत गोत्र तोडायला हरकत नाही. मग 
मोठ्या भावाने आपली मुलगी मंगलला दिली. 

या मंगलाची संतति पुढे कंजर या नांवाने ओळखली जाऊं 
लागली. कंजर स्त्रिया वेश्याव्यवसाय करीत असल्याचें सांग- 
तात. यांच्यांत बचावत, धनावत, पंचभैया इ. गोत्रे आहेत. 

विवाहप्रथा- पूर्वी मुलींची लग्तें ५ व्या किवा ७ व्या वर्षीं 
करीत. या जातींत मुलींची संख्या कमी आहे. बहुधा साटेलोटे 
करून लग्नें जुळवितात. मुलीचें देज घेतात. व्यभिचार निषिद्ध 
मानतात. घटस्फोटाची चाल आहे. 

दुल्हादेव व देवी यांना भजतात. होळी हा यांचा मुख्य सण 
असतो. 

मतिकम्रथा- प्रेते जाळतात. तिसर्‍या दिवशीं मृताच्या अस्थी, 
गोळा करून पिपळाखाली पुरतात. १० व्या दिवशीं जातीचे 
लोक एकत्र जमून क्षोर करतात आणि झाडाखाली अंगाला तेल 
लावतात. अविवाहित माणूस महामारीने मेल्यास त्याचें प्रेत 
पुरतात. प्रेंत उघडे पडलें, तर तो गंगचा अपमान समजतात. 


[ म. ज्ञा. को. ] < 


उपनिषदांतील एक क्र्षि. ब॒हदारण्यकांत 


आहे. 


च ७__ ॥09 


पजंघांने य्राचा गुरु म्हणून उल्लेख केलेला 


औपजंघनि 
विविध पुत्रांपेकी हा फक्त औरस पुत्रालाच मानतो. [ हि. ध. ] 


गपधर्म्य श्रीविष्णूने असुर व इतर दुष्कृत्ये करणारे लोक 
आपधम्य यांची दिशाभूल करण्यासाठी प्रसृत केलेला एक 
पाखंडात्मक धर्म (माग. पु. २. ७. ३७.). 


औषधे आयुर्वेदाचा एक आचार्य. उपघेनूचा पुत्र. हा 
पथनव सुश्रुताचा समकालीन होता. याने धन्वंतरीकडन 
अष्टांग आयुर्वेदाचें शिक्षण घेतलें. याचें एक शल्यतंत्र अस- 
ल्याचें सुश्रुतसंहितेवरून कळतें (सू.४.९). [आ. इ. ] 


अँ ल निद्य कृत्यांच्या द्वारे उपजीविका चालवि- 
पानषाढक जारा तो औपनिषदिक, असें पाणिनि सांगतो 
(अष्टा. गणपाठ ४. ४. १२). कौटिल्याने या शब्दाचा प्रयोग 
गुप्तचरविभागांत अधामिक व्यक्तींसाठी केल्या जाणार्‍या निद्य 
उपायांच्या अर्थाने केला आहे (अर्थ. १.१२; ५.३). [पा. भा.] 


औषपानि ब्रह्मचार्‍यांसाठी सांगितलेल्या चार ब्रतां- 
पानपदूत्रत देको एक व्रत. उपनिषद्‌-ब्राह्मणांचें अध्य- 
यन करण्यापुर्वी हें ब्रत करायचें असतें. या व्रताच्या वेळी 
क्षीरापासून तों परिदानापर्यंतचे उपनयनांतळे सर्व संस्कार 
करायचे असतात. त्या प्रसंगीं ब्रह्मचार्‍याने अजिन, यज्ञोपवीत 
व मेखला या वस्तू नव्या धारण कराव्या, असें मनूने सांगितलें 
आहे. [आदव. गृ. सू. १. २२. २०; हि. ध. ] 


आ. (१) एक सामवेदी आचार्य. भानुमान॒ व 
भआापसन्यव गै पमन्यव अश्या ोन्ही क 
औपमन शा दोन्ही नांवांनी हा प्रसिद्ध 
आहे. या नांवाचे बरेच आचार्य होऊन गेले असावे. [ तर्पण ] 
(२) क्रग्वेदांत उपमन्यूचा उल्लेख आहे ( ९.९७.१३- 
१५). उपमन्यूचा पुत्र औपमन्यव. याचा छांदोग्य उपनिषदांत 
निदेश आहे. गायत्री मंत्राच्या चोवीस क्रषींपैकी हा चौथा होय. 
[क्रि. स्ट. ले. उ. | 


गोप सामादि चार उपायांशीं संबंध राखणारी राज- 
पाथके तनोति व तिच्या उह्देशपूर्तीसाठी उपयोजिली 
जाणारीं अनेक साधनें यांना औपयिक असें नांव आहे. अर्थ 
शास्त्रामध्ये औपयिकांचा प्रपंच केलेला आहे. 


भौ > गृहस्थाने गृह्याग्नि ठेवून त्यांत सकाळ 
पातनाहाप याकाळ विज होगे १ 
संध्याक त्य हाम करायचा असतो. 


७९६ 


भारतीय संस्कृति कोद 


अग्नीच्या उपासनेचा हा एक भाग असल्यामुळे याला ओऔपा- 
सन होम म्हणतात. याच्या नित्यत्वाच्या वावतींत 'अकरणे 
प्रत्यवायजनकं कर्म ' 5 न केल्याने दोष घडविणारे कर्म, असें 
म्हटलें आहे. केल्याने पुण्य नाही; पण न केल्याने मात्र दोप 
आहे, असें हें कर्म आहे. सूर्योदयापूर्वी आणि त्यानंतर दहा 
घटिका एवढा काल प्रात्होमाचा व सूर्यास्तापूर्वी आणि त्या- 
नंतर नऊ घटिका हा काल सायंहोमाचा सांगितलेला आहे 

या होमास दोन आहुतींना पुरतील इतके व्रीहि ( भात ) 
किवा यव घेतात. प्रथम अग्नीभोवती परिस्तरणें घालून परि- 
षेक करतात. स्थालीमध्यें हविद्रेव्ये घेऊन त्यांवर प्रोक्षण कर- 
तात. या होमाच्या देवता प्रातर्होमांत सूर्य व प्रजापति आणि 
सायंहोमांत अग्नि व प्रजापति या असतात. होमानंतर परिषेक 
व अग्नीचें उपस्थान करतात. 


ओऔ उमापतीने लिहिलेला संगीतावरीळ एक ग्रंथ 
मापतम्‌ शिव-पार्वतींच्या संवादांतून हा ग्रंथ विस्तारला 
असून त्यांत ३८ प्रकरणें आहेत. यांत शुद्ध रागांचीं लक्षणें, 
वाद्ये, ताल, नृत्य इ. विषयांचे विवेचन आहे. तांत्रिक शब्दांची 
सूचीहि दिलेली आहे. [ डि. सा. इं. म्य. म्यु. ] 


औरंगजब (१६१८-१७०७ इ. स.) संपूर्ण नांव मुहि- 
उदह्िन मुहंमद औरंगजेब. हा शहाजहानचा मुलगा 
होता. याचा आजा गुजरातेहन आस्य्यास परत जात असतां 


दोह या गांवीं याचा जन्म झाला. शहाजहानचें हें सहावें 
अपत्य होय. १६२७ सालीं शहाजहान गादीवर येतांच ओरंग- 
जेबाळला मासिक पंधरा हजारांची नेमणूक देण्यांत आली व 
त्याच्या शिक्षणास प्रारंभ झाला. 

औरंगजेबाची बुद्धि प्रवर होती. त्याने थोडक्याच काळांत 
राण व हदीस यांचें अध्ययन पुरें केले. तो अरबी व फारसी 
या दोन्ही भाषा उत्तम शिकला. त्याचबरोबर त्याने तुर्की व 
हिदी याहि भाषा शिकून घेतल्या. त्याला चित्रकला, संगीत व 
इतर ललितकला यांची मुळीच आवड नव्हती. त्याने आवडीने 
भध्ययच केलें, तें धामिक ग्रंथांचे. अरबी लिपींत कुराणाच्या 
दोन प्रती लिहुन त्याने मक्का व मदिना येथे पाठविल्या. त्याचें 
हस्ताक्षर फार सुरेख होतें. दिल्ली येथील निजामुह्िन अव- 
ल्यिच्या दर्य्यांतहि त्याच्या हातची कुराणाची एक प्रत ठेवली 
आहे. त्याला दरवेशी व अवल्या यांची संगत आवडे. 

सोळा वर्षांचा होईपर्यंत तो कुशल सैनिक बनला. वयाच्या 
चौदाव्या वर्षी त्याने एक मोठा पराक्रम केला. साठमारींतल्या 
एका हत्तीने त्याच्यावर हल्ला केला असतां त्याने हत्तीला 


खंड पहिला 


घायाळ करून माघारी परतविलें. या त्याच्या धाडसाबद्दल 
शहाजहानने त्याला दोन लाख रुपये वक्षीस दिळे आणि वर 
' वहादुर ही पदवी दिली. १६३५ सालीं शहाजहानने त्याला 
दसहजारी मनसब देऊन चार हजार पायदळासह ओरळाच्या 
जूझरसिंहावर आक्रमण करण्यासाठी पाठविलें. या मोहिमेंत 
जूझरसिह मारला गेला. या विजयाचे बक्षीस म्हणून शहा- 
जहानने त्याला दक्षिणचा सुभेदार नेमलें व तो दोलताबादेस 
राहण्यास आला (१६२६ ि 


औरंगजेब 


दक्षिणेंत शहाजी भोसले हा त्या वेळीं हुसेन निजामशहाला 
पुढे करून निजामक्याही तगविण्याचा प्रयत्न करीत होता. पण 
त्याला औरंगजेबापुढे हार खावी लागली व बाल निजाम- 
शहाला मोगलांच्या ताब्यांत द्यावें लागलें. 

१६३७ सालीं पशियाच्या राजघराण्यांतल्या शहानवाझची 
कन्या दिलरासबानू बेगम हिच्याशीं त्याचा विवाह झाला. 
दिलरासबानूच्या शिवाय त्याला आणखी तीन स्त्रिया होत्या. 
सर्व स्त्रियांपासून त्याला एकूण दहा मुलें झालीं. दारा शुकोह 
हा औरंगजेबाचा थोरला भाऊ होय. पुढे कांही कारणावरून 


शहाजहानचे औरंगजेबाशीं बिनसलें व त्यान औरंगजेबाला 


त औरंगजेब 
दक्षिणच्या सुमेदारीवरून बदललें. इतकेंच नव्हे; तर त्याचा 
तनखाहि बंद केला. पुढे जहानआरा या औरंजेबाच्या बहिणीने 
हहाजहानची समजूत घातली व शहाजहानने त्याला पुनश्च 
अधिकारावर आणून गुजरातच्या सुभेदारीवर नेमले. 

१६४७ सालापर्यंत तो तिथे राहिला. त्याने गुजरातमधल्या 
लटारू व बंडखोरांचा बंदोबस्त करून प्रांताची एकंदर व्यवस्था 
उत्तम लावली. त्यानंतर शहाजहानने त्याला बल्ख व बदक्‍्शाँ 
या प्रांतांच्या सुभेदारीवर नेमले. शहाजादा मुरादने १६४६ 
सालीं बल्ख जिकून घेतलें होतें, पण मुराद परत येतांच 
तिकडे पुन्हा बंडाळी सुरू झाली. तिचाच वंदोबस्त करण्यासाठी 
शहाजहानने औरंगजेबाची ही नेमणूक केली होती. ओरंग- 
जेबाने २५,००० सैन्यानिशी बल्खवर हल्ला चढवून तो प्रांत 
काबीज केला. पुढे तिथून बदक्शाँंकडे जात असतां त्याच्या 
सैन्याचा पराभव होऊं लागला. त्यामुळे त्याला बल्खकडे परत 
फिरावें लागलें. वाटेंत उद्भवेग जमातींनी त्याच्यावर हरले करून 
त्याचे फार हाल केले. शेवटीं बल्ख शहर व किल्ला तेथील 
पूर्वीचा राजा नजरमहंमद याच्या नातवास देऊन तो १६४७ 
सालीं काबूलकडे परतला. येतांना उझञबेगांचे हल्ले व वादळे 
यांच्यामुळे त्याचें सुमारे १०,००० सैन्य गारद झालें. या स्वारींत 
मोगलांचा काडीचाहि फायदा न होतां ४ कोट रुपयांचा चुराडा 
मात्र झाला. 

यानंतर शहाजहानने औरंगजेबास मुलतनाचा सुभेदार नमले 
(१६४८). तो या जागेवर १६५२ सालापर्यंत होता. एवढ्या 
अवधींत त्याने कंधारवर दोन स्वार्‍या केल्या; पण त्या दोन्ही 
स्वाऱ्यांत त्याला अपयशच आलें. त्यामुळे शहाजहाजनची 
त्याच्यावर फार इतराजी झाली. त्यानंतर शहाजहानने त्याची 
पुनशच दक्षिणच्या सुभेदारीवर नेमणूक केली. 

नेमणूक झाल्यानंतर तो प्रथम बर्‍हाणपुरास आला. तिथे 
त्याने ९ महिने काढले. पुढे दौलताबादेस तो ४ वर्षे राहिला. 
था मुदतींत त्याने विजापूर व गोवळकोंडा यांच्यावर स्वार्‍या 
केल्या. दौलताबादेहून ५ मैलांवर असलेल्या खडकी या गांवी 
त्यानें १६३८ मध्यें नवें शहर वसविलें, तेंच औरंगाबाद होय. 
औरंगाबाद येथेच त्याची दिलरासबानू ही बेगम मृत झाली. 
तिथे त्याने ताजमहालच्या नमुन्यावर तिची कबर बांधली. 
तीच कबर हल्ली “ बिबीका मर्कबरा ' म्हणून प्रसिद्ध आहे. 
औरंगजेबाने देवगडचें राज्य व जव्हार १६३८ मध्ये जिकून 
घेतलें. १६५७ सालीं अली अदिलशहाशीं भांडण उकरून 


काढन त्याच्यावर स्वारी केली आणि बिदर व कल्याणी येथील 
नर हुकूम केल्यावरून त्याने 


किल्ले जिकून घेतले. पण शहाजहानने 
पुढे आदिलशहाशीं तहहि केला. याच वेळीं शिवाजी महा- 


औरंगजेब 


राजांनी आदिलगहाची वाजू घेऊन जुन्नरपासून औओरंगावाद- 
पर्यंतचा त्याचा मुलुख लुटला. अहमदनगरवरहि धाड घातली. 
तें पाहुन ओऑंरंगजेवाने शिवाजी महाराजांवर नासीरखानास 
पाठविलें. पण विजापुरकरांशी तह॒ झाल्यावर ही मोहीम 
आपोआप थांवली. 

पुढे शहाजहान दिल्लीस आजारी पडला व त्याने सर्व 
सरदारांदेखत दारा गुकोह याला गादीचा वारस नेमले व तो 
प्रक्ृतिस्वास्थ्यासाठी आग्य्यास मुक्काम करून राहिला. तो 
थोड्या दिवसांत वबराहि झाला; पण वंगालमध्ये असणार्‍या 
शुजाने स्वतःला वादशहा ही पदवी घेऊन दिल्लीवर चाल 
केली. म॒रादनेहि आपण वाददाहा वनल्याचें जाहीर केलें. शहा- 
जहानने मुरादची तिथून वऱ्हाड प्रांतांत वदळी केळी; पण 
मुरादने तो हुकूम मानला नाही. पुढे औरंगजेबहि मुरादला 
सामील झाला. त्यानंतर त्यांच्या दारा शुकोह्लीं दोन लढाया 
झाल्या. शेवटीं आपल्या वापाला म्हणजे शहाजहानला 
आण्याच्या किल्ल्यांत केद करून औरंगजेबाने १६५८ सालीं 
दिल्लींच्या तख्तावर आरोहण केलें. या प्रसंगीं त्याने ' आलम- 
गीर गाझी ' अक्षी पदवी धारण केली. पुढे त्याने दारा 
शुकोहला पकडून त्याचा निरच्छेद केला व त्याच्या मुलालाहि 
ठार मारलें. 

ओंरगजेब तख्तावर वसल्यानंतर त्याच्या मृत्यूपर्यंतच्या 
काळाचे सामान्यतः २५॥२५ वर्षांचे दोन भाग पाडतात. पैकी 
त्याचा पहिला कालखंड उत्तरेंत गेला. अफगाण व राजपत 
यांचीं वंडे या कालखंडांत मोडतात. दुसरा कालखंड दक्षिणेंत 
गेला. दक्षिणेंत गेल्यानंतर औरंजेबाला पुनश्‍च दिल्लीचें तोंड 
पाहतां आलें नाही. 

मराठ्यांना पाणी पाजण्यासाठी म्हणून तो १६८२ सालीं 
पुनश्च दक्षिणेंत उतरला. त्याने मराठेशाहीवर प्रचंड सेन्या- 
निशी हल्ला चढविला, पण मराठ्यांनी त्याची दाणादाण 
उडविली. मराठे जिवावर उदार होऊन त्याच्याशीं लढले. 

शिवाजी महाराजांचा पुत्र संभाजी याने इ. स. १६८० ते 
८८ या काळांत मोगलांशीं चांगळीच टक्कर दिली. पुढे 
१६८९ सालीं शेख निजामाने संभाजीला संगमेदवरीं पकडले 
व वड्‌ येथे त्याचा वध करण्यांत आला. त्यानंतर औरंगजेबाने 
रायगड जिंकला व संभाजीचा पुत्र शाहू याला केद केलें, पण 
तरीहि मराठे दवळे नाहीत. ते मोगळी संन्यावर जागोजाग 
हल्ले करीतच राहिले. मोगलांनी मराठ्यांचे किल्ले सर करावे 
आणि त्यांची पाठ वळतांच मराठ्यांनी पुनरच ते जिकन घ्यावे, 
असा प्रकार सुरू झाला. धनाजी आणि संताजी यांनी तर 
त्याला ' त्राहि भगवन्‌ ' करून सोडलें. औरंगजेबाने शाहूकडून 
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मराठ्यांना पत्रे लिहून त्यांचा वृद्धिमेद करण्याचाहि प्रयत्न 
केला; पण त्यांतहि त्याला यत्न आलें नाही. 

वर्पानुवपे चाललेल्या या युद्धाच्या धुमशचक्रीमुळे अखेर 
औरंगजेव जर्जर झाला. तो १७०६ मध्यें अहमदनगरास पर- 
तला. मराठ्यांनी त्याचा पाठलाग केला आणि वाटेत त्याच्या- 
वर हल्ला करून त्याला लुटले. तो अहमदनगर येथे आजारी 
पडून इ. स. १७०७ सालीं मृत्यु पावला. मरणाआधी त्याने 
मृत्युपत्र करून आपलें राज्य आपल्या तीघां मुलांत वांटून 
दिले. दोळतावादेजवळ खुलदाबाद येथे त्याच्या शवाचें दफन 
करण्यांत आलें 

औरंगजेबाच्या एकंदर कारकीर्दीचें निरीक्षण करतांना पुढील 
कांही गोप्टी ठळकपणे नजरेंत भरतात. त्याची शासनव्यवस्था 
त्याच्याच ठिकाणीं केंद्रित होती. त्याने राज्याचे सारे अधिकार 
सम्राट या नात्याने आपल्याच हातीं ठेवले होते. राज्यांतल्या 
वारीकसारीक तपशिलाच्या गोप्टीहि तो जातीने पाही. तो 
सगळे हुकूम स्वतः देत असे. त्याचे सर्व मंत्री आणि अधिकारी 
त्याच्या कठोर नियंत्रणांत असत. तो एकतंत्र श्ासनपद्धतीचा 
पुरस्कर्ता होता. तो म्हणे, की “ जर एकतंत्री ज्ासन जारी 
केले नाही, तर राज्यांतळे सारे कायदे-कानू मोडले जातील. ' 

औरंगजेबाचा मृत्यु झाला, त्यावेळीं भारतांतळे २० प्रांत 
त्याच्या साम्राज्यांत समाविष्ट होते. त्यांपकी १४ उत्तर भारतांत 
आणि ६ दक्षिण भारतांत होते. यद्यपि औरंगजेबाची श्ासन- 
व्यवस्था एकतंत्री आणि कठोर होती, तरीहि तो पंचवीस वप 
कायम दक्षिणेंत राहिल्यामुळे अखेरीस उत्तरेंत त्याची सत्ता 
ढिली पडली. त्याच्या अतुपस्थितीने तिकडच्या सरदारांचें आणि 
जमीनदारांचें फावलें. 
र औरंगजेबाने हिदूवर ' जजिया ' कर लादला होता. शिवाय 
ता हृदूकडून यात्राकरहि वसूल करी. आपल्या अमदानींत 
औरंगजेबाने सन्य खूप वाढविले. शहाजहानच्या कारकिर्दीत 
होई, त्यापेक्षा औरंगजेबाच्या काळांत सैन्यावर दुप्पट खर्च 
होऊं लागला. जरी औरंगजेबाची सेन्यावर करडी नजर 
होती, तरी त्याचें सैन्य अकबराच्या सैन्यापेक्षा निकृष्ट 
दर्जाचेंच राहिलें. 

औरंगजेबाच्या व्यक्तिमत्त्वाच्या बाबतींत सांगायचें तर 
त्याचें जीवन हें एक आदश जीवन होतें. तो उद्योगी व संयमी 
असून त्याचें आचार-विचारांवर कठोर नियंत्रण होतें. त्याचें 
भोजन साधे असे आणि पोशाखहि साधा असे. चारांपेक्षा अधिक 
बायका करायच्या नाहीत, हा कुराणप्रणीत नियम त्याने पाळला 
हाता. त्याला अन्य स्त्रियांचे कधीहि आकपंण वाटलें नाही. 
"नाडा दारूचेच नव्हे, तर कसलेंहि व्यसन नव्हतें. तो बालपणा- 


खंड पहिला 


पासूनच विद्याप्रेमी होता. त्याला ग्रंथांचेंहि प्रेम होते. तो रोज 

७५ वेळां नमाज पढे, रमजानचे उपवास करी आणि आपल्या 

घर्माचें श्रद्धेने पालन करी. इस्लामशिवाय तो इतर सारे धर्मं 

झूट मानी. 

सैनिक आणि सेनापति या स्वरूपांत औरंगजेब त्याच्या 
वं्ांतल्या अनेक सम्माटांपेक्षा श्रेष्ठ होता. त्याच्या ठिकाणीं 
शरीरबलळ आणि सहनक्षीलता तर होतीच; शिवाय प्रसंगीं जीव 
घोक्यांत घालण्याचीहि त्याची तयारी होती. तो एक कुशल 
आणि प्रत्यृत्पत्ममति असा सेनानी होता. शत्रूची चूकभूल आणि 
दुर्बलता यांचा तो सदैव लाभ उठवी. कारस्थाने आणि राज- 
नैतिक चलाखी करून तो शत्रूवर मात करी. त्याच्या ठिकाणीं 
असे अनेक चांगले गग होते; पण तरीहि त्याचें जीवन हें एक 
विफल जीवन होतें, असेंच मानावें लागेल. 
त्याच्या या विफलतेचीं अनेक कारणें आहेत. त्याने राज्य- 

यंत्र केवळ आपल्याच हातीं केंद्रित करण्याचा प्रयत्न केला 
आणि दुसर्‍या कोगालाहि विश्‍वासांत घेतलें नाही. तो बुद्धिमान 
होता हें खरो; पण देशांतल्या समस्या यथातथ्य समजून घेऊन 
प्रसंगानुरूप त्यांची सोडवणूक करण्याइतकी सूक्ष्मता त्याच्या 
बुद्धींत नव्हती. त्याच्या राजनीतीवर धार्मिक पक्षपाताचा रंग 
चढलेला असल्यामुळे त्याचें प्रत्येक पाऊळ सदोषच पडे. त्याने 
आपल्या मुलांना योग्य शिक्षण देऊन त्यांना राज्यकारभाराला 
लायक वनविलें नाही. आपल्या मुलांना तो दूरदूरच ठेवीत 
होता. आपण आपल्या बापाची जी वासलात लावली, तशीच 
आपलीं मुलें आपलीहि लावतील अश्ली त्याला सदैव धास्ती 
वाटत होती. अकबराने राजपुतांना वश करून घेऊन त्यांच्या 
साहाय्याने आपलें साम्राज्य वाढविले होतें. औरंगजेबाने नेमके 
त्याच्या उलट केलें. सिसोदिया, राठौड आणि दुसरे राजपूत 
राजे यांना त्याने आपले कट्टर शत्रू बनविलें. दक्षिणेतल्या 
मराठ्यांच्या राज्याचा नाश करण्याची आणि दक्षिणेंतल्याच 
क्षियापंथी मुसलमानी श्ाह्यांचा उच्छेद करण्याची त्याने जी 
महत्त्वाकांक्षा धरली, ती तर त्याची मोठीच चूक होती. त्याला 
वाटे, की मुत्सहेगिरी आणि सैनिकसंघटना यांच्या जोरा- 
वर साम्राज्य चिरंतन चालेल. म्हणून त्याने साम्राज्याच्या 
आथिक उन्नतीकडेहि लक्ष दिलें नाही आणि कोणत्याहि 
कलेला प्रोत्साहन दिलें नाही. त्याच्या ५० वर्षांच्या प्रदीघं 
कारकिर्दीत भारतीय सभ्यतेचें उत्थान न होतां पतनच झालें. 
तो देशांत शांति आणि सुरक्षा निर्माण करूं शकला नाही. 
मोगल साम्राज्याच्या पुढील र्‍हासाला औरंगजेबाची चुकीचीं 
धोरणें कारणीभूत झालीं असें म्हणावें लागेल. [ म. ज्ञा. को.; 
मु. का. भा. ] 
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औरभ्र (१) ही एक जमात. हे लोक शेळ्या व मेंढ्या 
पाळण्याचा धंदा करतात; तसेंच लोकरीच्या 
घोंगड्याहि तयार करतात. पाहा-- धनगर. [ हि. ध.] 

(२) एक आयुवेंदाचार्य. हा उरभ्राचा पुत्र असून धन्वंत- 
रीच्या अनेक बरिष्यांतला एक होता. याचें एक शल्यतंत्र होतें. 
अष्टांगसंग्रहाच्या इंडुनामक एका पुरातन टीकेत उरभ्याच्या 
नांवाने दहा श्‍लोक उद्धृत केले आहेत. उरभ्र आणि ओरभप 
यांचा पिता-पुत्र संबंध होता कों काय, याविषयीं श्री. भगवद्‌- 
दत्त संदेह व्यक्‍त करतात. औरभ्र हा सुश्रताचा समकालीन 
होता, असें आयुर्वेदीय ग्रंथांवरून कळून येतें. [ आ. इ. ] 


जौ (१) द्वादशविध पुत्रांमध्ये श्रेष्ठ पुत्र. ' सवर्णायां 
रस संस्कृतायां स्वयमुत्पादितमौरसं विद्यात्‌ संस्कार 
केलेल्या सवण स्त्रीच्या ठिकाणीं स्वतः उत्पन्न केलेला पुत्र तो 
औरस होय, असें बौधायन म्हणतो. मनूनेहि अशाच प्रकारची 
व्याख्या केलेली आहे ( ९.१६६ ). धर्मपत्नीपासून उत्पन्न 
झालेल्या पुत्राला औरस म्हणावें, अर्से याज्ञवल्क्य सांगतो. 
(२) गंधार प्रदेशानजीकची एक जमात. यांचा उल्लेख 
दरद, अर्ज, गुंड, इ. गणांबरोबर केलेला आहे. [पु. इं.] 


> ९ कौंडिन्याचा शिष्य (वृहदा. ४-५*२६) . नेस्क्त 
आणवाभ नामक व्याकरणकांरांच्या मताला अनुसरणारा 
एक आचायं. याने दोन ठिकाणीं ऐतिहासिकांचेंहि मत मानलें 
आहे (निरक्त ६.१२; १२ १). [ प्रा. च. को.] 


». ९२ .-.__ मनुष्य मृत झाल्यावर प्रेताच्या दाह्संस्कारा- 
आध्वेदाहक पासून तों सपिडीकरणाच्या पूर्वी प्रेताला 
उद्देशून जीं पिडदानादि कृत्ये केलीं जातात, त्यांना औध्वेदेहिक 
म्हणतात. पाहा - अंत्यक्रिया; अंत्येष्टि. 


(१) श्रीहरीने ओव नामक अग्नीचे रूप धारण करून 
समुद्रांतलें जल प्राशन केलें. ब्रह्याने त्याला महासाग- 
रांत कायमचें स्थापलें. यालाच संवत्सर व वडवामुख हीं नांवें 
आहेत ( मत्स्य पु. १२१. ७७ ). याची और्वी नामक माया 
प्रसिद्ध आहे ( मत्स्य पु. ९१७४-१८ )- | 
(२) एक कत्रद्षि. आप्नुवान्‌ व क्रची यांचा पुत्र. डोल मंत्र- 
कर्ता होता. याने सगराला विष्णुपूजेची पद्धति गतली. 
यानेच पित्याच्या मृत्यूनंतर जन्मलेल्या सगराचें आपल्या आश्र- 
मांत संगोपन केले. हा स्वारोचिष मन्वंतरांला त्र्रषि होता. 
भार्गवगोत्राच्या पांच प्रवरांपैकी और्व हा एक प्रवर आहे. 


> 0 


ओल्या 
व * वली * चें वहुवचन. देवाच्या आवडत्या व्यक्‍ती. 
आल्या 


यांना कशाचीहि भीति नसते व दुःखं कधीहि 
शिवत नाही, असें कुराणांत म्हटलें आहे ( १०. ६३ 1. 


> सरस्वती नदीवरील प्रसिद्ध तीर्थ. यालाच कपाल- 
आशनस मोचन असेंहि म्हणतात. इथे उशनना क्रपीने तप 
करून सिद्धि मिळविली. इथे कातिकेय व ब्रह्मादि देव उद्नना 
क्रषीचें प्रिय करण्यासाठी वास्तव्य करतात. इथ्रे स्नान केल्याने 
सर्वे पापें नष्ट होतात (म. भा. वन. ८३.१३५-३७). 


शी ९ उद्यनसाचें हें धमंशास्त्र ५१ इलोकांचें 
थ्‌ रा क (1 
आशनस धमशास््र असून त्यांत सूत, मगध, चंडाळ इ. 


मिश्रवर्णीय जाती आणि त्यांचे धंदे दिलेले आहेत. [हि. ध.] 


> “वि सास्मृतींत ९ अध्याय असून सुमारे ६०० 
आशनस स्प्रात इळोक आहेत. त्यांत उपनयन, वेदाध्ययन, 
अन्याय, श्राद्ध, वृत्तिविवान, अनुलोम-प्रतिळोम जाती इ. 
यांचा विचार केलेला आहे. [ हिंदुत्व; हि. ब. ] 


विष- 


> रोगनाशक द्रव्य. वाग्मटाने आपल्या ग्रंथाच्या सूत्र- 
आपध स्थानांत ओषधाविषयीं पुढील शलोक दिलेळे आहेत- 
शोधनं दमनं चेति समासादोषधं द्विधा । 
शरीरजानां दोषाणां क्रमेण परमोषधम्‌ ।। 
बस्तिविरेको वमनं तथा तेलं घृतं मधु । 
धौवेर्यात्मादिविज्ञानं मनोदोषोषधं परम्‌ ।। 
अर्थ-शोधन (शरीरांतील मळद्रव्ये काढून टाकणें) व शमन 
असे औषधाचे दोन प्रकार आहेत. ( दोन्ही मिळून ) क्रमाने 
शरीरजन्य दोषांचे परम औषध वनतात. बस्ति, विरेचन, वमन 
त्याचप्रमाणे तेल, तूप, मध हीं शरीरदोषावरचीं; तसेच बुद्धि, 
धैर्य, आत्मादि विज्ञान हीं मानसिक दोषांवरचीं औषधें होत. 
औषधासाठी मुहूतं- मुहूर्तचितामणींत औषध तयार करणे, 


८०० 


भारतोय संस्कृति कोठ 


तें घेणें व सूचीकर्म ( सुई वगैरेंनी टोचणे ) 
प्रमाणे मुहुर्त सांगितले आहेत-- 

भेषज्यं सल्लधुमृदुचरे मूल्भे ह्यंगलग्ने 

शुक्तेद्रिज्य विदि च दिवसे चावि तेबां रवेइच । 

शुद्धेरिःफद्युनमृतिगृहे सत्तिथोनो जनेथॅ- 

सूचीकर्माप्यदितिवसुभे तक्षमंत्रादिवपुष्ये ।॥। 

अथं-लघु नक्षत्रे ( हस्त, अश्विनी, पुष्य, अभिजित्‌ ), मृदू 

नक्षत्रे (मृगशीर्ष, रेवती, चित्रा, अनुराधा ) , चरनक्षत्रे (स्वाती, 
पुनर्वसु, श्रवण, धनिप्ठा, शततारका ) व मूळ या चौदा नक्षत्रां- 
वर तसेंच द्वरिस्वभाव लग्न व त्यांत शुक्र चंद्र गुरु ववुध हे 
ग्रह असतां आणि याच चार ग्रहांच्या वारी व रविवारीं नवीन 
औपध तयार करणें किवा तें घेण्यास आरंभ करणें शुभ होय. 
या मुहुर्ताच्या वेळीं लग्नापासून सात, आठ व वारा हों स्थाने 
शुद्ध अर्थात्‌ ग्रहरहित असावीं. अमावास्या व रिक्‍ता या तिथी 
नेसाव्या. जन्मनक्षत्री औषध घेण्यास आरंभ करू नये. पुनवसु, 
धनिष्ठा, चित्रा, अनुराधा, अश्विनी व पुप्य हों नक्षत्रे सूचि- 
कर्मास शुभ होत. 


यांसाठी पुढील- 


क्र “२ द , 
आपधा[त्मका एक शक्‍्तिदेवता. [पु. ३ ] 

3___0 ह... क 
आष्रकणक ल्हादिनीच्या तीरावरचें प्राचीन राज्य. [ पु. इं. ] 


ओ उक्ष्‌ > शिपडणें, या धातूवरून हा शब्द बनला आहे 
क्ष्ण सायणाने औक्ष म्हणजे प्रलेपन द्रव्य असा त्याचा 
अर्थ दिला आहे महाराष्ट्रांत आरती, नीरांजन किवा लामण- 
दिवा ओवाळणे, यांसाठी हा शब्द वापरला जातो. मंगलप्रसंगी 
ज्याचें मंगलकार्य व्हायचें असेल, त्याच्या तोंडाभोवतीं सुवा- 
सिनी स्त्रिया ताम्हनांत नीरांजन ठेवून आरती ओवाळतात. 
देवमूर्ती व राजे यांचेंहि उचित प्रसंगीं औक्षण करतात. हा एक 
आयुष्यवर्धक विधि आहे 


